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A vitória de Hiranyaksa 
em todos os quadrantes do universo 


VERSO 1 
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Br maitreya uváca 
es nisamyâtma-bhuvã gitam 
-it kãranarh Sankayojjhitah 
tatah sarve nyavartanta 
tridivāya divaukasah 






















maitreyah—o sábio Maitreya; uvāca—disse; niśamya—ao ouvi- 
rem; dtma-bhuvá—por Brahma; gitam—explicagio; káranam—a 
causa; Sarikayã-—do temor; ujjhitah-—livraram-se; tatah-—então; sar- 
ve—todos; nyavartanta—retornaram; tri-divaya—aos planetas celes- 
tiais; diva-okasah—os semideuses (que. habitam os planetas su- 
periores). 














TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse; Os semideuses, os habitantes dos planetas 
superiores, livraram-se de todo o temor ao ouvirem sobre a causa da 
escuridão, explicada por Brahmã, que nasceu de Visnu. Assim, todos 
«eles retornaram a seus respectivos planetas. 
D 
SIGNIFICADO 
Os semideuses, que são cidadãos dos planetas superiores, também 
têm muito medo de incidentes tais/como o escurecimento do uni- 
verso, e por isso consultaram-se com Brahmã, Isso indica que no 
“mundo: material a tendência a temer existe em todas as entidades 
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vivas. As quatro principais atividades da existência material são 
comer, dormir, temer e acasalar-se. O elemento medo existe também 
nos semideuses. Em cada planeta, mesmo nos sistemas planetários 
superiores, incluindo/a Lua e o Sol, bem como nesta Terra, existem 
os mesmos princípios de vida animal. Se não, por que também os 
semideuses tiveram medo da escuridão? A diferença entre os semi- 
deuses e os seres humanos comuns é que os semideuses recorrem à 
autoridade, ao passo que os habitantes desta Terra desafiam a auto- 
ridade, Se as pessoas apenas recorressem à autoridade, então todas 
as condições adversas deste universo poderiam ser sanadas. Arjuna, 
também, ficou perturbado no Campo de Batalha de Kuruksetra, 
porém recorreu à autoridade, Krsna, e seu problema foi resolvido. A 
instrução conclusiva" deste incidente é que talvez venhamos a ser 
perturbados por alguma condição material, mas, se nos aproximar- 
mos da autoridade que possa realmente explicar-nos o assunto, 
então nosso problema será resolvido. Os semideuses recorreram a 
Brahmã para saber o significado do distúrbio, e, após ouvirem as 
explicações dele, ficaram satisfeitos e regressaram à casa pacifi- 
camente. 


VERSO 2 


ep e 


ditis tu bhartur adesad 
apatya-parisañkini 

púrne varsa-$ate sâdhvi 
putrau prasuguve yamau 


ditih—Diti; 1u—mas; bhartuh—do' esposo dela; adesar—pela 
ordem; apatya—de seus filhos; parisarnkini—estando apreensiva 
quanto ao incómodo; piarhe—completo; varsa-$ate-—após cem anos; 
sadhvi—a virtuosa senhora; putrau—dois filhos; prasusuve—pariu; 
yamau—gémeos. 


TRADUÇÃO 
A virtuosa senhora Diti tinha estado muito apreensiva quanto aos 
incômodos que causariam aos deuses os filhos em seu ventre, e seu 
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esposo predissera o mesmo. Ela deu à luz filhos gêmeos após um 
Século completo de gravidez. 
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utpãtã bahavas tatra 
nipetur jâyamânayoh 

divi bhuvy antarikse ca 

lokasyoru-bhayavahah 


















uipatah—Jdistúrbios naturais; bahavah—muitos; tatra—ali; nipe- 
tuh—ocorreram; jayamánayoh—no nascimento deles; divi—nos pla- 
netas celestiais; bhuvi—na Terra; antarikse—no espaço exterior; 
ca—e; lokasya—para o mundo; uru—muito; bhaya-dvahah—provo- 
cando medo. 










TRADUÇÃO 

Na ocasião do nascimento dos dois demônios, ocorreram muitos 
distúrbios naturais, todos muito amedrontadores e maravilhosos, 
nos planetas celestiais, nos planetas terrenos e entre eles. 








VERSO 4 


quo qc: q: rl 
Ra: e Pa N V l 


sahácala bhuvas celur 

disah sarvah prajajvaluh 
solkas casanayah petuh 
ketavas cârti-hetavah 
















saha-—juntamente com; acalãh—as montanhas; bhuvah—da 
Terra; celuh—abalaram-se; disah—diregóes; sarvah—todas; praja- 
Jvaluh—abrasados como o fogo; sa—com; ulkah—meteoros; ca—e; 
“asanayah—relámpagos; petuh—caíram; keravah—cometas; ca—e; 
“Arli*hetavah—a causa de todas as inauspiciosidades. 
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- TRADUÇÃO 
Houve terremotos ao longo das montanhas, sobre a Terra, e pa- 
recia haver fogo em toda a parte. Muitos planetas inauspiciosos 
como Saturno apareceram, juntamente com cometas, meteoros e 
relâmpagos. 


SIGNIFICADO 
Quando ocorrem distúrbios naturais em um planeta, deve-se 
entender que certamente nasceu um demônio ali. Na era atual, a 
quantidade de população demoníaca está aumentando; portanto, os 
distúrbios naturais também. estão aumentando. Não há dúvida 
quanto a isso, como podemos compreender pelas declarações do 
Bhagavatam. 


VERSO 5 


a a: a | 
epi ue: 4 O 


vavau vayuh suduhsparsah 
phút-karán irayan muhuh 

unmúlayan naga-patin 
váryaniko rajo-dhvajah 


vavau—sopraram; váyuh—os ventos; su-duhsparsah—desagradá- 
veis ao tato; phút-káran—sons sibilantes; irayan—espalhando-se; 
muhuh—repetidamente; unmúlayan—arrancando; naga-patin—árvo- 
res gigantescas; vátya—=ar ciclónico; anikah—exércitos; rajah— 
poeira; dhvajah—bandeiras. 


TRADUCAO 
Sopraram ventos cujo contato provocava uma sensação desagra- 
dabilíssima, sibilando repetidamente e arrancando árvores gigantes- 
cas, Eles tinham tempestades como exércitos e nuvens de poeira 
como bandeiras, 


SIGNIFICADO 
Quando há distúrbios naturais como ciclones devastadores, dema- 
siado calor ou queda de neve e furacões arrancando árvores, 
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subentende-se que a população demoníaca está aumentando e, con- 
seglientemente, ocorrem distúrbios naturais. Há muitos paises no 
globo, mesmo. hoje em dia, onde. todos, esses distúrbios são. corri- 
queiros. Isso é uma realidade em todo o mundo. Há insuficiente luz 
do sol, e sempre há nuvens no céu, nevasca € frio rigoroso. Isso 
comprova que esses lugares são habitados por pessoas demoníacas, 
acostumadas a toda a espécie de atividades proibidas e pecaminosas. 















VERSO 6 






same qem | 
fia ate A SATER RM dO É 


uddhasat-tadid-ambhoda- 
ghataya nasja-bhagane 

vyomni pravista-tamasã 

na sma vyädrśyate padam 











uddhasat—rindo alto; tadit—relâmpago; ambhoda—das nuvens; 
ghatayã-—por massas; nasta-—perdidos; bhã-gane—os astros; vyom- 
ni—no céu; pravista—encobertos; tamasa—pela escuridão; na— 
não; sma vyâdr$yate—podia ser visto; padam—algum lugar. 












TRADUÇÃO 

Os astros nos céus foram encobertos por massas de nuvens, nas 
quais o relâmpago às vezes brilhava como que às gargalhadas, A 
escuridão reinava em toda a parte, e não se podia ver nada. 


VERSO 7 


ata a RR agirem: | 
ARA ARA DARA 1 


cukro$a vimanã vârdhir 
udúrmih ksubhitodarah 

sodapanás ca saritas 

cuksubhuh $uska-pañkajah 
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cukrosa—lamentou-se estrondosamente; vimanah—dominado 
pelo pesar; vardhih—o oceano; udirmih—ondas altas; ksubhita— 
agitadas; udarah—as criaturas dentro; sa-udapanah—com a água 
potável dos lagos e dos poços; ca—e; sarirah—os rios; cuksubhuh— 
foram agitados; suska-—murcharam; pankajãh—flores de lótus. 


TRADUÇÃO 
O oceano com suas encapeladas ondas lamentou-se estrondosa- 
mente, como que dominado pelo pesar, e houve comoção entre as 
criaturas que habitam o oceano. Os rios e lagos também ficaram 
agitados, e os lótus murcharam. 


VERSO 8 


g: era fra: 1 
frete fita: sair en 


muhuh paridhayo 'bhúvan 
sarâhvoh $asi-siiryayoh 

nirghãtã ratha-nirhrada 
vivarebhyah prajajftire 


muhuh—repetidamente; paridhayah—halos de neblina; abhiivan — 
apareceram; sa-râhvoh-—durante os eclipses; sasi—da lua; súrya- 
yoh—do sol; nirghatah—ribombos de trováo; ratha-nirhradah— 
sons semelhantes aos de ruidosas quadrigas; vivarebhyah—das 
cavernas das montanhas; prajajfiire—eram produzidos. 





TRADUÇÃO 
Halos de neblina apareceram repetidamente em volta do sol e da 
lua durante os eclipses solar e lunar. Ouviam-se ribombos de trovão 
mesmo sem nuvens, e sons semelhantes aos de ruidosas quadrigas 
emergiam das cavernas das montanhas. 


VERSO 9 
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antar-grâmegu mukhato 
vamantyo vahnim ulbanam 

srealolúka-¡añkaraih 

pranedur asivar Sivãh 











antah—no interior; grâmegu-—nas aldeias; mukhatah-—de suas 
bocas; vamantyah-—vomitando; vahnim—fogo; ulbanam—medo- 
nho; srgâla-—chacais; ulika—corujas; tankaraih—com seus prantos; 
praneduh-criaram suas respectivas vibrações; asivam—portento- 
samente; $ivãh-—as fêmeas dos chacais. 










TRADUÇÃO 

No interior das aldeias, as fêmeas dos chacais uivaram portento- 
samente, vomitando forte fogo de suas bocas, e os chacais e as 
corujas também juntaram-se a elas com seus prantos. 









VERSO 10 


A ATT 
sega Ra ea 112 011 


sañgitavad rodanavad 
unnamayya Sirodharám 

vyamuñican vividhá váco 

grâma-sirhhãs tatas tatah 











sañgita-vat—como que cantando; rodana-vat—como que se lamen- 
tando; unnamayya—levantando; Sirodharám—o pescogo; vyamuñ- 
can—proferiam; vividhah—vários; vacah—uivos; gráma-simhah— 
os cães; tatah tatah-—aqui e ali. 









TRADUÇÃO 
Levantando o pescoço, os cães choraram aqui e ali, às vezes como 
que cantando, às vezes como que se lamentando. 





VERSO 11 


eua ma qu SU 
qu ea RU 
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kharas ca karkasaih ksattah 
khurair ghnanto dharã-talam 

kharkara-rabhasá mattah: 
paryadhavan varúthasah 


kharah—asnos; ca—e; karkasaih—duros; ksattah—6 Vidura; khu- 
raih—com seus cascos; ghnantah-—ferindo; dhara-talam-—a super- 
fície da terra; khãh-kãra--zurrando; rabhasãh-— ocupados selvage- 
mente em; mattâh-—louços; paryadhávan—correram de cá para lá; 
variithasah-—em manadas. 


TRADUÇÃO 
Ó Vidura, os asnos correram de cá para lá em manadas, ferindo a 
terra com seus duros cascos e zurrando selvagemente. 


SIGNIFICADO 
Os asnos também aparentam ser uma raça muito respeitável, e, 
quando eles correm em manadas de cá para lá, supostamente ale- 
gres, compreende-se que isso é um mauagouro para a sociedade 
humana, 
VERSO 12 


TA a a E | 
ASA A E TA RU 


rudanto rásabha-trastá 
nidád udapatan khagãh 

ghoge ranye ca pasavah 
Sakrn-miitram akurvata 


rudantah—guinchando; rásabha—pelos asnos; trastah—amedron- 
tados; nidãt-—dos ninhos; udapatan-=voaram para longe; khagáh— 
pássaros; ghose-—nos currais; aranye—nos, bosques; : ca—e; pasa- 
vah—o gado; Sakri—excremento; mútram—urina; akurvata— 
derramaram. 

TRADUÇÃO 

Amedrontados com os zurros dos asnos, pássaros voaram de seus 
ninhos guinchando, enquanto o gado nos currais, bem como nos 
bosques, defecou e urinou. 


A vitória de Hiranyãksa 


VERSO 13 


aa aña | 
AREA q RA MA 


gávo 'rasann asrg-dohás 
toyadáh púya-varsinah 

vyarudan deva-lingâni 
drumáh petur vinánilam 


gavah—as vacas; atrasan—estavam aterrorizadas; asrk—sangue; 
dohah—produzindo; toyadah—nuvens; púya—pus; varsinah—cho- 
vendo; vvarudan—verteram lágrimas; deva-liñgáni—as imagens dos 
deuses; drumah—árvores; petuh—tombaram; vina-—sem; anilam— 
uma rajada de vento. 


TRADUÇÃO 
Vacas, aterrorizadas, produziram sangue em vez de leite, nuvens 
choveram pus, as imagens dos deuses nos templos verteram lágrimas 


e árvores tombaram sem uma rajada sequer de vento. 
VERSO 14 


a iA R: 1 
gaga TE LN 


grahán punyatamán anye 
bhaganárh$ capi dipitáh 

aticerur vakra-gatyã 
yuyudhus$ ca parasparam 


grahãn—planetas; punva-tamãn —muito auspiciosos; anye--outros 
(os planetas agourentos); bha-ganán—astros; ca—e; api—também; 
dipitah—iluminando; aticeruh—superaram; vakra-gatyá—tomando 
cursos retrógrados; yuyudhuh—entraram em: conflito; ca—e; parah- 
param-—-uns com os outros. 





TRADUÇÃO 
Planetas agourentos tais como Marte e Saturno brilharam com 
mais fulgor e superaram os auspiciosos, tais como Mercúrio, Júpiter 
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e Vênus, bem como umas tantas casas lunares. Tomando cursos 
aparentemente retrógrados, os planetas entraram em conflito uns 
com os outros. 


SIGNIFICADO 

Todo o universo funciona sob os três modos da natureza material. 
Aquelas entidades vivas que estão em bondade são chamadas de 
espécies piedosas — terras piedosas, árvores piedosas, etc. O mesmo 
se dá quanto aos planetas: muitos planetas sáo considerados piedo- 
sos, e outros são considerados ímpios. Saturno e Marte são consi- 
derados impiedosos. Quando: os planetas piedosos brilham muito 
fulgurantemente, isso é um sinal auspicioso, mas, quando os plane- 
tas inauspiciosos brilham muito fulgurantemente, isso náo é um 
sinal muito bom. 


VERSO 15 


greater: SS | 
AA a AR PRA 


drstvanyams$ ca mahotpátán 
atat-tattva-vidah prajáh 

brahma-putrán rte bhita 
menire visva-samplavam 


drstvá—tendo visto; anyan—outros; ca—e; maha—grande; utpá- 
tán—maus presságios; a-tat-tattva-vidah—náo conhecendo o segre- 
do (dos portentos); prajah—as pessoas; brahma-putrán—os filhos 
de Brahma (os quatro Kumaras); rte—exceto; bhitah—estando com 
medo; menire—pensaram; visva-samplavam—a dissolução do 
universo. 


TRADUÇÃO 
Observando esses e muitos outros presságios de maus tempos, 
todos, exceto os quatro filhos-sábios de: Brahmá, que estavam 
cientes da queda de Jaya e Vijaya e de seu nascimento como filhos de 
Diti, encheram-se de medo. Eles nño conheciam os segredos dessas 
potentes criaturas e pensaram que a dissolugáo do universo estava 
iminente. 


Verso 16] A vitória de Hiranyâksa 


SIGNIFICADO 
Segundo o Bhagavad-gitã, Sétimo Capítulo, as leis da natureza 
são tão estritas que é impossível que a entidade viva supere sua ação 
opressora. Também se explica que apenas aqueles que estão plena- 
mente rendidos a Krsna em consciência de Krsna podem ser salvos. 
Podemos aprender pela descrição do Srimad- Bhãgavatam que por 
causa do nascimento dos dois grandes demônios é que ocorreram 
tantos distúrbios naturais. Pode-se compreender indiretamente que, 
como se descreveu anteriormente, quando ocorrem constantes dis- 
bios sobre a Terra, isso é presságio de que alguma população 
Jemoníaca está nascendo, ou de que a população demoniaca aumen- 
tou. Antigamente, havia apenas dois demônios —os nascidos de 
iti— e apesar disso sucederam tantos distúrbios. Nos dias atuais, 
especialmente nesta era de Kali, esses distúrbios são sempre visíveis, 
O que indica que a população demoníaca certamente tem aumentado. 
Para impedir o aumento da população demoníaca, a civilização 


Re decretava muitas regras e regulações de vida social, a mais 
pi 


ortante das quais é o processo garbhādhāna, para gerar bons 
filhos. No Bhagavad-gitã Arjuna expôs a Krsna que, se há popula- 
ção indesejada (arna-: --sankara), o mundo inteiro parece com o infer- 
no. As pessoas anseiam muito pela paz mundial, mas muitas crian- 
ças indesejadas têm nascido sem o benefício da cerimônia garbha- 
“dhãna, assim como os demônios nasceram de Diti. Diti estava tão 
N uriosa que forçou seu esposo a copular num momento inauspici- 
O, € por isso nasceram demônios para criar perturbações. Ao pra- 
car sexo para gerar filhos, deve-se observar o processo para gerar 
bons filhos: se cada chefe de familia observar o sistema védico, 
nascerão bons filhos, e não demônios, e automaticamente haverá paz 
'mundial. Se não observarmos certos regulamentos na vida com vis- 
tas á tranqúilidade social, não poderemos esperar que haja paz. Pelo 
contrário, teremos de ficar sujeitos às rigorosas reações das leis 

naturais. 

VERSO 16 


aa aa aman | 
RS ARA LAN 


14v adi-daityau sahasá 
vyajyamánátma-paurusau 








Srimad-Bhágavatam 


| vayrdháte '¿ma-sárena 
kayenadri-pati iva 


tau—esses dois; adi-daityau—demónios no começo da criação; 
sahasa—rapidamente; vyajyamána—manifestando-se; dtma—pró- 
prio; paurusau—poder, vavrdháte—cresceram; asma-sdrena—seme- 
lhantes ao aço; kãyena—com compleição corporal; adri-pati—duas 
grandes montanhas; iva—como. 


| TRADUÇÃO 

| Esses dois demônios que apareceram em épocas remotas logo 
começaram a manifestar aspectos corporais incomuns: tinham com- 
| pleição corporal semelhante ao aço, que passou a crescer como duas 
| grandes montanhas, 


SIGNIFICADO 

Há duas classes de homens no mundo: a dos demônios e a dos 
semideuses. Os semideuses interessam-se pela elevação espiritual da 
| sociedade humana, ao passo que os demônios estão interessados na 
| elevação física e material, Os dois demônios nascidos de Diti 
| começaram a tornar seus corpos tão fortes como estruturas metáli- 
cas, e eram tão altos que pareciam tocar o espaço exterior. Estavam 
decorados com valiosos adornos, e achavam que isso era sucesso na 
vida. Originalmente se havia planejado que Jaya e Vijaya, os dois 
porteiros de Vaikuntha, nasceriam no mundo material, onde, pela 
maldição dos sábios, eles representariam o papel de estarem sempre 
irados com a Suprema. Personalidade de Deus. Como pessoas 
| demoníacas, eles ficaram tão irados que não estavam interessados na 
| Suprema Personalidade de Deus, mas simplesmente em conforto 

físico e em cultura física. 


VERSO 17 


| Ra RR 

| feat a! 

ia nt RR 
Ragusa tem Ito 


[Canto 3, Cap. 17 








Verso 18] 


A vitória de Hiranyáksa 13 















divi-spr$au hema-kirita-kotibhir 

niruddha-kasthau sphurad-angada-bhujau 
gam kampayantau caranaih pade pade 
karyã sukañicyarkam atitya tasthatuh 










— divi-spr$au—tocando o céu; hema—dourados; kirifa—de seus 
elmos; kotibhih—com as cristas, niruddha—bloqueavam; kasthau — 
as direções; sphurat—brilhantes; angada-—braceletes; bhujau-—em 
“cujos braços; gâm—a Terra; kampayantau—estremecendo; cara- 
maih—com seus pés; pade pade—a cada passo; kafya—com suas 
cinturas; su-kaficyã—com belos cinturões decorados; arkam-—o sol; 
atitya—superando; tasthatuh-—eles permaneciam. 
pis 
E TRADUÇÃO 
* Seus corpos tornaram-se tão altos que pareciam roçar 0 céu com 
“as cristas de suas coroas douradas. Eles bloqueavam a visão em 
todas as direções e enquanto caminhavam estremeciam a Terra a 
cada passo. Seus braços estavam adornados com braceletes brilhan- 
tes, e eles pareciam cobrir o sol com suas cinturas, cingidas de exce- 
lenites e belos cinturdes. 


















SIGNIFICADO 
“No modo demoníaco de civilização, as pessoas estão interessadas 
Em obter um corpo constituído de tal maneira que, ao caminharem 
pelas ruas, a terra estremeça e, ao se manterem de pé, pareçam cobrir 
sole a visão das quatro direções. Se uma raça parece forte no que 

* diz respeito ao corpo, seu país é materialmente considerado entre as 
k nações altamente avançadas do mundo. 










VERSO 18 


sanaa miei 
o RARA | 
k 4d oa fe 
P 4d from qua: ten 


prajapatir náma tayor akarsid 
yah prak sva-dehad yamayor ajayata 
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tam vai hiranyakasipurh viduh prajã 
yarh tarh hiranyaksam asúta ságratah 


prajapatih—Kasyapa; náma—nomes; tayoh—dos dois; akarsit— 
deu; yah—quem; práak—primeiramente; sva-dehát—de seu corpo; 
yamayoh—dos gêmeos; ajâyata—foi dado; tam-—a ele; vai—na ver- 
dade, hiranyakasipum—Hiranyakasipu; viduh—conhecem; prajah— 
as. pessoas; yam—quem; tam—a ele; hiranyaksam—Hiranyaksa; 
asúta—deu á luz; sá—ela (Diti); agratah—primeiro. 


TRADUCAO 
Prajâpati Kasyapa, criador das entidades vivas, deu a seus filhos 
gêmeos seus respectivos nomes: ao que nasceu primeiro ele chamou 
de Hiranyákga, e ao que foi primeiramente concebido por Diti ele 
chamou de Hiranyakasipu. 


SIGNIFICADO 

Há uma literatura védica autorizada, chamada Pinda-siddhi, na 
qual se descreve em detalhes a compreensão científica da gravidez. 
Afirma-se que quando a secreção masculina entra no fluxo mens- 
trual no útero em duas gotas sucessivas, a mãe desenvolve dois 
embriões em seu ventre, e ela dá à luz gêmeos em ordem inversa 
àquela em que eles foram inicialmente concebidos. A criança con- 
cebida primeiramente nasce mais tarde, e a concebida mais tarde 
nasce em primeiro lugar. A primeira criança concebida no ventre 
vive atrás da segunda criança, e assim, na ocasião do nascimento, a 
segunda criança aparece em primeiro lugar, e a primeira criança 
aparece em segundo lugar. Neste caso, subentende-se que Hira- 
nyáksa, o segundo filho concebido, foi parido em primeiro lugar, ao 
passo que Hiranyakasipu, a crianga que estava atrás dele, tendo sido 
concebido em primeiro lugar, nasceu em segundo lugar. 


VERSO 19 


= femea auto ql 
a ada 131 


cakre hiranyakasipur 
dorbhyãm brahma-varena ca 


A vitória de Hiranyáksa 


vase sa-pálal lokáms trin 
akuto-mrtyur uddhatah 


cakre—fez; hiranyakasipuh—Hiranyakasipu; dorbhyáam—com 
seus dois braços; brahma-varena—pela bênção de Brahma; ca—e; 
vase—sob seu controle; sa-palán—juntamente com seus protetores; 
lokán—os mundos; trin—trés; akutah-mrtyuh-—não temendo ser 
morto por ninguém; uddhatah-—inflado. 


TRADUÇÃO 
O filho mais velho, Hiranyakasipu, não tinha medo de ser morto 
por ninguém dentro dos três mundos porque recebera uma bênção 
do Senhor Brahma. Ele era orgulhoso e inflado devido a esta bênção 
e conseguiu manter sob seu controle todos os três sistemas planetários. 


. SIGNIFICADO 

Como se revelará em capítulos posteriores, Hiranyakasipu 
submeteu-se a rigorosas austeridades e penitências para satisfazer 
Brahma e assim receber a bênção de imortalidade. Na verdade, nem 
mesmo o Senhor Brahmã pode dar a alguém a bênção de tornar-se 
imortal, mas, indiretamente, Hiranyakasipu recebeu a bênção de que 
ninguém neste mundo material seria capaz de matá-lo, Em outras 
palavras, por ter vindo originalmente da morada de Vaikuntha, nin- 
guém neste mundo material poderia matá-lo. O Senhor desejava 
aparecer em pessoa para matá-lo. Pode ser que alguém tenha muito 
orgulho de seu avanço material em conhecimento, mas ele não pode 
ser imune aos quatro princípios da existência material, a saber, nas- 
cimento, morte, velhice e doença. Era plano do Senhor ensinar ao 
mundo que mesmo Hiranyakasipu, o qual era tão poderoso e de 
constituição física tão forte, não poderia viver mais que a duração de 
vida a ele destinada. Pode ser que alguém se torne tão forte e inflado 
como Hiranyakasipu e mantenha sob seu controle todos os três 
mundos, mas não há possibilidade de continuar a vida eternamente 
ou de manter para sempre a pilhagem conquistada. Muitos impera- 
dores têm subido ao poder, e agora estão perdidos no esquecimento: 
esta é a história do mundo. 
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VERSO 20 


Rar a AAA 
af q ió 


hiranyākşo 'nujas tasya 
priyah priti-krd anvaham 

gada-pánir divarh yato 
yuyutsur mpgayan ranam 


hiranyáksah—Hiranyákga; anujah—irmáo mais novo; /asya—seu; 
priyah—amado; priti-krt—pronto a satisfazer; anu-aham-—todos os 
dias; gada-pánih—com maga na máo; divam—até os planetas su- 
periores; yatah—viajou; yuyutsuh—desejosos de lutar; mygayan— 
buscando; ranam —combate. 


TRADUÇÃO 
Seu irmão mais novo, Hiranyâksa, estava sempre pronto a satis- 
fazer o irmão mais velho através de suas atividades. Hiranyákga 
armou-se de maça e, com ela sobre o ombro, viajou por todo o 
universo com espírito de luta, simplesmente para satisfazer Hiranya- 
kasipu. 


SIGNIFICADO 

Com espírito demoníaco, procura-se treinar todos os membros da 
família a explorar os recursos deste universo com vistas ao gozo 
pessoal dos sentidos, ao passo que, com espírito divino, emprega-se 
tudo a sérviço do Senhor. Hiranyakasipu era pessoalmente muito 
poderoso, e tornou poderoso seu irmão mais novo, Hiranyãksa, para 
este ajudá-lo a pelejar contra todos e assenhorear-se da natureza 
material até onde fosse possível. Essas são demonstrações da menta- 
lidade da entidade viva demoníaca, 


VERSO 21 


dde que TRAIÇÃO 
erre qt RA RAN 


A vitória de Hiranyákga 


tam viksya duhsaha-javarh 
ranat-kañicana-núpuram 

vaijayantyã srajã justam 
arhsa-nyasta-mahã-gadam 


“tam—lhe; viksya—tendo visto; duhsaha-—difícil de controlar; 
Javam—temperamento; ranat—tilintando; kaficana—ouro; nipu- 
ram—tornozeleiras; vaijayantya sraji—com uma guirlanda vaija- 
Yanti; justam—adornado; arhsa—sobre seu ombro; nyasta—descan- 
Sava; mahã-gadam —uma maça enorme. 


TRADUÇÃO 
O temperamento de Hiranyãksa era difícil de ser controlado. Ele 
tinha tornozeleiras de ouro tilintando em seus pés, andava adornado 
com uma guirlanda gigantesca e descansava sua maça enorme sobre 
“um de seus ombros. 


VERSO 22 


AAA 
a RR ana a He 


mano-virya-varotsiktam 
asrnyam akuto-bhayam 
bhitá nililyire devas 
o tarksya-trastá ivahayah 
mni 
manah-virya—pela força mental e corpórea; vara—pela dádiva; 
utsiktam—orgulhoso; asrnyam—que náo podia ser contido; akutah- 
bhayam—náo temendo ninguém; bhitah—amedrontados; nililyire— 
escondiam-se; devah—os semideuses; rárksya—Garuda; trastah— 
amedrontados por; ¡va—como; ahayah—serpentes. 
' TRADUÇÃO 
Sua força mental e corpórea, bem como a dádiva a ele conferida, 
fizeram-no orgulhoso. Ele não temia ser morto pelas mãos de nin- 
guém, e não havia ninguém que o contivesse. Os deuses, portanto, 
amedrontavam-se simplesmente de vê-lo, e escondiam-se da mesma 
maneira como as serpentes escondem-se por temor a Garuda. 





18 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 17 


SIGNIFICADO 
De um modo geral, os asuras têm constituição física forte, como 
se descreve aqui, e por isso sua condição mental é muito sadia, e seu 
poder também é extraordinário. Hiranyáksa e Hiranyakasipu, tendo 
recebido o privilégio de que não seriam mortos por nenhuma outra 
entidade viva dentro deste universo, eram quase imortais, e deste 
modo eram completamente destemidos. 


VERSO 23 


aa Rar em mem dia dee, | 
ereto E FI NRI 


sa vai tirohitân drspvã 
mahasã svena daitya-rãy 

sendrán deva-ganán ksibán 
apasyan vyanadad bhrsam 


sah—ele; vai—na verdade; tirohitán—desaparecidos; drstvá—ten- 
do visto; mahasá—pelo' poder; svena—seu próprio; daitya-rá—o 
principal entre os Daityas (demónios); sa-indran—juntamente com 
Indra; deva-ganán—os semideuses; ksiban—inebriados; apasyan— 
não encontrando; vyanadar—rugiu; bhr$am —bem alto. 


TRADUÇÃO 
Ao não encontrar Indra e os demais semideuses, que anterior- 
mente haviam se inebriado com o poder, o principal entre os Dai- 
tyas, vendo que todos eles tinham desaparecido ante seu poder, rugiu 
bem alto. 


VERSO 24 


ara feras oii re AAA | 
Art care mi ame fios Rel 


tato nivrttah kridisyan 
gambhirarh bhima-nisvanam 
vijagãhe mahã-sattvo. 
vardhirh matta iva dvipah 
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“tatah-—então; nivrttah-—retornou; kridisyan—por divertimento; 
gambhiram —profundo; bhima-nisvanam — produzindo um som ter-. 
rivel; vijagahe-— mergulhou; maha-sattvah-—o poderoso ser; vardhim—, 
no oceano; mattah-—quanto à ira; iva—como; dvipah-—um elefante. 


TRADUÇÃO 
Após retornar do reino celestial, o poderoso demônio, que em sua 
fúria era como um elefante, por divertimento mergulhou no pro- 
fundo oceano, o qual rugia terrivelmente. 


VERSO 25 


aka Rè ea Af 

AO: AÑ: AREA: | 
IEA AÑ da da 

aña RRA 


tasmin praviste varunasya sainikã 
yädo-gaņāh sanna-dhiyah sasâdhvasãh 

ahanyamânã api tasya varcasã 
pradharsita dirataram pradudruvuh 


tasmin pravisje—quando ele entrou no oceano; varunasya—de 
Varuna; sainikah—os defensores; yadah-gandh—os animais aquáti- 
cos; sanna-dhiyah—deprimidos; sa-sâdhvasãh-—com medo; ahanya- 
mánah—náo sendo golpeados; api—mesmo; tasya—seu; varcasã-— 
pelo esplendor; pradharsitah—dominados; dúra-taram—para longe; 
pradudruvuh—eles fugiram rapidamente. 


TRADUÇÃO 
| Quando ele entrou no oceano, os animais aquáticos que forma- 
vam a hoste de Varuna apavoraram-se e fugiram para longe. Assim, 
Hiranyãksa mostrou seu esplendor sem nem mesmo golpear alguém. 


SIGNIFICADO 
Os demônios materialistas às vezes aparentam ser muito poderosos 
“e são vistos estabelecendo sua supremacia em todo o mundo. Aqui 
também parece que Hiranyãksa, devido a sua força demoniaca, 
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realmente estabeleceu sua supremacia em todo o universo, e os semi- 
deuses tinham medo de seu poder incomum. Não somente os semi- 
deuses no espaço temiam os demônios Hiranyakasipu e Hiranyaksa, 
mas o mesmo ocorria também com os animais aquáticos dentro do 
mar. 

VERSO 26 


a tema mo 
die aqu o 
matara gt sea: MIRA 


sa varsa-piagân udadhau mahã-balas 
caran mahormik chvasaneritân muhuh 

maurvyâbhijaghne gadayã vibhávarim 
ásedivárhs táta purirh pracetasah 


sah—ele; varsa-púgán—por muitos anos; udadhau—no oceano; 
mahá-balah—poderoso; caran—movendo-se; maha-úrmin—ondas 
gigantescas; $vasana—pelo verto; iritan—levantadas; muhuh—repe- 
tidamente; maurvyã-—ferro; abhijaghne—ele golpeou; gadayã-—com 
sua maga; vibhavarim—Vibhavart, asedivan—alcangou; táta—ó que- 
rido Vidura; purim—a capital; pracetasah—de Varuna. 


TRADUCAO 

Movendo-se pelo oceano por muitos e muitos anos, o poderoso 
Hiranyiksa golpeou repetidamente as gigantescas ondas levantadas 
pelo vento com sua maça de ferro e alcançou Vibhãvari, a capital de 
Varuna. 

SIGNIFICADO 

Varuna é tido como a deidade predominante das águas, e sua 
capital, que é conhecida como Vibhávari, está dentro do reino 
aquático. 


VERSO 27 


AAA | 

























A vitória de Hiranyãksa 






ara g afia A- 
o sema È uA afora IRON 


€ tatropalabhyãsura-loka-pãlakam 

dem yado-ganánám rsabharh pracetasam 

ab: smayan pralabdhurh pranipatya nicavaj 
t jagáda me dehy adhirâja sarnyugam 






“o satra—lá; upalabhya-—tendo alcançado; asura-loka-—das regiões 
onde residem os demônios; pãalakam-—o guardião; yadah-ganânim — 
das criaturas aquáticas; rsabham—o senhor; pracetasam--Varuna; 
smayan—sorrindo; pralabdhum-—para zombar; pranipatya—tendo 
se prostrado; nica-vat—como um homem de baixo nascimento; 
Jagáda—ele disse; me—para mim; dehi—dai; adhiraja—6 grande 
senhor; saryugam-—combate. 
ab 
i TRADUÇÃO 

Vibhávari é o lar de Varuna, o senhor das criaturas aquáticas e 
guardião das regiões inferiores do universo, onde geralmente resi- 
dem os demônios. Lá Hiranyãksa caiu aos pés de Varuna como um 
homem de baixo nascimento, e, para zombar dele, disse-lhe sor- 
rindo: “Dai-me combate, ó Senhor Supremo!” 









SIGNIFICADO 
Ps pessoas demoníacas sempre desafiam os outros e tentam 
“ocupar a propriedade alheia à força. Nesta passagem, esses sintomas 
“são plenamente exibidos por Hiranyãksa, que propôs combate a 
Juma pessoa que não tinha desejo de lutar. 


VERSO 28 


sanada SER REN 
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tvam loka-pãlo 'dhipatir brhac-chravã 
viryâpaho durmada-vira-mâninâm 
vijitya loke 'khila-daitya-danaván 
yad rajasúyena purayajat prabho 


tvam—vós (Varuna); loka-palah—guardiáo do planeta; adhipa- 
tih—um governante; brhat-$ravah—de larga fama; virya—o poder; 
apahah—diminuido; durmada-dos orgulhosos; vira-mâninâm— 
julgando-se heróis grandiosíssimos; vijitya—tendo vencido; loke— 
no mundo; akhila-—todos; daitya-—os demônios; dânavãn—os Dána- 
vas; yat—certa vez; raja-súyena—com um sacrifício Rajasúya; 
purá—anteriormente; ayajat—adorastes; prabho—6 senhor. 


TRADUÇÃO 
Sois o guardião de toda uma esfera e governante de larga fama. 
Tendo esmagado o poder de arrogantes € presunçosos guerreiros e 
tendo vencido todos os Daityas e Dânavas do mundo, certa vez vós 
executastes um sacrifício Rajasiiya em oferecimento ao Senhor. 


VERSO 29 


a Ra Afè 
ds aa añ: 1 


de goi ar em fim 
ARCA MA IR 


sa evam utsikta-madena vidvisã 
drdham pralabdho bhagavān apām patih 
rogam samuttharh Samayan svayã dhivã 
vyavocad angopasamarh gatã vayam 


sah—Varuna; evam—assim; utsikta—inflado; madena—com vai- 
dade; vidvisa—pelo inimigo; drdham—profundamente; pralab- 
dhah—escarnecido; bhagavan—adorável; apám—das águas; patih— 
o senhor; rosam—ira; samuttham—aflorara; $amayan—contro- 
lando; svayã dhiyã-—por sua razáo; vyavocat—ele replicou; añga—ó 
meu caro rapaz; upasamam-—desistindo das guerras; gatah—ido; 
vayam—nós. 
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, TRADUÇÃO 

+ Sendo assim escarnecido por um inimigo cuja vaidade não conhe- 
“cia limites, o adorável senhor das águas pôs-se irado, mas, em vir- 
Aude de sua razão, tratou de conter a ira que nele aflorara, e replicou: 
opa cta ei een 
“demais para combater. 











SIGNIFICADO 
Como podemos ver, os materialistas belicosos sempre provocam 
lutas sem nenhuma razão. 


mafia i go are Wo 


pasyámi nányarh purusát purátanád 
yah samyuge tvárh rana-márga-kovidam: 
aradhayisyaty asurarsabhehi tam 
1 manasvino yarh grnate bhavãdr$ãh 
Er 
=» pasyâmi—eu vejo; na--não; anyam-—outro; purusãt-—além da 
pessoa; purâtanãt-—mais antiga; yah—quem; sarhyuge-=na batalha; 
tvām—para 'ana-márga—nas táticas de guerra; kovidam—mui- 
“tíssimo habilidoso; aradhayisyati—dará satisfagáo; asura-rsabha—6 
principal dos asuras; ihi-aproxima-te; tam—«4Ele; manasvinah— 
heróis; yam—a quem; grnate—louvores; bhavadr$ãh-—como tu: 
Bi», 
em 
TRADUÇÃO 
Tu és tão habilidoso na luta que não vejo ninguém mais, com 
iceção da pessoa mais antiga, 0 Senhor Visnu, que possa dar-te a 
ção de lutar contigo: Portanto, ó principal dos asuras, 
i-te dEle, a quem mesmo heróis como tu mencionam com 
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SIGNIFICADO 
Os agressivos guerreiros materialistas são realmente punidos pelo 
Senhor Supremo devido a sua política de perturbar desnecessaria- 
mente a paz mundial. Portanto, Varuna aconselhou Hiranyãksa que 
a-maneira correta; de satisfazer-seu-espírito de luta seria-procurar 
lutar contra Vignu. 


VERSO 31 


t Amia faa: 
gia dica afria: | 
qafa o À 
EnA A RET IRI 


tarh viram árád abhipadya vismayah 
Sayisyase vira-Saye $vabhir vrtah 

vas tvad-vidhânâm asatâm prasântaye 
rúpani dhatte sad-anugrahecchayã 


tam—a Ele; viram-—-o grande herói; ãrãt-—rapidamente, abhipa- 
dya—ao encontrar; vismayah-—livre do orgulho; Sayisyase—tu fica- 
rás prostrado; vira-$aye—no campo de batalha; $vabhih-—por cães; 
vrtah—cercado; yah==Ele: que; tvar-vidhânâm-—=como tu; asatám— 
das pessoas cruéis; prasântaye—para o extermínio; râpâni—formas; 
dhatte—Ele assume; sat—para os virtuosos; anugraha—para mos- 
trar Sua graça; icchayã-—com o desejo. 


y TRADUÇÃO 
Varuna continuou: Ao encontrá-lO, livrar-te-ás imediatamente de 
teu orgulho e ficarás prostrado no campo de batalha, cercado por 
cães, para o sono eterno. É com o objetivo de exterminar sujeitos 
cruéis como tu e de mostrar Sua graça aos virtuosos que Ele assume 
Suas várias encarnações, como Varâha. 


SIGNIFICADO 
Os asuras não sabem que seus corpos consistem nos cinco elemen- 
tos da natureza material e que, quando eles jazem, tornam-se objeto 
dos passatempos de cães e corvos. Varuna aconselhou Hiranyãksa a 
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ontrar-se com Visnu em Sua encarnação como javali, para que 
ansiedade por uma guerra agressiva fosse satisfeita e seu pode- 
jo corpo fosse exterminado. 


















Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
Canto, Décimo-sétimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitu- 
“A vitória de Hiranyáksa em todos os quadrantes do universo.” 














CAPÍTULO DEZOITO 


A batalha entre o Senhor Javali 
e o demónio Hiranyáksa 


VERSO 1 












aa sam 
4 amed a 

A ef quai 

i RRA AR A 

p T ARA aafaa N 



















maitreya uváca 
tad evam ákarnya jalesa-bhásita 
mahã-manãs tad viganayya durmadah 
harer viditvá gatim añga náradad 
rasâtalarh nirvivise tvarânvitah 





maitreyah—o grande sábio Maitreya; uvāca—disse; tat—este; 
evam=assim; āãkarnya—ouvindo; jala-išśa—do controlador da água, 
Varupa; bhāşitam—palavras; mahā-manāh—orgulhoso; rat—aque- 
Jas palavras; viganayya—tendo dado pouca atengáo a; durmadah— 
vanglorioso; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; viditva— 
tendo se informado; gatim—o paradeiro; ariga—ó querido Vidura; 
näradāt—com Nārada; rasātalam—às profundezas do oceano; nirvi- 
vise—entrou; tvara-anvitah—com grande velocidade. 









TRADUÇÃO 
Maitreya continuou: O orgulhoso e falsamente glorioso Daitya 
u pouca atenção às palavras de Varuna. Ó querido Vidura, ele 
com Nāràda sobre o paradeiro da Suprema Personali- 
de Deus e precipitadamente dirigiu-se até as profundezas do 
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SIGNIFICADO 

Os materialistas belicosos não temem sequer lutar com seu mais 
poderoso inimigo, a Personalidade de Deus. O demônio ficou muito 
animado ao saber de Varuna que havia um lutador que poderia 
realmente bater-se com ele, e, com muita) entusiasmo, saiu ao 
encalço da Suprema Personalidade de Deus simplesmente para dar- 
Lhe combate, muito embora Varuna tivesse predito que, por lutar 
com Visnu, ele se tornaria presa de cães, chacais e corvos. Uma vez 
que as pessoas demoníacas sãomenos inteligentes, elas ousam lutar 
com Visnu, que é conhecido como Ajita, ou aquele que não foi 
jamais vencido. 


VERSO 2 


E PA at 
MORA | 
GIRO ASA 
Aa À AA: 1R I 


dadarśa tatrabhijitan dhará-dhararh 
pronniyamânãvanim agra-darhstrayã 

mugnantam aksná sva=ruco 'runa-Sriya 
jahása cáho vana-gocaro mrgah 


dadarsa--ele viu; tatra—ali; abhijitam—a. vitoriosa; -dharã-—a 
Terra; dharam —mantendo; pronniyamâna-—estando levantada; ava- 
nim>a Terra; agra-darstrayã-—pelas pontas de Suas presas; 
musnantam-—que estava diminuindo; akgnã-—com Seus olhos; sva- 
rucah--o próprio esplendor de Hiranyãksa; aruna--avermelhados; 
Sriyá—radiantes; jahása—ele gargalhou; ca—e; aho—oh!; vana- 
gocarah-—anfíbia; mrgah-—fera. 


TRADUÇÃO 
Ali ele viu a todo-poderosa Personalidade de Deus em Sua encar- 
nação como javali, mantendo a Terra erguida nas pontas de Suas 
presas e despojando-o de seu esplendor com Seus olhos avermelha- 
dos. O demônio gargalhou: Oh! uma fera anfíbia! 
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SIGNIFICADO 
("Num capítulo anterior, discutimos a encarnação da Suprema Per- 
sonalidade de Deus comio Varáha, o javali. Enquanto Varãha, com 
presas, ocupava-Se em erguer a Terra submersa das profunde- 
Is das águas, este grande demônio Hiranyãksa encontrou-se com 
e O desafiou, chamando-O de fera. Os demônios não podem 
nder as encarnações do Senhor: eles acham que Suas encar- 
es como peixe, javali ou tartaruga não passam de grandes feras. 
mal interpretam o corpo da Suprema Personalidade de Deus, 
esmo em Sua forma humana, e zombam de Sua descida a este 
do. Na Caitanya-sampradaya há às vezes um equívoco demo- 
líaco sobre a descida de Nityânanda Prabhu. O corpo de Nityã- 
Prabhu é espiritual, mas as pessoas demoníacas consideram 
o corpo da Personalidade Suprema é material, assim como os 
= Avajânanti mar midhah: as pessoas que não têm inteligên- 
zombam da forma transcendental do Senhor, julgando-a material. 





VERSO 3 


state nt figa A 
ca aña | 
a af meen a: 
GUERRA NAM 


ahainam ehy aja mahirh vimuñica no 
rasaukasarh visva-srjeyam arpitã 

na svasti yâsyasy anayã mameksgatah 
surâdhamasâdita-siikarakrte 


aha—Hiranyákga disse; enam—ao Senhor; ehi-—vem e luta; 
“ajfia-—s tolo; mahim—a Terra; vimuñica—entrega; nah—a nós; rasã- 
kasám—dos habitantes das regiões inferiores; visva-srjã—pelo cri- 
do universo; iyam-—esta Terra; arpita—confiada; na—náo; 
fi—bem-estar; yasyasi—Tu irás; anayá—com esta; mama 
atah—enquanto estou vendo; sura-adhama—4 mais baixo entre 
'semideuses; asádita—tendo assumido; súkara-akrte—a forma de 

um javali. 
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TRADUÇÃO 
O demônio falou ao Senhor: Ó melhor dos semideuses, vestido 
sob a forma de um javali, ouve-me. Esta Terra foi confiada a nós, os 
habitantes das regiões inferiores, e Tu não poderás levá-la de minha 
presença sem ser ferido por mim. 


SIGNIFICADO 

Sridhara Svámi, comentando sobre este verso, declara que, em- 
bora o demónio quisesse zombar da Personalidade de Deus sob a 
forma de javali, na verdade ele O adorou com várias palavras. Por 
exemplo, ele O chamou de vana-gocarah, que significa “aquele que 
habita a floresta”; porém, outro significado de vana-gocarah é 
“aquele que se deita sobre a água”. Já que Visnu Se deita sobre a 
água, a Suprema Personalidade de Deus pode ser adequadamente 
tratada desta maneira. O demônio também O chamou de mrgah, 
indicando, despropositadamente, que a Personalidade Suprema é 
almejada por grandes sábios, pessoas santas e transcendentalistas. 
Ele também O chamou de ajña. Sridhara Svámi diz que ¡ña significa 
“conhecimento”, não havendo conhecimento que seja desconhecido 
para a Suprema Personalidade de Deus. Indiretamente, portanto, o 
demônio disse que Vignu conhece tudo. O demônio .chamou-O de 
surâdhama. Sura significa “semideus” e adhama, “Senhor de tudo o 
que existe”. Ele é o Senhor de todos os semideuses; portanto, Ele é o 
melhor dos semideuses, ou Deus. Quando o demônio usou a frase 
“em minha presença”, o significado implícito foi: “Apesar de minha 
presença, és inteiramente capaz de levar a Terra contigo.” Na svasti 
Yãsyasi: “A menos que faças o obséquio de tirar esta Terra de nossa 
custódia, não poderá haver boa fortuna para nós.” 


VERSO 4 


aa amos fé 

Mara rar aka | 
at 

de e MA eg IR 


tvarh nah sapatnair abhavâya kim bhrio 
yo mayaya hanty asurán paroksa-jit 
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tvãrn yogamiayã-balam alpa-paurusam 
sarhsthâpva miidha pramrje suhre-chucah 


tvam—Tu; nah—nos; sapatnaih—por nossos inimigos; abha- 

ara matar, kim—t isso que; bhrtah--mantido; yah—Ele 

mayayã-—pela decepção; hanti-=mata; asurân—os demônios; 

-jit-—que venceste, permanecendo invisível; tvam —Tu; voga- 

ivã-balam-—cuja força é o poder ilusório; alpa-paurusam—cujo 

er é deficiente; samsthápya—após matar; múdha—tolo; pra- 
hei de eliminar; suhrt-$ucah—o pesar de meus parentes. 





» 
lo TRADUÇÃO 

“O patife, nossos inimigos incentivaram-Te a matar-nos, e tens 
matado alguns demônios, permanecendo invisivel. Ó tolo, Teu poder 
é apenas místico; desse modo, hoje animarei meus parentes ao Te 


SIGNIFICADO 
“O demônio usou a palavra abhavaya, que significa “para matar”. 
Sridhara Svámi comenta que este “matar” significa liberar, ou, em 
outras palavras, eliminar o processo de contínuos nascimentos e 
portes. O Senhor mata o processo de nascimentos e mortes e 
mantém-Se invisível. As atividades da potência interna do Senhor 
são inconcebíveis, mas, com uma leve manifestação dessa potência, o 
Senhor, por Sua graça, pode libertar-nos da ignorância. Sucah sig- 
mifica “misérias”; as misérias da existência material podem ser eli- 
“minadas pelo Senhor através de Sua energia potencial da yogamayá 
interna. Nos Upanisads (Sveragvatara Up. 6.8), afirma-se: parásya 
“Saktir vividhaiva $riiyate. O Senhor é invisível aos olhos do homem 
“comum, mas Suas energias atuam de várias maneiras. Quando os 
“demônios estão em adversidades, eles pensam que Deus: está Se 
ndendo e atuando através de Sua potência mística. Eles acham 
| se puderem encontrar Deus, serão capazes de matá-lO com o 
iples ato de vê-lO. Hiranyãksa pensava assim, e desafiou o 
Senhor: “Tu causaste tremendo prejuízo à nossa comunidade, 
aliando-Te aos semideuses, é mataste 'nossos parentes de muitas 
y e sempre mantendo-Te escondido. Agora que Te vejo face a 
-não Te deixarei escapar. Matar-Te-ei e salvarei meus parentes 

malefícios místicos.” 
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Não apenas estáo.os:demónios sempre ansiosos por matar Deus 
com palavras e filosofia, como também acham que alguém material- 
mente poderoso pode matar Deus com armas materialmente fatais. 
Demônios como Karhsa, Rávana e Hiranyakasipu julgavam-se podero- 
sos o bastante-para matar até-o próprio Deus. Os demônios não 
podem entender que-Deus, através de 'Suas multifárias potências, 
pode atuar tão maravilhosamente que pode estar presente em toda a 
parte e não obstante permanecer em Sua-morada eterna, Goloka 
Vrndávana: Y 
VERSOS 


sair fa fa 
aa A UA 
afã 34m 
os ATA] 


tvayi sarsthite gadaya Sirna-Sirsany 
asmad-bhuja-cyutayã ye ca tubhyam 

baliraharanty rsayo ye ca devãh 
svayarhsarve na bhavisyanty amiúlãh 


tvayi—quando: Tu; sarhsthite —fores morto; gadayã-—pela maça; 
sirna—esmagado; Sirsani—cránio; asmat-bhuja-—de minha mão; 
cyutayá—langada; ye—aqueles que; ca—e; tubhyam—para Ti; ba- 
lim-—presentes; haranti—oferecem; rsayah—sábios; ye—aqueles 
que;ca—e; devãh-—semideuses; svayam —automaticamente; sarve— 
todos; na—não; bhavisyanti--existirão; amillãh--sem raízes. 


TRADUÇÃO 

O demônio continuou: Quando caires morto com Teu crânio 
esmagado pela maça manejada por minhas mãos, os semideuses e 
sábios que Te oferecem oblações e sacrifícios em serviço devocional 
também deixarão automaticamente de existir, como árvores sem 
raízes. 

SIGNIFICADO 

Os demônios ficam perturbadíssimos quando os devotos adoram 
o Senhor conforme'as maneiras prescritas, recomendadas nas escritu- 
ras, Nas escrituras védicas, os devotos neófitos são aconselhados a se 
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licarem a nove tipos de: serviço devocional, tais como ouvir e 
cantar o santo nome de Deus, lembrar-se sempre dEle, cantar, nas 
intas, Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare 
¡Ráma, Hare Ráma, Rama Ráma, Hare Hare, adorar o Senhor sob a 
de Sua encarnação como Deidade nos templos e ocupar-se em 
atividades da consciência de Krsna para aumentar O número 
pessoas divinas visando à perfeita paz mundial. Os demônios não 
Bostam de semelhante atividade. Eles sempre têm inveja de Deus ede 
Seus devotos. A propaganda deles de não se fazer adoração no 
templo ou na igreja, mas simplesmente de fazer avanço material para 


“a satisfação dos sentidos, é-lhes habitual. O demônio Hiranyáksa, ao 


ver o Senhor face a face, quis dar uma solução permanente; matando 


"a Personalidade de Deus com sua poderosa maça, O exemplo de 


uma árvore desarraigada mencionado aqui pelo demônio é muito 


“significativo. Os devotos aceitam Deus como a raiz de tudo. O 
“exemplo deles é que, assim como o estômago é a fonte de energia de 


todos os membros do corpo, Deus é a fonte original de toda a 
energia manifesta nos mundos material e espiritual; portanto, assim 
“como o fornecimento de alimento ao estômago é o processo para 
satisfazer todos os membros do corpo, a consciência de Krsna;ou o 
desenvolvimento de amor por Krsna, é o sublime método para satis- 
fazer a fonte de toda a felicidade. O demónio quer desarraigar esta 
fonte porque, se a raiz, Deus, puder ser supressa, as atividades do 
Senhor e dos devotos automaticamente pararão. O demônio ficaria 
muito satisfeito com tal situação na sociedade. Os demônios sempre 
anseiam por ter uma sociedade sem Deus com vistas ao gozo de seus 
sentidos. Segundo Sridhara Svâmi, este-verso quer dizer que quando 
a Suprema Personalidade de Deus privasse o demônio de sua maça, 
não apenas os-devotos neófitos, mas também os antigos e sagazes 
devotos do Senhor, ficariam muito satisfeitos. 





VERSO 6 


edi RU 
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sa tudyamáno ri-durukta-tomarair 
darhstrãgra-gârm gâm upalaksya bhitám 

todarh mrsan niragad ambu=madhyad 
gráahahatah sa-karenur yathebhah 


sah—Ele; tudyamânah-—sendo ferido; ari—do inimigo; durukra— 
pelas palavras ofensivas; tomaraih—pelas armas; damstra-agra— 
sobre as pontas de Suas presas; gdm—situada; gdám—a Terra; 
upalaksya-—vendo; bhivdm—apavorada; todam—a dor; mrsan— 
suportando; niragát—Ele emergiu; ambu-madhyat—do meio da 
água; graha—por um crocodilo; ¿hatah—atacado; sa-karenuh— 
junto com a sua fémea; yatha—assim como; ibhah—um elefante. 


TRADUÇÃO 
Embora o Senhor fosse ferido pelas afiadas e ofensivas palavras 
do-demônio, Ele suportou a dor. Mas, ao ver que a Terra sobre as 
pontas de Suas presas estava apavorada, Ele emergiu da água assim 
como o faz um elefante, junto com sua fêmea, ao ser atacado por um 
crocodilo. 


SIGNIFICADO 

O filósofo Mayavadi náo pode entender que o Senhor tenha sen- 
timentos. O Senhor fica satisfeito se alguém Lhe oferece uma bela 
oração, e, da mesma forma, se alguém difama Sua existência ou O 
xinga, Deus fica insatisfeito. A Suprema Personalidade de Deus é 
difamada pelos filósofos Mayavâdis, que são quase demônios. Eles 
dizem que Deus não tem cabeça, nem forma, nem existência, nem 
pernas, mãos ou outros membros corporais. Em outras palavras, eles 
dizem que Ele está morto ou aleijado. Todas essas concepções er- 
rôneas sobre o Senhor Supremo são fonte de insatisfação para Ele: 
Ele não fica satisfeito em absoluto com essas descrições ateistas. 
Neste caso, embora o Senhor Se sentisse magoado com as palavras 
ásperas do demônio, Ele libertou a Terra para a satisfação dos semi- 
deuses, que sempre são Seus devotos. A conclusão é que Deus é tão 
sensível como nós. Ele fica satisfeito com nossas orações ou insatis- 
feito com nossas palavras ásperas contra Ele. Para proteger Seu 
devoto, Ele está sempre disposto a tolerar palavras ofensivas dos 
ateístas. 
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VERSO 7 


à fra afora 
Rar fire rm qe 1 


isa 
stat aa Ra ll o l 


tarh nihsarantarh salilad anudruto 
hiranya-keso dviradam yarhã jhasah 

karála-damstro Sani-nisvano 'bravid 
gata-hriyar kirh tv asatâm vigarhitam 


tam—a Ele; nihsarantam—emergindo; salilat—da água; anudru- 
tah—perseguiu; hiranya-kesah—tendo cabelo dourado; dviradam— 
um elefante; yathá—assim como; jhasah—um crocodilo; karála- 
damstrah—tendo dentes assustadores; asani-nisvanah—rugindo 
como o trovão; abravit-—ele disse; gata-hriyâm-—para aqueles que 
são desavergonhados; kim-—o que; tu--na verdade; asatâm-—para os 
desventurados; vigarhitam-—censurável. 


TRADUÇÃO 
O demônio, que tinha cabelo dourado sobre a cabeça e presas 
assustadoras, saiu a perseguir o Senhor enquanto Este emergia da 
água, da mesma forma com que um crocodilo perseguiria um ele- 
fante, Rugindo como o trovão, ele disse: Acaso não tens vergonha de 
fugir diante de um adversário desafiador? Não há nada censurável 
para criaturas desavergonhadas! 


SIGNIFICADO 

Ao sair da água o Senhor, levando a Terra em Seus braços para 
salvá-la, o demônio zombou-dEle com: palavras ofensivas, mas o 
Senhor não Se importou porque estava consciente de Seu dever. Um 
homem fiel a seu dever nada tem a temer; Da-mesma forma, aqueles 
que são poderosos não têm medo do escárnio ou das palavras des- 
corteses de um inimigo. O Senhor nada tinha a temer de ninguém, 
todavia, foi misericordioso com Seu inimigo ao menosprezá-lo. 
Embora aparentemente Ele fugisse do desafio, foi simplesmente para 
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proteger da calamidade a Terra que Ele tolerou as palavras escar- 
necedoras de Hiranyáksa. 


VERSO 8 


A MERA ta 
Raa ameaçam | 
af fa ma 
SAA] 


sa gâm udastãt salilasya gocare 
vinyasya tasyâm adadhãt sva-sattvam 

abhistuto visva-srjã prasiânair 
apiúryamãno vibudhaih pasyato 'reh 


sah—o Senhor; gâm-—a Terra; udastãt-—sobre a superfície; salila- 
sya—da água; gocare--dentro de Seu campo de visão; vinyasya— 
tendo colocado; tasyâm-—à Terra; adadhãt — Ele aplicou; sva-—Sua 
própria; sartvam—existência; abhisrutah—louvado; visva-srja—por 
Brahmá (o criador do universo); prasiánaih—pelas flores; dpúrya- 
mánah—ficando satisfeito; vibudhaih—pelos semideuses; pasyatah— 
enquanto observava; areh—o inimigo. 


TRADUÇÃO 
O Senhor colocou a Terra dentro de Seu campo de visão sobre a 
superfície da água e transferiu a ela Sua própria energia, sob a forma 
da capacidade de flutuar sobre a água. Enquanto o inimigo per- 
manecia observando, Brahmã, o criador do universo, exaltou o 
Senhor, e os outros semideuses atiraram-Lhe flores. 


SIGNIFICADO 

Quem é demônio não pode entender como a Suprema Personali- 
dade de Deus fez a Terra flutuar sobre a água, mas para o devoto do 
Senhor isso não é um'ato muito maravilhoso. Não somente a Terra, 
mas também muitos milhões de planetas estão flutuando no ar, e 
esse poder de flutuação é-lhes'concedido pelo Senhor: não há outra 
explicação possível. Os materialistas poderão explicar que os plane- 
tas estão flutuando devido à lei da gravidade, mas a lei da gravidade 
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funciona sob o controle ou direção do Senhor Supremo. Esta é a 
versão do Bhagavad-gitã, que confirma, através da afirmação do 
Senhor; que por trás das leis materiais ou das leis naturais e por trás 
do crescimento, manutenção, produção e evolução de todos os sis- 
temas planetários —por trás de tudo — está a orientação do Senhor. 
Só os semideuses, encabeçados por Brahmã, puderam apreciar as 
atividades do Senhor, 'e por isso, ao verem a façanha-incomum do 
Senhor ao manter a Terra sobre a superfície da água, eles atiraram- 
Lhe flores, em sinal de admiração por Sua atividade transcendental. 



















VERSO 9 


meaag: ad AÑ 


parânugaktam edipritiobakal at 
mahã-gadam kãricana-citra-darsam 

marmány abhiksnam pratudantarh duruktaih 

pracanda-manyuh prahasars tam babhãse 




















pará—pelas costas; anusaktam—que perseguia muito de perto; 
tapaniya-upakalpam—que tinha uma considerável quantidade de 
adornos de ouro; mahã-gadam —com uma grande maça; káficana— 
dourada; citra—bela; darnsam--armadura; marmâni—o âmago do 
coração; abhikgnam-constantemente; pratudantam—lancinantes; 
duruktaih—pelas palavras ofensivas; pracanda-—terrível; manyuh— 
ira; prahasan—gargalhando; tam—para ele; babháse—Ele disse. 


a TRADUÇÃO 
“0 demônio, que trazia grande variedade de adornos, braceletes e 
uma bela armadura dourada sobre o corpo, perseguia o Senhor, 
pelas costas, com uma grande maça. O Senhor tolerou as lancinantes 
palavrás insultuosas do demônio, mas, revidou expressando Sua 
terrível ira. 
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SIGNIFICADO 

O:Senhor poderia ter castigado o demônio imediatamente, en- 
quanto o demônio zombava dEle com palavrões, mas o Senhor o 
tolerou para satisfazer os semideuses e para mostrar que eles não 
deviam temer os demônios enquanto cumpriam seus deveres. Por- 
tanto, Ele manifestou Sua tolerância principalmente para afastar os 
temores dos semideuses, que deveriam saber que o Senhor está sem- 
pre presente para protegê-los. O escárnio do demônio contra o 
Senhor era tal qual o ladrar de cães: o Senhor não Se importou com 
aquilo, já que estava fazendo Seu próprio trabalho ao libertar a 
Terra do meio da água. Os demônios materialistas sempre pos- 
suem grande quantidade de ouro em várias formas, e acham que 
uma grande quantidade de ouro, força física e popularidade podem 
poupá-los da ira da Suprema-Personalidade de Deus. 


VERSO 10 


PITTA 
aai d A ata EM 
JA E | 
aaa: ga da 
Read ARA ol 


Sri-bhagaván uváca 
satyarh vayarh bho vana-gocarã mrgã 
yusmad-vidhán mrgaye gráma-simhán 
'ma:mrtyu-pásaih pratimuktasya virá 
vikatthanarh tava grhnanty abhadra 


sri-bhagaván uváca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
satyam—na verdade; vayam—Nós; bhoh—ó; vana-gocarâh-—resi- 
dindo na floresta; mrgdh—criaturas; yusmat-vidhán—como tu; 
mrgaye—estou tratando de matar; gráma-simhán—cáes; na—náo; 
mrtyu-pãsaih-—pelos grilhões da morte; pratimuktasya-—de alguém 
que está atado; virãh-—-os heróis; vikarthanam-—palavras banais; 
tava—tuas; grhnanti—dá importância a; abhadra-—ó perverso. 
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TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Na verdade, Nós somos criaturas 
da floresta, e andamos em busca de cães-de-caça como tu. Uma 
pessoa que está livre do enredamento da morte não tem medo das 
palavras banais de que tanto te vanglorias, pois estás atado pelas leis 
da morte. 


SIGNIFICADO 

Os demônios e as pessoas ateístas podem continuar insultando a 
Suprema Personalidade de'Deus, porém eles'se esquecem de que 
estão sujeitos às leis do nascimento e da morte. Eles pensam que, 
simplesmente por difamar a existência do Senhor Supremo ou por 
desafiar Suas rigorosas leis naturais, alguém pode livrar-se das garras 
do nascimento e da morte. No Bhagavad-gitã se diz que, simples- 
mente por entendermos a natureza transcendental de Deus, pode- 
mos voltar ao lar, voltar ao Supremo. Mas os demônios e as pessoas 
ateístas não procuram entender a natureza do Senhor Supremo; 
portanto, permanecem no enredamento do nascimento e da morte. 


VERSO 11 


a aaa aa 
Ra mm E I 
RRA... ara 
Aaa RN RL 


ete vaya nyása-hará rasaukasarh 
gata-hriyo gadaya drávitás te 
tisthamahe 'thapi kathañicid ajau 
stheyarh kva yâmo balinotpâdya vairam 


ete—Nós próprios; vayam-—Nós; nyãsa—do cargo; harâh-—la- 
drões; rasã-okasâm—dos habitantes de Rasâtala; gata-hrivah— 
desavergonhado; gadayá—pela maga; dravitah—perseguido; te— 
tua; tisjhâmahe —permaneceremos; atha api—não obstante; kathah- 
cit-—de alguma forma; ãjau-=no campo de batalha; stheyam —preci- 
samos ficar; kva-—onde; yâmah-—podemos ir; baliná—com um 
inimigo poderoso; utpâdya-—tendo criado; vairam—inimizade. 
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TRADUÇÃO 
Certamente Nós roubamos o cargo dos habitantes de Rasátala e 
perdemos toda a vergonha. Embora ferido por tua poderosa maça, 
permanecerei aqui na água por algum tempo, pois, agora que criei 
inimizade com um adversário poderoso, não tenho para onde ir. 





SIGNIFICADO 
Os demônios deviam entender que não se pode expulsar Deus de 
lugar algum, pois Ele é onipenetrante. Os demônios pensam que suas 
posses lhes pertencem, mas; na realidade, tudo pertence 'à Suprema 
Personalidade de Deus, qué pode tomar qualquer coisa a qualquer 
momento em que Ele queira. 


VERSO NR 


daa fs quina 

Ra dam ar! 
RT TRAS SR 

qt ft anfifrederem: WARM 


tvarh pad-rathânârm kila yathapaâdhipo 
ghagasva no isvastaya à$v anilhakh 

sarnsthãpya casmãn pramrjâsru svakânâr 
yah svâm pratijãm nátipiparty asabhyah 


tvam_—tu; pad-rathánám—de soldados de infantaria; kila—na 
realidade; yúthapa-—dos líderes; adhipah—o comandante; ghatasva— 
toma medidas; nah—Nossa; asvastaye—para derrotar; fu —imedia- 
tamente; anúhah—sem-consideragáo; samsthapya—tendo matado; 
ca—e; asmán—=Nos; prampja—elimina; asru—lágrimas; svakánám— 
de teus parentes; yah—aquele que; svam—sua própria; pratijiam— 
palavra-de honra; na—não; atipiparti—cumpre; asabhyah—náo é 
digno de sentar-se numa assembléia. 





TRADUÇÃO 
Tu és tido como o comandante de muitos soldados de infantaria, 
de modo que agora podes tomar medidas imediatas para derrotar- 
Nos. Abandona toda tua conversa tola e elimina as apreensões de 
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teus parentes matando-Nos. Mesmo que alguém seja orgulhoso, náo 
é digno de sentar-se numa assembléia se deixa de cumprir sua pala- 
wra de honra. 


SIGNIFICADO 
Pode ser que um demónio seja um grande soldado e comandante 
de muitos soldados de infantaria, mas, na presença da Suprema 
Personalidade de Deus, ele é impotente e está destinado a morrer. O 
Senhor, portanto, desafiou o demônio a não partir, mas a cumprir 
sua promessa de matá-lO. 


VERSO 13 
a sa 


AÑ MAR AA EM A | 
oa ER RN 


maitreya uváca 
so 'dhiksipto bhagavatá 
pralabdhas ca rusã bhr$am 
ãjahãrolbanarh krodham 
kridyamãno 'hi-rad iva 


maitreyah—o grande sábio Maitreya; uvaca—disse; sah-—o demó- 
nio; adhiksiptah—+endo sido insultado; bhagavata—pela Personali- 
dade de Deus; pralabdhah—ridicularizado; ca—e; rusã-—irado; 
bhr$am—muito; ajahãra—encheu-se; ulbanam —grande; krodham — 
ira; kridyamânah-—tendo mexido com; ahi-rãt-—uma grande naja; 
iva—como. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Ao ser assim desafiado pela Personalidade de 
Deus, o demônio ficou irado e agitado, e tremeu de ira, como uma 
naja atiçada. 


SIGNIFICADO 
A naja é muito feroz diante de pessoas comuns, mas, perante um 
encantador que possa brincar com ela, não passa de um brinquedo: 
Analogamente, pode ser que um-demônio seja muito poderoso em 





42 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 18 


seu próprio domínio, mas, diante do Senhor, ele é insignificante. O 
demônio Rávana era uma figura temida entre os semideuses, mas, 
quando esteve diante do Senhor Râmacandra, ele tremeu e invocou a 
sua deidade, o Senhor Siva, mas foi em vão. 


VERSO 14 


ga: ea: 1 
| ES as UI 


srjann amargitah $vasân 
manyu-pracalitendriyah 

ásádya tarasá daityo 
gadayá nyahanad dharim 


srjan—esgotando-se; amargitah—estando irado; $vásán—respira- 
| gáo; manyu—pela cólera; pracalita—agitados; indriyah—cujos sen- 
| tidos; asádya—atacando; tarasã--rapidamente; daityah—o demô- 
nio; gadayã-—com sua maça; nyahanat-—golpeou; harim—o Senhor 
| Hari. 
TRADUÇÃO 
Silvando indignadamente, com todos os seus sentidos agitados 
pela cólera, o demônio precipitou-se rapidamente sobre o Senhor e 
desferiu-Lhe um golpe com sua poderosa maça. 


VERSO 15 


mmia ao fig guri 
rafa AE AA 


bhagavárhs tu gadá-vegarh 
visrstariripunorasi 

avañicayat tirascino 
yogaárúdha ivāntakam 


bhagaván—o Senhor; tu—contudo; gada-vegam—a pancada da 
maga; visrstam—desferida; ripuna—pelo inimigo; urasi—contra Seu 
peito; avañicayat—esquivou-Se; tirascinah—para o lado; yoga-ari- 
dhah=um yogí realizado; iva—como; antakam—morte. 


Verso 16] A batalha entre o Senhor Javali e Hiranyákga 43 


TRADUÇÃO 
O Senhor, contudo, movendo-Se um pouco para o lado, esquivou- 
Se da violenta pancada de maça apontada pelo inimigo contra Seu 
peito, assim como um yogi realizado evitaria a morte. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, dá-se o exemplo de que'o yogi perfeito pode 
repelir um golpe mortal, embora este seja vibrado pelas leis da 
natureza. É inútil um demônio bater no corpo transcendental do 
Senhor com uma poderosa maça, pois ninguém pode superar Seu 
poder. Os transcendentalistas avançados estão livres das leis da 
natureza, e nem sequer um golpe mortal pode influenciá-los. Super- 
ficialmente pode parecer que um yogi seja atacado por um golpe 
mortal, mas, pela graça do Senhor, ele pode superar muitos de tais 
ataques em nome do serviço ao Senhor. Assim como o Senhor existe 
através de Seu próprio poder independente, pela graça do Senhor os 
devotos também existem para servi-lO. 


VERSO 16 


gui TAG ST 1 
ARE as reta GN 


punar gadâm svâm ádáya 
bhrámayantam abhiksnasah 

abhyadhavad dharih kruddhah 
sarnrambhaãd dasta-dacchadam 


punah—outra vez; gadám—maga; svám—sua; adaya—tendo to- 
mado; bhramayantam—brandindo; abhiksnasah—repetidamente; 
abhyadhávat—correu para alcangar; harih—a Personalidade de 
Deus; kruddhah—irado; samrambhat—com fúria; dasta=mordi- 
dos; dacchadam—seus lábios. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, a Personalidade de Deus manifestou Sua ira e correu 
para alcançar o demônio, que mordeu os lábios, irado, pegou sua 
maça outra vez e começou 4 brandi-la repetidamente. 
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VERSO 17 


SEE 
amaia sa Mo 


tatas ca gadayãrâtir 
daksinasyarh bhruvi prabhuh 

ajaghne sa tu tāń saumya 
gadaya kovido 'hanat 


tatah—entáo; ca—e; gadayd—com Sua maga; arátim—o inimigo; 
daksinasyam—sobre o lado direito; bhruvi—na testa; prabhuh-=o0 
Senhor; djaghne—golpeou; sah—o Senhor; tu—mas; tdm-—a maga; 
saumya--6 amável Vidura; gadayã--com sua maga; kovidah—há- 
bil; ahanat—salvou-se: 

TRADUÇÃO 

Então, com Sua maça, o Senhor golpeou o inimigo sobre o lado 
direito de sua testa, mas, como o demônio era hábil na luta, ó amável 
Vidura, ele defendeu-se aparando o golpe com sua própria maça. 


VERSO 18 


Ta er sta ii ata 41 
feria RA: el 


evam gadâbhyâm gurvibhyarm 
haryakso harir eva ca 

Jigisayã susarhrabdhav 
anyonyam abhijaghnatuh 


evam-—dessa maneira; gadabhyâm-—-com suas maças; gurvi- 
bhyám—enormes; haryaksah—o demónio Haryakga (Hiranyakga); 
harih—o Senhor Hari; eva—certamente; ca—e; jigigsayi—com dese- 
jo de vitória; susamrabdhau-—furioso; anyonyam-—um ao outro; 
abhijaghnatuh—golpearam-se. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, o demônio Haryaksa e o Senhor, a Personalidade 
de Deus, golpearam-se um 20 outro com suas enormes maças, cada 
um deles furioso e buscando a própria vitória. 
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SIGNIFICADO 
Haryaksa é outro nome de Hiranyaksa, o demônio. 


VERSO 19 


far 
arena area I 


akama aiia: I 


tayoh sprdhos tigma-gadiâharârngayoh 
ksatasrava-ghrana-vivrddha-manyvoh 

vicitra-mãrgârhs carator jigisayã 
vyabhād ilāyām iva śuşmiņor mrdhah 


tayoh—a eles; sprdhoh—os dois combatentes; tigma—pontea- 
gudas; gada—pelas magas; dhata—feridos; añgayoh-—seus corpos; 


ksata-asrava—sangue saindo dos ferimentos; ghrána—cheiro; 
vivrddha—aumentava; manyvoh—ira; vicitra—de vários tipos; 
mãrgãn—manobras; caratoh-—realizando; jigisayã--com o desejo 
de vencer; vyabhár—parecia com; ilãyâm-—por causa de uma vaca 
(ou a Terra); iva—como; $usminoh—de dois touros; mrdhah—uma 
luta. 
TRADUÇÃO 

Havia uma rivalidade mordaz entre os dois combatentes; ambos 
tinham sofrido ferimentos em seus corpos, provocados pelos golpes 
de suas respectivas maças ponteagudas, e cada um deles ficava cada 
vez mais furioso com o cheiro de sangue em seus corpos. Em sua 
avidez por vencer, eles realizaram manobras de vários tipos, e sua 
contenda parecia com uma luta entre dois fortes touros por causa de 
uma vaca. 


SIGNIFICADO 
Aqui o planeta Terra é chamado de ilā. Antigamente a Terra.era 
conhecida como llávrta-varga, e, quando Mahárája Pariksit gover- 
nou-a Terra, ela se chamava Bhãrata-varsa. Na realidade, Bhárata- 
varga é o nome dado a todo o planeta, mas, gradualmente, Bhãrata- 
varsa veio a significar Índia. Como a Índia foi recentemente dividida 
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em Paquistão e Hindustão, da mesma forma, a Terra antigamente 
era chamada de Ilavrta-varga, mas, pouco a pouco, com'o decorrer 
do tempo, ela foi dividida por limites nacionais. 


VERSO 20 


dem qr AI 


area: 
al 
Raga a IRo 


daityasya yajñāvayavasya māyã- 
grhita-vārāha-tanor mahātmanah 

kauravya mahyārh dvigator vimardanarh 
didrkşur āgād rşibhir vrtah svarāț 


daityasya—do demónio; yajña-avayavasya—da Personalidade de 
Deus (de cujo corpo o yajfia é uma parte); mãyã-—através de Sua 
potência; grhita—foi assumida; varâha—de javali; tanoh—cuja 
forma; mahá-atmanah—do Senhor Supremo; kauravya-—ó Vidura 
(descendente de Kuru); mahyádm—por causa do mundo; dvisatoh— 
dos dois inimigos; vimardanam-—a luta; didrkguh—desejoso de ver; 
āgāt—veio;, rsibhih—pelos sábios; vrtah—acompanhado; svarãf-— 
Brahmã. 


í TRADUÇÃO 
“Ó descendente de Kuru, Brahmā, o semideus mais independente 
do universo, acompanhado por seus seguidores, veio assistir à ter- 
rível luta por causa do mundo, entre o demônio e a Personalidade de 
Deus, que aparecera sob a forma de javali. 


SIGNIFICADO 
A luta entre o Senhor, a Suprema Personalidade de Deus, e o 
demônio é comparada à luta entre touros por causa de uma vaca. O 
planeta Terra também é chamado de go, ou vaca. Assim como os 
touros lutam entre si para decidir quem se unirá à vaca, da mesma 
forma, sempre há constante luta entre os demônios eo Senhor 
Supremo ou Seu representante pela supremacia sobrea Terra: Neste 
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verso, o Senhor ésignificativamente descrito como yajfidvavava. Não 
devemos considerar que o Senhor tenha'o corpo de'um javali ordiná- 
rio. Ele pode assumir qualquer forma, e possui todas essas formas 
eternamente. É dEle que emanam todas as demais formas. Essa 
forma-de javali não deve ser considerada como a forma de um porco 
ordinário. Na verdade, o corpo dEle é pleno de yajfia, ou oferendas 
deadorações. Yajñas (sacrificios) oferecem-se a Vignu: Yajña signifi- 
cao corpo de Visnu. Seu corpo não é material; portanto, Ele não 
deve ser tomado como um javali ordinário. 

Este verso descreve Brahmã como svarãy. Na realidade, a indepen- 
dência completa é exclusiva do próprio Senhor, mas, como parte 
integrante do Senhor Supremo, toda entidade viva tem uma quanti- 
dade diminuta de independência: Cada uma das entidades vivas den- 
tro deste universo tem essa: independência diminuta, porém, 
Brahma, sendo o principal entre todos os seres vivos, tem potencial 
de independência maior que qualquer outro. Ele é o representante de 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, tendo sido incumbido de 
presidir a todos os afazeres universais. Todos os demais semideuses 
trabalham para ele; daí ser ele descrito aqui como svarãy. Ele está 
sempre acompanhado por grandes sábios e transcendentalistas, 
todos os quais vieram para assistirà “luta de touros” entre o demô- 
nio e q Senhor. 

VERSO 21 


aerea 


Estarei, 
fon 2 a qa 
E AUR 


àsanna-$aundiram apeta-sâdhvasam 
krta-pratikaram ahárya-vikramam 

vilaksya daityah bhagaván sahasra-nir 
jagada narayanam adi-súkaram 


asanna—obtido; Saundiram—poder; apera—desprovido de; sã: 
dhvasam—temor; krta—fazendo; pratikaram—oposicáo; ahárya— 
incombatível; vikramam—tendo poder; vilaksya—tendo visto; dai- 
tyam—o demónio; bhagavan—o adorável Brahma; sahasra-nih—0 





48 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 18 


líder de milhares de sábios; jagâda-—dirigiu-se ao; náarayanam— 
Senhor Nãrãyana; âdi—-o original; sikaram—tendo a forma de 
javali. 
TRADUÇÃO 

Após chegar ao lugar-do combate, Brahmã, o líder de milhares de 
sábios etranscendentalistas, viu © demônio, que tinha obtido poder 
tão sem precedentes que ninguém podia lutar com ele. Brahmá 
dirigiu-se então a Náriyana, que assumia a forma de javali pela 
primeira vez. 


VERSOS 22—23 


RR T 

Sa Aca AARET 112311 
Brisa | 

efa E RA 


brahmovãca 
esa te deva devânâm 
añghrizmúlam upeyusám 
viprânãâm saurabheyinârm 
bhiitânim apy anāgasām 


agas-krd bhaya-krd duskrd 
asmad-raddha-varo 'surah 
anvesann apratiratho 
lokán atati kantakah 


brahmá uváca—o Senhor Brahma disse; esah--este demônio; te— 
Teus; deva—ó: Senhor; devánam—para os semideuses; añghri- 
múlam—Teus pés; upeyusdm—para aqueles que tém obtido; viprá- 
nam—para os brahmanas; saurabheyinam—para as vacas; bhútánáim— 
para entidades vivas comuns; api-—também; anagasam—inocentes; 
agah-kri—um ofensor; bhaya-kr:—uma fonte de temor; duskrt— 
malfeitor; asmat—de mim; raddha-varah—tendo obtido certa bén- 
ção; asurah--um “demônio; anvesan—procurando; apratirathah— 
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não tendo combatente adequado; lokán—por todo o universo; 
afati—ele erra; kantakah—sendo um estorvo para todos. 


TRADUCAO 

O Senhor Brahmã disse: Meu querido Senhor, este demônio tem 
mostrado ser um constante estorvo para os semideuses, os bráhma- 
nas, as vacas e as pessoas inocentes, que são imaculados e sempre 
dependentes da adoração a Teus pés de lótus. Ele tem-se tornado 
uma fonte de temor, hostilizando-os desnecessariamente, Desde que 
obteve certa bênção de mim, tornou-se um demônio, sempre procu- 
rando por um combatente adequado, errando por todo o universo 
com este propósito infame. 


SIGNIFICADO 

Há duas classes de entidades vivas: a dos suras, ou seja, ossémi- 
deuses, e a dos asuras, ou seja, os demônios. De um modo geral, os 
demônios gostam de adorários semideuses, e, evidentemente, median- 
te tal adoração, eles conseguem mais poder para o gozo de seus 
sentidos. Assim, tornam-se causadores de incômodos para os 
brâhmanas, os semideuses e-outras entidades vivas inocentes. :Nor- 
malmente, os demônios criticam-os semideuses, os brãhrhanas e os 
inocentes, para quem eles são constante fonte de temor. O método 
do-demônio consiste em obter poder dos semideuses e então impor- 
tunar os próprios semideuses: Há o caso de um grande devotodo 
Senhor Siva que obteve deste uma bênção —elé teriaro poder de 
decepar qualquer cabeça simplesmente por tocá-la com a mão. Logo 
que obteve esta bênção, o demônio quis tocar na própria cabeça do 
Senhor Siva. Assim são eles. Os devotos da Suprema Personalidade 
de Deus, no entanto, não pedem nenhum favor em nome do gozo 
dos sentidos, Mesmo que-se lhes ofereça a'liberação, eles a recusam. 
Eles estão felizes simplesmente ocupando-se no transcendental ser- 
viço amoroso ao Senhor. 


VERSO 24 


o mii i RA | 
AGS AR ARA RV 
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mainarh mãy vinarm drptarh 
nirañkusam asattamam 

akrida bālavad deva 
yathāśivişam utthitam 


mã-—não; enam-—lhe; mãyã-vinam-—habilidoso em urdir arti- 
manhas; drpram-—arrogante; nirarikusam-—auto-suficiente; asat- 
tamam-—malvadíssimo; dkrida--brincar com; bãla-vat-—como uma 
criança; deva-—ó Senhor; yathã—-como; dsivisam-—uma serpente; 
utthitam—estimulado. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã continuou: Meu querido Senhor, não há neces- 
sidade de brincar com este demônio viperino, que é sempre muito 
habilidoso em urdir artimanhas, sendo arrogante, auto-suficiente e 
malvadíssimo. 


SIGNIFICADO 

Ninguém fica triste quando matam uma'serpente. É costume entre 
meninos de aldeias pegar uma serpente pela cauda brincar com ela 
por algum tempo e depois matá-la. Analogamente, o Senhor poderia 
ter-matado odemônio de imediato, mas Ele brincou com ele da 
mesma maneira que uma criança brinca-com uma serpente antes de 
matá-la. Brahmã sugeriu, entretanto, que, por ser o demônio mais 
malvado 'e indesejável que uma serpente, não havia necessidade de 
brincar com ele. Era seu desejo que ele fosse morto imediatamente, 
sem demora. 

VERSO 25 


aqu ada at dat a quem | 
ab AURA TRATA RA 
na yâvad esa vardheta 
svám vela prâpya dârunah 


svârh deva mãyâm ásthaya 
tâvaj jahy agham acyuta 


na yavat—antes; esah—este demónio; vardheta—aumente; svám— 
sua própria; velām—hora demoniaca; prāpya—tendo alcançado; 
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dirunah-—formidável; svam-—Tua própria; deva-—ó Senhor; mãvam — 
potência interna; asthãya--usando; tâvat-—imediatamente; jahi— 
mata; agham-—o pecaminoso; acyura-—ó infalível. 


TRADUÇÃO 
Brahmã continuou: Meu querido Senhor, Tu és infalível. Por 
favor, mata este demônio pecaminoso antes que chegue a hora 
demoníaca e ele possa apresentar outro formidável confronto favo- 
rável a ele. Tu certamente podes matá-lo através de Tua potência 
interna. 
VERSO 26 


aa em ires sl | 
e be ST] STATE IRA 


esã ghoraramã sandhyã 
loka-cchambat-kari prabho 

upasarpati sarvátman 
suránárh jayam āvaha 


esa—esta; ghora-tamá—=escurissima; 'sandhya—noite; loka—o 
mundo; chambaf-kari—destruindo; prabho—ó Senhor; upasar- 
pati—está se aproximando; sarva-diman—ó Alma de todas as 
almas; surandm—para os semideuses; jayam—vitória; dvaha—traze. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, a escuríssima noite, que cobre-o mundo, aproxima- 
se rapidamente. Uma vez que és a Alma de todas as almas, por favor, 
mata-o e conquista a vitória para os semideuses. 


VERSO 27 


args ANA E | 
Ea Te a a Ga Ro 


adhunaiso 'bhijin nama 
yogo mauhúrtiko hy agat 

sivaya nas tvarh suhrdám 
asu nistara dustaram 
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adhuná—agora; esah—este; abhijir náama—chamado abhijit; 
yogah—auspicioso; mauhúrtikah—momento; hi—na verdade; agát— 
quase já passou; sivaya—para o bem-estar; nah—de nós; 1vam—Tu; 
suhrdam—de Teus amigos; A$u—rapidamente; nistara—dá cabo de; 
dustaram—o formidável inimigo. 


TRADUÇÃO 
O período auspicioso conhecido como abhijit, que é muito opor- 
tuno para a vitória, começou ao meio-dia e já se passou quase por 
completo; portanto, no interesse de Teus amigos, por favor, dá cabo 
rapidamente deste formidável inimigo. 


VERSO 28 


Renata a | 
Pr e AÑ a RA 


distyã tvarh vihitara mpytyum 
ayam ásáditah svayam 

vikramyainarh mydhe harvã 
lokân âdhehi $armani 


distyã-—paraa fortuna; tvam—até Vossa Onipotência; vilitam— 
ordenada; mrtyum—morte; ayam—este demónio; asaditah—yeio; 
svayam—por sua própria conta; vikramya—exibindo Tuas proezas; 
enam—a ele; mpdhe—no duelo; hatvá—matando; lokán—os mun- 
dos; ddhehi—estabelece; Sarmani—em paz. 

TRADUÇÃO 

Para nossa fortuna, este demônio veio por sua própria conta até 
Vossa Onipotência, tendo sua'morte ordenada por Ti. Portanto, 
exibindo Tuas proezas, mata-o no duelo e estabelece a paz nos 
mundos. y 


| W 

Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Tèr- 
ceiro Canto, Décimo-oitavo Capítulo; do Srimad-Bhagavatam, inti- 
tulado “A batalha entre o Senhor Javali e o demônio Hiranyâksa.” 


CAPÍTULO DEZENOVE 


A matança do demônio Hiranyãksa 


VERSO 1 


a qa 
a ña rd e l 
SU 
maitreya uváca 
avadhãrya virificasya 
nirvyalikâmptam vacah 
prahasya prema-garbhena 
tad apârigena so 'grahit 


maitreyah uvâca--Maitreya disse; avadhãrya--após ouvir; virifica- 
sya—do Senhor Brahmã; nirvyalika—isentas de todas as intenções 
pecaminosas; amrtam—nectáreas; vacah—palavras; prahasya—rindo 
do fundo do coração; prema-garbhena—carregado de amor; tai-— 
aquelas palavras; apârigena—com um olhar; sah-—a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; agrahit—aceitou. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Após ouvir as palavras de Brahmã, o criador, 
que estavam isentas de todas as intenções pecaminosas e eram doces 
como néctar, o Senhor riu do fundo do coração e aceitou sua oração 
com um olhar carregado de amor. 


SIGNIFICADO 
A palavra nirvyalika € muito significativa. As orações dos semi- 
deuses ou devotos do Senhor são isentas de todas as intenções peca- 
minosas, mas:as orações dos demônios sempre estão cheias de inten- 
ções pecaminosas. O demônio Hiranyáksa tornou-se poderoso ao 
obter uma bênção de Brahmã, e, após obtê-la, ele criou distúrbios 
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por causa de suas intenções pecaminosas. As orações de Brahmã e 
outros semideuses não podem ser comparadas às orações dos demô- 
nios. O propósito dos semideuses é satisfazer o Senhor Supremo; 
portanto o Senhor sorriu e aceitou a oração com a qual Brahmã Lhe 
pediu para matar o demônio. Os demônios, que não estão absolu- 
tamente interessados em louvar a Suprema Personalidade de Deus 
por não terem informação sobre Ele, recorrem aos semideuses, o que 
é condenado no Bhagavad-gitã. Pessoas que recorrem aos semi- 
deuses e oram, pedindo avanço em atividades pecaminosas, são con- 
sideradas como destituídas de toda a inteligência. Os demônios per- 
dem toda a inteligência por não saberem qual é realmente o seu 
interesse próprio. Mesmo que tenham informação sobre a Suprema 
Personalidade de Deus, eles se recusam a aproximar-se dEle: não 
lhes é possível obter do Senhor Supremo as bênçãos que eles dese- 
jam, porque suas intenções são sempre pecaminosas. Diz-se que os 
assaltantes na Bengala costumavam adorar a deusa Kali para a satis- 
fação de seus desejos pecaminosos de saquear a propriedade alheia, 
mas eles jamais foram'a um templo de Vignu porque poderiam ser 
mal sucedidos em orar a Vignu: Entretanto, as orações dos semi- 
deuses ou devotos da Suprema Personalidade de Deus são sempre 
desprovidas de manchas'de intenções pecaminosas. 


VERSO 2 


o q geada | 
ARA E IR 


tatah sapatnarh mukhatas 
carantam akuto-bhayam 

“jaghânotparya gadayã 
hanãv asuram aksajah 


tatah—entáo; sapatnam—inimigo; mukhatah—em frente dEle; 
carantam aproximando-se; akutah-bhayam-—intrepidamente; ja- 
ghãna-golpeou; utparya--após saltar; gadayã--com Sua maça; 
hanau-—contrao queixo; asuram-—o demônio; akga-jah—-o Senhor, 
que nasceu da narina de Brahmã: 


Verso 4] A matança do demônio Hiranyãksa 


TRADUÇÃO 
O Senhor, que aparecera da narina de Brahma, saltou e apontou 
Sua maça contra o queixo de Seu inimigo, o demônio Hiranyiksa, 
que se aproximava dEle intrepidamente. 


VERSO 3 


an TR TC, | 
Rara. RANA 


sá hatá tena gadayã 

viharã bhagavat-karát 
vigharnitapatad reje 

tad adbhutam ivabhavat 


sã-—aquela maga; har3—aparada; tena—por Hiranyaksa; gadaya— 
com sua maga; vihata—saltou; bhagavat—da Suprema Personali- 
dade de Deus; karãt-—da mão; vighiirnitã--girando; apatar—caia; 
reje—brilhava; tat—aquela; adbhutam-—miraculoso; ¡va—na ver- 
dade; abhavat--era. 


TRADUÇÃO 
Aparada pela maça do demônio, no entanto, a maça do Senhor 
saltou de Sua mão e parecia esplêndida conforme caía em círculos. 
Era algo miraculoso, pois a maça brilhava maravilhosamente, 


VERSO 4 


q dis Aa ad 
a a A ARAN 


sa tada labdha-tirtho pi 
na babadhe nirayudham 
mánayan sa mrdhe dharmar 
visvaksenarn prakopayan 


sah—este Hiranyáksa; tada—entáo; labdha-tirthah—tendo obtido 
uma oportunidade excelente; api—embora; na—náo; babadhe— 
atacado; nirayudham—náo tendo arma; mãnayan-—respeitando; 
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sah—Hiranyákga; mrdhe—na' batalha; dharmam—o código de 
combate; visvaksenam—a Suprema Personalidade de Deus; pra- 
kopayan—fazendo irado. 


TRADUÇÃO 
Muito embora o demônio tivesse uma oportunidade excelente de 
ferir seu inimigo desarmado e indefeso, ele respeitou a lei do com- 


bate de igual para igual, acendendo por esse meio a fúria do Senhor 
Supremo. 


VERSO 5 


a are feia 1 
maa aA q rr 1S N 


gadāyām apaviddhāyārh 
hāhā-kāre vinirgate 

'mánayám ása tad-dharmam 
sunâbharn câsmarad vibhuh 


gadayám—assim que Sua maga; apaviddhaydm—caiu; háhá- 
kare—uma lamentagáo de alarme; vinirgate—se elevou; mánayám 
asa—reconheceu; tat—de Hiranyakga; dharmam—retidáo; suná- 
bham-—a cakra Sudarsana; ca—e; asmarat-— lembrou-se; vibhuh-—a 
Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Assim que a maça do Senhor caiu ao solo e uma lamentação de 
alarme se elevou da multidão de deuses e rsis que testemunhavam a 
luta, a Personalidade de Deus reconheceu o amor do demônio pela 
retidão e por isso invocou Seu disco Sudarsana. 


VERSO 6 


à a RA 
amiga ATRA | 

fem aaa ai 
a a As A 


A matança do demônio Hiranyiksa 


tam vyagra-cakram diti-putrâdhamena 
sva-pãrsada-mukhyena visajjamânam 

citrã vãco 'tad-vidârm khe-carânam 
tatra smásan svasti te 'murh jahiti 


tam Personalidade de Deus; vyagra—girando; cakram—cujo 
disco; diti-putra—filho de Diti; adhamena—indigno; sva-pârgada— 
de Seus associados; mukhyena—com o principal; visajjamânam — 
brincando; citrah-—várias; vacah-—expressões; a-tat-vidim-—daque- 
les que não conheciam; khe-carânâm —voando:no céu; tatra-=ali; 
sma Gsan ocorreu; svasti—fortuna; fe-—convosco; amum-==a- ele; 
jahi—por favor, matai; ¡ti—assim. 


TRADUÇÃO 

Conforme o disco começou a girar nas mãos do Senhor e o Se- 
nhor Se empenhava no combate ao principal de Seus assistentes de 
Vaikuntha, que nascera como Hiranyákga, um filho indigno de Diti, 
surgiram de todas as direções estranhas expressões proferidas por 
aqueles que testemunhavam a luta de seus aeroplanos. Eles não 
tinham conhecimento da realidade do Senhor, e por isso gritaram: 
“Que a vitória esteja convosco! Suplicamos que.o mateis! Não brin- 
queis mais com ele!” 


VERSO 7 


A il 
AÑ UA | 
fa MAA 
o IO 


sa tam nisamyatra-rathañgam agrato 
vyavasthitarn padma-palãsa-locanam 
vilokya câmarga-pariplutendriyo 
rugã sva-danta-cchadam ádasac chvasan 


sah—aquele demônio; tam-—a Suprema Personalidade de Deus; 
nisamya—após ver; atra-rathángam—armado com o disco Sudar- 
Sana; agratah—diante dele; vyavasthitam—permanecendo em posi- 
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ção de ataque; padma-—flor de lótus; palãsa-—pétalas; locanam — 
olhos; vilokya—após ver; ca—e; amarsa—pela indignacáo; pariplu- 
ta—sobrecarregado; indriyah—seus sentidos; rusã—com grande 
furor; sva-danta-chadam—seus próprios lábios; adasat-—mordeu; 
$vasan—silvando. 


TRADUÇÃO 
Quando o demônio viu a Personalidade de Deus, que tinha olhos 
semelhantes a pétalas de lótus, permanecendo em posição de ataque 
diante dele, armado com Seu disco Sudarsana, seus sentidos ficaram 
fremindo de indignação. Ele pôs-se a silvar como uma serpente, 
mordendo os lábios com grande furor. 


VERSO 8 


HA aa 1 
Si sc UA 


karâla-darhstras cakgurbhyârm 
sañicaksano dahann iva 
abhiplutya sva-gadayã 
hato 'sity ahanad dharim 


karala—assustadoras; damstrah—tendo presas; cakgurbhyâm— 
com ambos os olhos; sañcaksánah—encarando; dahan—queimando; 
iva—como se; abhiplutya—atacando; sva-gadayá—com sua própria 
maga; hatah—morto; asi—Tu estás; ¡ti—assim; dhanat—apontou; 
harim—contra Hari. 


TRADUÇÃO 
O demônio, que tinha presas assustadoras, encarou a Personali- 
dade de Deus como se quisesse queimá-10. Pulando no ar, ele apon- 
tou sua maça contra o Senhor, exclamando ao mesmo tempo: “Tu 
estás morto!” 


VERSO 9 
aia AA | 
A o IS I 


A matança do demônio Hiranyãksa 


padã savyena târn sadho 
bhagaván yajña-súkarah 

lilaya misatah Satroh 
praharad váta-ramhasam 


pada—com Seu pé; savyena—esquerdo; tám—aquela maga; 
sáadho—6 Vidura; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; 
yajña-súkarah—sob Sua forma de javali, o desfrutador de todos os 
sacrifícios; lilayã-—jocosamente; migatah=sob o olhar de; $atroh— 
de Seu inimigo (Hiranyãksa); prâharat-—derrubou; váta-ramhasam— 
tendo à força de uma tempestade. 


TRADUÇÃO 
Ó santo Vidura, sob o olhar de Seu inimigo, © Senhor sob Sua 
forma de javali, o desfrutador de todas as oferendas sacrificatórias, 
jocosamente derrubou a maga com Seu pé esquerdo, apesar de ela 
ter sido vibrada contra Ele com a força de uma tempestade. 


VERSO 10 
m a ma a A 1 
EIRE T AAA EA IR 


aha cayudham adhatsva 
ghajasva tvarh jigisasi 

ity uktah sa tada bhúyas 
tâdayan vyanadad bhrsam 


aha—Ele disse; ca—e; Ayudham—arma; adhatsva—pega; ghaja- 
sva—tenta; tvam—tu; jigisasi—estás ansioso por vencer; iti—assim; 
uktah—desafiado; sah—Hiranyãksa; tadá—naquele momento; 
bhúyah—novamente; tadayan—mirando contra; vyanadat—rugiu; 
bhrsam—estrondosamente, 


TRADUÇÃO 
O Senhor então disse: “Pega tua arma e tenta novamente, ansioso 
que estás por vencer-Me.” Desafiado por essas palavras, o demônio 
mirou sua maça contra o Senhor e mais uma vez rugiu estron- 
dosamente. 
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VERSO 11 


o A a: 
ao iaa a 1220 


târh sa apatatim viksya 
bhagavân samavasthitah 

jagrãha lilayã práptâm 
garutmán iva pannagim 


1ám—aquela maga; sah—Ele; apatatim—voando em direção a; 
viksya—após ver; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; 
samavasthitah—permaneceu firme; jagráha—apanhou; lilayã-—facil- 
mente; prâptâm-—veio à Sua: presença; garutmán—Garuda; .¡va— 
como; pannagim—uma serpente. 

TRADUÇÃO 

Ao ver à maça voando contra Ele, o Senhor permaneceu firme 
onde estava e apanhou-a com a mesma facilidade que Garuda, o rei 
dos pássaros, capturaria uma serpente. 


VERSO 12 


emite sita eat arg | 
Reset daat on rever: 1120 


sva-pauruse pratihate 
hata-máno mahásurah 

naicchad gadârh diyamânârh 
harinã vigata-prabhah 


sva-pauruse—sua valentia; pratihate—frustrada; hata—destruído; 
mánah—orgulho; mahá-asurah—o grande demónio; na. aicchat—= 
não desejou (pegar); gadam—a maga; diyamánam—sendo oferecida; 
harina—por Hari; vigata-prabhah—reduzido em seu brio. 


TRADUÇÃO 
Tendo sua valentia frustrada desta maneira, o grande demônio 
sentiu-se humilhado e ficou fora de si, Ele relutava em pegar de volta 
a maça quando esta foi-lhe oferecida pela Personalidade de Deus. 


A matança do demônio Hiranyâksa 


VERSO 13 


a ARE E AAA | 
awm AA RAMA RR 


Jjagrãha tri-Sikharh siilam 
'jvalaj-jvalana-lolupam 

yajñaya dhrta-rapâya 
viprayabhicaran yatha 


jagraha—agarrou; tri-sikham—de três pontas; $úlam—tridente; 
jvalat—flamejante; jvalana—fogo; lolupam—rapinante; yajñaya— 
contra o desfrutador de todos os sacrificios; dhrta-rapaya—sob a 
forma de Varáha; vipraya—contra um bráhmana, abhicaran— 
agindo malevolamente; yatha—como. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, ele agarrou dum tridente que era rapinante como 


fogo flamejante, é atirou-o contra o Senhor, o desfrutador de todos os 
sacrifícios, assim como alguém praticaria penitência com intenção 
malévola contra um bráhmana santo. 


VERSO 14 


E al 
E] 
2 fa Farfan 
ain ARA E 


tad ojasã daitya-mahá-bhatarpitam 
cakásad antah-kha udirna-didhiti 
cakrena ciccheda nisata-neminá 
harir yathã târksya-patatram ujjhitam 


tat—aquele tridente; ojasa—com toda a sua forca; daitya—entre 
os demónios; maha-bhata—pelo poderoso lutador; arpitam—dispa- 
rado; cakasat—brilhando; antah-khe—no meio do céu; udirna— 
aumentou; didhiti—iluminação; cakrena-—pelo disco Sudarsana; 
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ciccheda—Ele despedagou; nisata—afiada; nemina—borda; harih— 
Indra; yathá—como; tárksya—de Garuda; patatram—a asa; ujjhi- 
tam—abandonou, 


TRADUÇÃO 
Disparado pelo poderoso demônio com toda a sua força, o tri- 
dente arremessado brilhava fulgurantemente no céu. A Personali- 
dade de Deus, entretanto, despedagou-o com Seu disco Sudaráana, 
que tinha uma borda cortante e afiada, da mesma forma que Indra 
cortou uma asa de Garuda. 


SIGNIFICADO 

O contexto da referência feita aqui a respeito de Garuda e Indra é 
o seguinte. Certa vez, Garuda, o carregador do Senhor, arrebatou 
um pote de néctar das mãos dos semideuses no céu para libertar sua 
mãe, Vinatã, das garras de sua madrasta, Kadrú, a mãe das ser- 
pentes. Ao saber disso, Indra, o rei do céu, disparou seu raio contra 
Garuda. Com o objetivo de respeitar a, infalibilidade da arma de 
Indra, Garuda, embora fosse invencível de outra maneira, sendo a 
própria montaria do Senhor, soltou uma de suas asas, que foi despe- 
daçada pelo raio. Os habitantes dos planetas superiores são tão 
ajuizados que, mesmo no processo de luta, observam as regras e 
regulações preliminares de gentileza. Neste caso, Garuda quis 
demonstrar respeito por Indra: como sabia que a arma de Indra deve 
destruir algo, ele ofereceu sua asa. 


VERSO 15 


tel SS aqui R: 
a fa ff | 
mate a aa 
TA ACES A 
vrkne sva-$úle bahudhárina hareh 
pratyetya vistirnam uro vibhútimat 


pravrddha-rosah sa kathora-mustiná 
nadan prahriyantaradhiyatásurah 
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vrkne—ao ser cortado; sva-$ile—seu tridente; bahudhá—em mui- 
tos pedaços; arinã-—pela Sudarsana cakra; hareh—da Suprema Per- 
sonalidade de Deus; pratyetya—após avangar ao encontro de; 
vistirnam— largo; urah-—peito; vibhiati-mat-—a morada da deusa da 
fortuna; pravrddha—tendo sido aumentada; rosah—ira; sah— 
Hiranyákga; kafhora—duríssimo; mustiná—com seu punho; nadan— 
rugindo; prahrtya—após golpear; antaradhiyata—desapareceu; 
asurah—o demónio. 


TRADUÇÃO 
O demônio ficou enraivecido ao ver seu tridente despedaçado pelo 
disco da Personalidade de Deus. De tal modo, ele avançou ao encon- 
tro do Senhor e, rugindo estrondosamente, golpeou com seu durís- 
simo punho o peito do Senhor, que tinha a marca de Srivatsa. Entáo 
ele sumiu de vista. 


SIGNIFICADO 
Srivatsa é um anel de cabelo branco no peito do Senhor, que é um 


sinal especial de que Ele é a Suprema Personalidade de Deus. Em 
Vaikunthaloka, ou em Goloka Vrndávana, os habitantes sáo exata- 
mente da mesma forma que a Personalidade de Deus, mas por esta 
marca de Srivatsa no-peito do Senhor Ele Se distingue de todos os 
outros. 

VERSO 16 


Mara. RAT 
AT e A A CS MOR 


tenettham ãhatah ksattar 
bhagavân àdi-sakarah 

nákampata manák kvápi 
srajá hata iva dvipah 


tena—por Hiranyaksa; ittham—assim; ahatah—golpeado; ksattah— 
ó Vidura; bhagaván—a Suprema: Personalidade de Deus; adi- 
súkarah—o javali primordial; na akampata—náo sentiu comoção 
alguma; manāk—mesmo levemente;  kva api—em- parte «alguma; 
srajâ--por uma guirlanda de flores; hatah-—golpeado; iva-—como; 
dvipah—um elefante. 
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TRADUÇÃO 
Golpeado dessa maneira pelo demônio, ó Vidura, o Senhor, que 
aparecera como o javali primordial, não sentiu a menor comoção em 
parte alguma de Seu corpo, assim como um elefante não sentiria ao 
ser golpeado com um ramalhete de flores. 


SIGNIFICADO 

Como se explicou anteriormente, o demônio era originalmente 
um servo do Senhor em Vaikuntha, mas, de alguma forma, caiu para 
a condição de um demônio. Sua luta com o Senhor Supremo 
destinava-se à sua liberação. O Senhor desfrutou do golpe contra 
Seu corpo transcendental da mesma maneira que um pai robusto o 
faz lutando com seu filho; Às vezes, O pai sente prazer numa luta 
simulada com seu filhinho, e da mesma forma, o Senhor sentiu o 
golpe de Hiranyákga sobre Seu corpo como se fossem flores ofereci- 
das em adoração. Em outras palavras, o Senhor desejava lutar para 
desfrutar de Sua bem-aventurança transcendental; portanto, Ele des- 
frutou do ataque. 

VERSO 17 


aa Aa 0 
ña sana Lo! 


athorudhasrjan mayárh 
yoga-maáyesvare harau 

yä vilokya prajãs trastã 
menire 'syopasarhyamam 


atha—então; urudhã--de muitasvmaneiras; asrjat—ele lançou; 
maydm—artimanhas pérfidas; poga-maya-isvare—o Senhor de yoga- 
maya, harau—contra Hari; ydm—as quais; vilokya—após verem; 
prajáh—as pessoas; trastah—temerosas; menire—pensaram; asya— 
deste universo; upasamyamam_—a dissolugáo. 


TRADUÇÃO 
O demônio, no entanto, empregou muitas artimanhas pérfidas 
contra a Personalidade de Deus, que é o Senhor de yogamãyã. 
Vendo isso, as pessoas ficaram alarmadas e pensaram que a disso- 
lução do universo estava próxima. 
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SIGNIFICADO 
O divertimento bélico do Senhor Supremo com Seu devoto, que se 
convertera em demônio, parecia grave o bastante para provocar a 
dissolução do universo. Esta é a grandeza da Suprema Personali- 
dade de Deus: mesmo o ondular de Seu dedo mindinho parece ser 
um movimento grande e muito perigoso aos olhos dos habitantes do 
universo. 


VERSO 18 


RR al 
Ra gia quí: aa A 


pravavur vâyavas candãs 
tamah pârhsavam airayan 

digbhyo nipetur gravánah 
ksepanaih prahitã iva 


pravavuh—estavam soprando; vãyavah—ventos; candah—impe- 
tuosos; tamah—escuridáo; pamsavam—ocasionada pela poeira; 
airayan—estavam espalhando; digbhyah-—de todas as direções; 
nipetuh—caíam; grávánah—pedras; ksepanaih—por metralhadoras; 
prahitah—disparadas; iva—como que. 


TRADUÇÃO 
Ventos impetuosos começaram a soprar de todas as direções, 
espalhando a escuridão ocasionada pela poeira e pelas tempestades 
de granizo. Pedras eram arremessadas em rajadas para todos os 
lados, como que disparadas por metralhadoras. 


VERSO 19 


Merit: aaa | 
Ae ar RS 
dyaur nasta-bhaganabhraughaih 

sa-vidyut-stanayitnubhih 
varsadbhih púya-kesasrg- 
vin-mútráasthini casakrt 
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dyauh—o céu; nasta—tendo desaparecido; bha-gana—astros; 
abhra—de nuvens; oghaih—por massas; sa—acompanhadas por; 
vidyut-—raios; stanayitnubhih—se trovões; varsadbhih-—chovendo; 
pūya—pus; kesa-—cabelo; asrk--sangue; vif—excremento; miitra— 
urina; asthini—ossos; ca—e; asakrt—repetidamente. 


TRADUÇÃO 
Os astros no espaço exterior desapareceram devido ao fato de o 
céu ter ficado coberto com massas de nuvens, que eram acompanha- 
das por raios e trovões. O céu chovia pus, cabelo, sangue, excre- 
mento, urina e ossos. 


VERSO 20 


RRT: ER AREAS | 
Ferrera rage: fe grilo 


girayah pratyadrsyanta 
nânâyudha-muco nagha 

dig-vásaso yātudhānyah 
Súlinyo mukta-múrdhajah 


girayah—montanhas; pratyadríyanta—apareceram; nand—várias; 
ayudha—armas; mucah—despejando; anagha—ó impecável Vidura; 
dik-vásasah—nuas; yatudhányah-—demónias; Súlinyah—armadas 
cormtridentes; mukta—esvoagantes; mardhajah—cabelos. 


€ TRADUÇÃO 

Ó impecável Vidura, as montanhas despejaram armas de vários 
tipos, e demônias nuas, armadas com tridentes, apareceram com 
seus cabelos esvoaçantes. 


VERSO 21 


Ga qa: | 
manaa i as: NR 


bahubhir yaksa-raksobhih 
patty-asva-ratha-kuñijaraih 


'A matança do demônio Hiranyãksa 


atarayibhir uisrstã 
hirhsrã vãco 'tivaisasãh 


bahubhih—por muito; yaksa-raksobhih—Yakgas e Rákgasas; 
patti=-marchando a pé; asva—em cavalos; ratha—em quadrigas; 
kuñjaraih—ou em elefantes; ātatāyibhih—rufiðes; utsrstah-—eram 
proferidas; himsrah—cruéis; vacah—palavras; ati-vaisasah—eri- 
minosos; 


TRADUÇÃO 
Sentenças cruéis e selvagens eram proferidas por hostes de rufiões 
Yakgas e Ráksasas, que marchavam a pé ou montados em cavalos, 
elefantes e quadrigas. 


VERSO 22 
aa argón Ara | 
gama ranas qa Ar 11220 


praduskrtánam máyánán 
ásurinárh vinasayat 

sudarsanãstram bhagaván 
prayuñkta dayitam tri-pat 


práduskrtanám—exibidas; mayándam—as forças mágicas; ásuri- 
nãâm-— exibidas pelo demônio; vinãsayat-— desejando destruir; sudar- 
$ana-astram-—a arma Sudartana; bhagavân-—a Suprema: Personali- 
dade de Deus; prayuñkta—disparou; dayitam—amada; ¡tri-pat0 
desfrutador de todos os sacrifícios, 


TRADUÇÃO 
O Senhor, o desfrutador pessoal de todos os sacrifícios, então 
disparou Sua amada Sudarsana, que foi capaz de dispersar as forças 
mágicas exibidas pelo demônio. 


SIGNIFICADO 
Mesmo yogis e demônios famosos podem às vezes executar faça- 
nhas muito mágicas através de seu poder místico, mas, na presença 
da Sudargana cakra, quando o Senhor a dispara, desfazem-se todos 
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esses truques mágicos. A questão da desavença entre Durvāsā Muni e 
Mahārāja Ambarīşa é um exemplo prático a este respeito. Durvāsā 
Muni quis demonstrar muitas maravilhas mágicas, mas, ao aparecer 
a Sudarsana cakra, o próprio Durvãsã ficou com medo e fugiu para 
vários planetas em busca de proteção pessoal. Aqui o Senhor é 
descrito como tri-pãt, que significa que Ele é o desfrutador de três 
tipos de sacrifícios. No Bhagavad-gitã o Senhor confirma que é o 
beneficiário e desfrutador de todos os sacrifícios, penitências e aus- 
teridades. O Senhor é o desfrutador de três tipos de yajfia. Como se 
descreve adiante no Bhagavad-gitã, há sacrifícios de bens, sacrifícios 
de meditação e sacrifícios de especulação filosófica. Quem quer que 
trilhar os caminhos de jáána, yoga e karma terá que alcançar final- 
mente o Senhor Supremo, porque vâsudevah sarvam iti — o Senhor 
Supremo é o desfrutador último de tudo. Esta é a perfeição de todos 
os sacrifícios. 


VERSO 23 
m RA ae E AU: | 
AA EA ST RA 


tada diteh samabhavat 
sahasã hrdi veparhuh 

smarantya bhartur adesarh 
stanác cásrk prasusruve 


tadã--naquele instante; diteh—de- Diti; samabhavat—ocorreu; 
sahasã-—subitamente; hrdi-—-no coração; vepathuh-—-um arrepio; 
smarantyâh-—recordando-se; bhartuh—de seu esposo, Kagyapa; 
adesam—as palavras; stanãt—de seu seio; ca-—e; asrk—sangue; 
prasusruve—fluiu. 

TRADUÇÃO 

Naquele mesmo instante, um arrepio percorreu subitamente o 
coração de Diti, a mãe de Hiranyãksa. Ao recordar-se das palavras 
de Kasyapa, seu esposo, fluiu sangue de seus seios. 


SIGNIFICADO 
No último momento de Hiranyákga, Diti, sua máe, recordou-se 
daquilo que seu esposo lhe dissera. Embora seus filhos tivessem que 


Verso 24] A matança do demônio Hiranyaksa 69 


nascer como demônios, eles teriam a vantagem de ser mortos pela 
própria Personalidade de Deus. Ela lembrou-se deste incidente pela 
graça'do Senhor, e seus seios derramaram sangue ao invés de leite. 
Em muitos casos, observamos que, quando uma mãe enche-se de 
afeição por seus filhos, sai leite de seus seios. No caso da mãe do 
demônio, o sangue não pôde transformar-se em leite, senão que saiu 
de seus seios como ele era. O sangue transforma-se em leite. Beber 
leite é auspicioso, mas beber sangue é inauspicioso, embora eles 
sejam a mesma coisa: Esta fórmula também é aplicável no caso do 
leite de vaca. 


VERSO 24 


PA ARE UTA G | 
Aras casa a REN 


vinastâsu sva-mãyãsu 
bhizyas câvrajya kesavam 

rusopagúhamáno 'murh 
dadrse 'vasthitam bahih 


vinastásu—quando dissipadas; sva-mayasu—suas forças mágicas; 
bhúyah—novamente; ca—e; dvrajya—após vir á presenca; kesavam— 
a Suprema Personalidade de Deus; rusa—cheio de fúria; upagaha- 
mánah—abragando; amum_—o Senhor; dadrse—viu; avasthitam — 
permanecendo; bahih-—fora. 


TRADUÇÃO 
Quando o demônio viu suas forças mágicas dissipadas, ele mais 
uma vez veio à presença da Personalidade de Deus, Kesava, e, cheio 
de fúria, tentou apertá-10 entre seus braços para esmagá-lO. Mas, 
para sua grande surpresa, percebeu que o Senhor permanecia fora 
do círculo de seus braços. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, o Senhor é tratado por Kesava porque matou o demô- 
nio Kesi no começo da criação. Kesava também é um nome de 
Krsna. Krsna é a origem de todas as encarnações, e confirma-se no 
Brahma-sarnhitã que Govinda, a Suprema Personalidade de Deus, a 
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causa de todas as causas, existe simultaneamente em Suas diferentes 
encarnações e expansões, A tentativa do demônio de medir a Supre- 
ma Personalidade de Deus é significativa. O demônio quis abarcá- 
IO com seus braços, pensando que com seus braços limitados pode- 
ria capturar o Absoluto através do poder material. Ele não sabia 
que Deus é o maior entre os grandes e o menor entre os pequenos. 
Ninguém pode capturar o Senhor Supremo ou colocá-lO: sob seu 
controle; Mas, as pessoas demoníacas vivem tentando medir o com- 
primento e a largura do Senhor Supremo: Através de Sua potência 
inconcebível, o Senhor pode tornar-Se a forma universal; como se 
explica no Bhagavad-gitã, e, ao mesmo tempo, Ele pode permanecer 
dentro da caixa de Seus devotos: como sua Deidade adorável. Há 
muitos devotos que mantêm uma estátua do Senhor numa pequena 
caixa e carregam-na' com eles para toda a parte; toda manhã eles 
adoram o Senhor, na caixa, O Senhor Supremo, Kesava, ou a Per- 
sonalidade de Deus, Krsna, náo é limitado por nenhuma medida de 
nosso cálculo. Ele pode permanecer com: Seu devoto em qualquer 
forma apropriada, mas não é possível alcançá-lO através de ativi- 
dades demoníacas. 


VERSO 25 


d ARA aaa: 
O OSA TA Tt: NR 


tam mustibhir vinighnantam 
vajra-sárair adhoksajah 

karena karna-múle 'han 
yathá tvastra marut-patih 


tam—Miranyákga; muspibhih-=com seus punhos; virighnantam— 
golpeando; vajra-sáraih—duros como um raio; adhoksajah—o 
Senhor Adhokgaja; karena—com a máo; karna=múle—no pé do 
ouvido; ahan—golpeou; yatha—como; tvastram—o demónio Vrtra 
(filho de Tvasta); marut-parih—Indra (o senhor dos Maruts). 


TRADUÇÃO 
O demônio então começou a golpear o Senhor com seus duros 
punhos, mas o Senhor Adhoksaja deu-lhe uma bofetada no pé do 
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ouvido, assim como Indra, o senhor dos Maruts, espancou o demô- 
nio Vrtra. 


SIGNIFICADO 
Aqui se explica que o Senhor é adhoksaja, ou seja, está além do 
alcance de todos os cálculos materiais. Aksaja significa “a-mensu- 
ração de nossos sentidos,” e adhoksaja significa “aquilo que está 
além da mensuração de nossos sentidos.” 


VERSO 26 
a aqua aña aaa 


qua af aa IRÁ 


sa âhato visva-jitã hy avajñaya 
paribhramad-gátra udasta-locanah 

visirna-bahv-anghri-Siroruho patad 
yathã nagendro lulito nabhasvatã 





sah-—ele; ãhatah—tendo sido golpeado; visva-jitã--pela Suprema 
Personalidade. de: Deus; /hi—embora; avajñayd—indiferentemente; 
paribhramat—girando; gãtrah-—corpo; udasta—saltaram de; loca- 
nah—olhos; visirna—quebrados; báhu—bracos; añghri—pernas; 
sirah-ruhah—cabelo; apatat—caiu; yathã--como; naga-indrah-— 
uma árvore gigantesca; lulitah-—arrancada; nabhasvatá—pelo vento. 


TRADUÇÃO 

Embora golpeado indiferentemente pelo Senhor, o conquistador 
de todos, o corpo do demônio começou a girar. Seus olhos saltaram 
desuas órbitas. Com braços e pernas quebrados e o cabelo da cabeça 
desgrenhado, ele caiu morto, como uma gigantesca árvore arrancada 
pelo vento. 

SIGNIFICADO 

Não leva um instante sequer para o Senhor matar o demônio mais 
poderoso, incluindo Hiranyaksa. O Senhor poderia tê-lo matado 
muito antes; porém permitiu-que o demônio demonstrasse toda a 
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variedade de seus truques mágicos. Devemos entender que não é 
possível tornar-se igual à Suprema Personalidade de Deus mediante 
truques mágicos, mediante avanço de conhecimento científico ou 
mediante poder material. Somente um sinal Seu é suficiente para 
malograr todas as nossas tentativas. Seu poder inconcebível, como se 
revela aqui, é tão forte que o demônio, apesar de todas as suas 
manobras demoníacas, foi morto pelo Senhor, quando Este o dese- 
jou, com um simples tapa. 


VERSO 27 


fiat ari ad 
meat fiques | 
aa di era 
aaa qa de o 


ksitau Sayanarh tam akuntha-varcasarh 
karãla-darnstrarn paridasta-dacchadam 
ajâdayo vikgya Sasarsur ágata 
aho: imarh ko nu labheta samsthitim 


ksitau—no solo; $ayinam—caído; tam—Hiranyákga; akuntha— 
náo- apagado; varcasam—brilho; karála—medonhos; damstram— 
dentes; paridasta—mordido; dat-chadam—lábio; aja-adayah— 
Brahmã e outros; viksya—tendo visto; $asamsuh—disse com 
admiração; ágatáh-—chegaram; aho—oh!; imam—este; kah—quem; 
nu-=na verdade; labheta—poderia encontrar; sarsthitim—morte. 


TRADUÇÃO 
Aja [Brahmã] e outros chegaram ao local para ver o demônio 
dotado de medonhas presas caído no solo, mordendo seus lábios. O 
brilho de seu rosto ainda não se apagara, e Brahmã disse com admi- 
ração: Oh! quem poderia encontrar morte tão abençoada? 


SIGNIFICADO 
Embora o demônio estivesse morto, o brilho de seu corpo não se 
apagara. Isto é muito peculiar, porque, quando um homem ou 
animal morrem, seu corpo imediatamente torna-se pálido, seu brilho 
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gradualmente se extingue «ocorre a decomposição. Mas aqui, 
embora Hiranyaksa estivesse morto, o brilho de seu corpo não se 
apagara ainda porque o Senhor, o Espírito Supremo, estava tocando 
seu corpo. 'O brilho de nosso corpo: permanece fresco somente 
enquanto a alma espiritual esteja presente. Embora a alma dò demô- 
nio tivesse partido de seu corpo, o Espírito Supremo tocara aquele 
corpo, e por isso seu brilho não se apagou. A alma individual é 
diferente da Suprema Personalidade de Deus. Quem vê a Suprema 
Personalidade de Deus quando abandona seu corpo é certamente 
muito afortunado, e por isso personalidades como Brahmã e os 
demais semideuses elogiaram a morte do demônio. 


VERSO 28 


q rg Ra 


yarh yogino yoga-samádhiná raho 
dhyayanti lingad asato mumuksayá 
tasyaiga daitya-rsabhah padâhato 
mukharh prapasyarhs tanum utsasarja ha 


yam-—em quem; yoginah—os yogis; yoga-samâdhinã-—em transe 
místico; rahah—em locais solitários; dhyãyanti—meditam em; 
lingat—do corpo; asatah—irreal; mumuksaya—procurando libertar- 
se; tasya—dEle; esah—este; daitya—filho de Diti; rgabhah—a jóia 
preciosa; padã-—por um pé; ahatah—golpeado; mukham—semblante; 
prapasyan—enquanto contemplava; tanum-—o corpo; utsasarja—ele 
abandonou; ha-—na verdade: 


TRADUÇÃO 
Brahmã continuou: Ele levou um pontapé do Senhor, em quem 
meditam os yogis, procurando libertar-se de seus corpos materiais 
irreais, em locais solitários, absortos em transe místico. Enquanto 
contemplava-Lhe o semblante, esta jóia preciosa entre os filhos de 
Diti abandonou seu envólucro mortal. 
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SIGNIFICADO 

O processo de yoga:é muito claramente descrito neste verso do 
Srimad- Bhagavatam, onde se diz que o fim último dos yogis €e místi- 
cos -que praticam meditação é livrar-se deste corpo material. Por- 
tanto, eles meditam em locais solitários para atingir o transe ióguico. 
Tem-se que praticar yoga em lugar solitário, não em público-ou em 
demonstrações teatrais, como muitos supostos yogis o fazem hoje 
em-dia. A verdadeira yoga visa a libertar-nos do corpo material. A 
prática da yoga não tem a finalidade de manter o corpo jovem e 
capaz: Essas propagandas dos pretensos yogis não são aprovadas 
por nenhum método padrão. Particularmente mencionada neste 
verso é a palavra yam, ou “em quem”, indicando que a meditação 
deve ser feita, visando a Personalidade de Deus. Mesmo que concen- 
tremos a mente na forma de javali do Senhor, isto também é yoga. 
Como se confirma no Bhagavad-gitã, aquele que sempre concentra a 
mente em meditação na Personalidade de Deus sob uma de Suas 
muitas variedades de formas é.0 yogi de primeira classe, podendo 
facilmente alcançar o transe, pelo simples processo de meditar na 
forma do Senhor: Se alguém for capaz de continuar tal meditação na 
forma do Senhor no momento de sua morte, será liberado deste 
corpo mortal e transferido 'ao reino de Deus: Esta-oportunidade o 
Senhor a deu ao demônio e por isso Brahmã e outros semideuses 
estavam atônitos. Em outras palavras, a perfeição da prática da yoga 
também pode'ser alcançada por um demônio se ele é simplesmente 
chutado pelo Senhor. 


VERSO 29 


gA ÊTRE À 
gas fia: mei qe a ste: MRS 


etau tau pārşadāv asya 
Sápad yátáv asad-gatim 

punah katipayaih sthanam 
prapatsyete ha janmabhih 


etau—esses dois; tau—ambos; parsadau—assistentes pessoais; 
asya—da Personalidade de Deus; $apat—por terem sido amaldigoa- 
dos; yâtau-—têm ido; asat-gatim—nascer em familia demoniaca; 
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punah—novamente; katipayaih—alguns; sthânam-—próprio Jugar; 
prapatsyete—voltaráo;. hana. verdade; janmabhih-—-após nasci. 
mentos. 


TRADUÇÃO 
Tendo sido amaldiçoados, esses dois assistentes. pessoais do 
Senhor Supremo foram destinados a nascer em famílias demoníacas. 
Após alguns desses nascimentos, eles voltarão a suas próprias 


posições. 
VERSO 30 


ESO 


feat 
Rem mist 


STATE" 
Fares Fra: 113011 


devã úcuh 
namo namas te 'khila-yajña-tantave 
sthitau grhitâmala-sartva-mirtaye 
distyã hato 'yarh jagatâm aruntudas 
tvat-pâda-bhaktyã vayam isa nirvrtãh 


devah—os semideuses; iicuh—disseram; namah—reveréncias; 
namah—reveréncias; te—a Vós; akhilayajña-tantave—o desfruta- 
dor de todos os sacrificios; sthitau—com o propósito de manter; 
grhita—assumistes; amala—pura; sattva—bondade; múrtaye—forma; 
distya—afortunadamente; hatah-—morto; ayam—este; jagatam— 
para os mundos; aruntudah—causando tormento; tvai-pâda—a 
Vossos pés; bhaktya—com devoção; vayam—nós; isa—ó Senhor; 
nirvrtâh—temos alcançado a felicidade. 


TRADUÇÃO 
Os semideuses disseram ao Senhor: Todas as reverências a Vós! 
Sois o desfrutador de todos os sacrifícios, e assumistes a forma de 
javali, em bondade pura, com o propósito de manter o mundo. 
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Afortunadamente para nós, este demónio, que era um tormento 
para os mundos, foi morto por Vós, e nós, portanto, ó Senhor, 
estamos agora à vontade, com devoção a Vossos pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

O'mundo material abrange três modalidades —bondade, paixão e 
ignorância — mas o mundo espiritual é bondade pura. Nesta passa- 
gem se diz que a forma do Senhor é bondade pura, o que significa 
que ela não é material. No mundo material não há bondade pura. 
No Bhãgavatam, a fase de bondade pura é chamada de sattvarh 
visuddham. Visuddham significa “pura”. Em bondade pura não há 
contaminação das duas qualidades inferiores, a saber, paixão e igno- 
rância. A forma do javali, portanto, sob a qual o Senhor apareceu, 
não é absolutamente do mundo material. Há muitas outras formas 
do Senhor, mas nenhuma delas pertence às qualidades materiais. 
Tais formas não são diferentes da forma Visnu, é Vignu é o desfruta- 
dor de todos os sacrifícios. 

Os sacrifícios recomendados nos Vedas destinam-se a agradar a 
Suprema Personalidade de Deus. É apenas por ignorância que as 
pessoas tentam satisfazer muitos outros agentes, mas o verdadeiro 
propósito da vida é satisfazer Visnu, o Senhor Supremo. Todos os 
sacrifícios destinam-se a satisfazer o Senhor Supremo. As entidades 
vivas que sabem disso perfeitamente bem chamam-se semideuses, 
divinas ou quase Deus. Uma vez que a entidade viva é parte inte- 
grante do Senhor Supremo, é dever dela servir ao Senhor e satisfazê- 
10. Todos os semideuses são apegados à Personalidade de Deus, e, 
para'o prazer deles, foi morto o demônio, que era uma fonte de 
tormentos para o mundo. A vida purificada destina-se a satisfazer ao 
Senhor, e todos os sacrifícios executados em vida purificada 
chamam-se consciência de Krsna. Esta consciência de Krsna 
desenvolve-se através do serviço devocional, como se menciona cla- 
ramente aqui. 


VERSO 31 


Basa 


ua fra 
a aña Rakam: | 


A matanca do demónio Hiranyáksa 


O 
Ga ARRE RN 


maitreya uváca 
evarh hiranyakgam asahya-vikramarh 
sa sâdayitvã harir adi-súkarah 
jagâma loka svam akhanditotsavarh 
samiditah puskara-vistaradibhih 


maitreyah uváca—Sri Maitreya disse; evam—assim; hiranyaksam— 
Hiranyãksa; asahya-vikramam —muito. poderoso; sah—o Senhor; 
sádayitva—após matar; harih-—a Suprema Personalidade de Deus; 
adi-súkarah—a origem da espécie dos javalis; jagâma—retornou; 
lokam—a Sua morada; svam—própria; akhandita—ininterrupto; 
utsavam—testival; samiditah—sendo. louvado; puskara-vistara— 
assento de lótus (pelo Senhor Brahma, cujo assento é um lótus); 
âdibhih—e os demais. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya continuou; Após matar assim o formidabilíssimo 
demônio Hiranyáksa, o Supremo Senhor Hari, a origem da espécie 
dos javalis, retornou a Sua própria morada, onde sempre há um 
festival ininterrupto. O Senhor foi louvado por todos os semideuses, 
encabeçados por Brahmã. 


SIGNIFICADO 

“Nesta passagem, o Senhor é chamado de a origem da espécie dos 
javalis. Como se afirma no Vedanta-sútra (1.1.2), a Verdade Abso- 
luta é a origem de tudo. Portanto deve-se compreender que, as 
8.400.000 espécies de formas corpóreas originam-se do Senhor, que 
sempre é di, ou o início. No Bhagavad-gitã, Arjuna chama o Senhor 
de ádyam, ou o original. Da mesma forma, no Brahma-sarnhitã o 
Senhor é tratado por ádi-purusam, a pessoa original. Na verdade, no 
Bhagavad-gitã (10.8) o próprio Senhor declara: martah sarvarh pra- 

vartate: “Tudo procede de Mim,” 
Nesta situagáo, o Senhor assumiu a forma de um javali para matar 
odemónio Hiranyákga e tirar a Terra do Oceano Garbha. Assim, Ele 
tornou-Se adi-siikara, o javali original. No mundo material, um 
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javali ou um porco são considerados muito abomináveis, porém, o 
àdi-súkara, a Suprema Personalidade de Deus, não foi tratado como 
um javali ordinário. Até o Senhor Brahmã e outros semideuses louva- 
ram a forma do Senhor como javali. 

Este verso corrobora a afirmação do Bhagavad-gitã de que o Se- 
nhor aparece como Ele é, oriundo de Sua morada transcendental, 
com o propósito de matar os canalhas e salvar os devotos. Matando 
o demônio Hiranyãksa, Ele cumpriu Sua promessa de matar os 
demônios e sempre proteger os semideuses encabeçados por Brahmã. 
A declaração de que o Senhor voltou à Sua própria morada indica 
que Ele tem Sua própria residência transcendental e particular. 
Como é pleno de todas as energias, Ele é onipenetrante apesar de 
residir em Goloka Vrndavana, assim como o sol, embora situado 
num lugar específico dentro do universo, está presente em todo o 
universo através de seu brilho. 

Embora o Senhor tenha onde residir, ou seja, Sua morada particu- 
lar, Ele é onipenetrante. Os impersonalistas aceitam um aspecto das 
características do Senhor, o aspecto onipenetrante, mas não podem 
entender Sua situação localizada em Sua morada transcendental, 
onde Ele sempre Se ocupa em passatempos inteiramente transcen- 
dentais. Especialmente mencionada neste verso é a expressão akhan- 
ditotsavam. Utsava significa “prazer”. Sempre que acontece alguma 
função para expressar felicidade, isto se chama utsava. Utsava, a 
expressão de completa felicidade, está sempre presente nos Vaikun- 
thalokas, a morada do Senhor, que é adorado até por semideuses 
como Brahma, isto para náo falar de outros seres menos importantes 
como os seres humanos. 

O Senhor desce de Sua morada a este mundo, e por isso Ele Se 
chama avatãra, que significa “aquele que desce.” Às vezes compreende- 
se avatâra como referente a uma encarnação que assume uma forma 
material de carne e osso, mas, na realidade, avatãra refere-se a 
alguém que desce de regiões superiores. A morada do Senhor está 
situada muito acima deste céu material, e Ele desce daquela posição 
superior; de tal modo, Ele é chamado de avatãra. 


VERSO 32 


Ro TARA À Et: 
ymma aña AA! 


A matança do demônio Hiranyáksa 


qm fuma sanfiva 
E AIR 


mayá yathanúktam avadi te hareh 
krtavatarasya sumitra cestitam 

yatha hiranyáksa udára-vikramo 
mahã-mrdhe kridanavan nirâkrtah 


mayã-—por mim; yathã—como; aniiktam-—contado; avâdi-—foi 
explicado; te—a ti; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; 
krta-avatãrasya—que assumiu a encarnação; sumitra—ó querido 
Vidura; cesfitam—as atividades; yathã-como; hiranyaksah— 
Hiranyákga; udára—muito vastos; vikramah—poderes; mahá- 
mrdhe—numa grande luta; kridana-vat—como um brinquedo; nirá- 
krtah—foi morto. 


TRADUÇÃO 


Maitreya continuou: Meu querido Vidura, acabo de narrar-te 
como a Personalidade de Deus desceu como a primeira encarnação 
de javali e como matou, numa grande luta, um demônio com 
poderes sem precedentes, como se ele não passasse de um brinquedo. 
Toda esta narração eu a ouvi de meu mestre espiritual predecessor. 


SIGNIFICADO 

Aqui o sábio Maitreya admite que expôs o incidente da matança 
de Hiranyákga pela Suprema Personalidade de Deus como uma 
narração literal; ele não inventou nada nem adicionou alguma inter- 
pretação, mas apenas expôs tudo-o que tinha ouvido de seu mestre 
espiritual. Assim, ele aceitou como autêntico o sistema de param- 
pará, ou seja, a recepção da mensagem transcendental em sucessão 
discipular. A menos que seja recebida através deste processo autên- 
tico de ouvir de um mestre espiritual, a afirmação de um 4cárya, ou 
preceptor, não pode ser válida. 

Neste verso, também se afirma que, embora 'o demônio Hira- 
nyákga fosse ilimitado em poderes, ele era nada mais que um boneco 
para o Senhor. Uma criança quebra muitos bonecos sem real 
esforço. Da mesma forma, mesmo que algum demônio seja muito 
poderoso e extraordinário aos olhos de um homem comum do 
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mundo material, para o Senhor não é difícil matar tal demônio. Ele 
pode matar milhões de demônios tão simplesmente como uma crian- 
ça brinca com bonecos e quebra-os. 


VERSO 33 


ga sas 
a TST TER, | 
ga TEA arara fi RU 


sūta uvāca 
iti kausáravakhyátam 
ásrutya bhagavat-kathám 
kgattânandarh param lebhe 
mahã-bhãgavato dvija 


sútah—Súta Gosvámi, uváca—disse; iti—assim; kausárava—de 
Maitreya (filho de Kugáru); akhyaram—contada; asrutya—tendo 
ouvido; bhagavat-kathâm-—a .narragáo sobre: o Senhor; ksatta— 
Vidura;. dnandam—bem-aventuranga; param-—transcendental; le- 
bhe—alcangou; maha-bhagavatah—=o grande devoto; dvija—6 
bráhmana (Saunaka). 


TRADUÇÃO 
Sri Súta Gosvâmi continuou: Meu querido brihmana, Ksattã 
[Vidura], o grande devoto do Senhor, alcançou bem-aventurança 
transcendental por ouvir a narração dos passatempos da Suprema 
Personalidade de Deus de fonte autorizada do sábio Kauşārava 
[Maitreya], e ficou muito satisfeito. 


SIGNIFICADO 
Se alguém quer obter prazer transcendental ouvindo os passatem- 
pos do Senhor, deve ouvi-los de fonte autorizada, como se explica 
aqui. Maitreya ouviu a narração deseu mestre espiritual fidedigno, e 
Vidura, por. sua vez, ouviu=a de Maitreya. Uma pessoa torna-se uma 
autoridade pelo simples fato de apresentar qualquer coisa que tenha 
ouvido de seu mestre espiritual, e quem não aceita um mestre espiri- 
tual fidedigno- não pode ser autoridade. É isto o que se explica 
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claramente aqui. Se alguém quer sentir prazer transcendental, deve 
buscar uma pessoa autorizada. Declara-se também no Bhagavatam 
que simplesmente por ouvir de fonte autorizada, com o ouvido e o 
coração, podemos saborear os passatempos do Senhor, o que, de 
outro modo, não é possível. Sanatana Gosvâmi, portanto, aconselha 
especialmente que não ouçamos nada sobre a personalidade do 
Senhor dos lábios de um não-devoto. Os não-devotos são considera- 
dos como serpentes; assim como o leite é envenenado pelo contato 
de uma serpente, da mesma forma, embora a narração dos passa- 
tempos do Senhor seja pura como o leite, quando administrada por 
não-devotos viperinos ela torna-se venenosa. Náo apenas deixa de 
ter efeito no plano do prazer transcendental, como também torna-se 
perigosa. O Senhor Caitanya Mahãprabhu adverte que não se deve 
ouvir nenhuma descrição dos passatempos do Senhor exposta pela 
escola Máyavada, ou impersonalista. Ele diz claramente: mayavádi- 
bhãsya sunile haya sarva nãsa; alguém que ouve a interpretação dos 
Mayavadis sobre os passatempos do Senhor, ousua interpretação 
do Bhagavad-gitã, Srimad- Bhágavatam ou qualquer outra literatura 
védica, está arruinado. Uma vez que nos associemos com impersona- 
listas, não poderemos jamais entender o aspecto pessoal do Senhor e 
Seus passatempos transcendentais. 

Súta Gosvâmi falava aos sábios encabeçados por Saunaka; e por 
isso os chamou neste verso de dvija, duas-vezes-nascidos. Os sábios 
reunidos em Naimigãranya, ouvindo o Srimad-Bhãgavatam de Sita 
Gosvâmi, eram todos brãhmanas, mas, adquirir as qualificações de 
um brãhmana não é tudo. Meramente ser um duas-vezes-nascido 
não é perfeição. A perfeição alcança-se quando se ouve os passatem- 
pos e atividades do Senhor de uma fonte genuína. 


VERSO 34 
sei Ra TI 
spa aae: ERA E YA: 3L 


anyeşārh puņya-ślokānām 
uddāma-yaśasārh satām 

upaśrutya bhaven modah 
$rivatsânkasya kim punah 
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anyesâm-—de outros; punya-$lokânâm-—de reputação piedosa; 
uddiâma-yasasâm—cuja fama se espalha por toda a parte; satâim— 
dos devotos; upasrutya—por ouvir; bhavet—pode despertar; modah— 
prazer; $rivatsa-añkasya—do Senhor, que traz a. marca Srivatsa; kim 
púnah— que dizer de. 


TRADUÇÃO 
As pessoas podem obter prazer transcendental só por ouvir sobre 
os-trabalhos e feitos dos devotos, cuja fama é imortal. Que dizer, 
então, de ouvir os passatempos do Senhor, cujo peito é marcado 
com Srivatsa? 


SIGNIFICADO 

Bhagavatam:- significa literalmente'os passatempos do Senhor e 
dos devotos; do Senhor. Por exemplo, há passatempos do Senhor 
Krsna e narrações sobre devotos como Prahlâda, Dhruva e Mahá- 
rãja Ambariga. Ambos os passatempos são pertinentes à Suprema 
Personalidade de Deus porque os passatempos dos devotos estão 
relacionados com Ele. O Mahābhārata, por exemplo, a história dos 
Pandavas e suas atividades, é sagrado porque os Pandavas 
relacionam-se diretamente com a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 35 
AUT AURA AR UTEIS, À 
aa SAA AAA 
yo gajendrarh jhasa-grastam 
dhyayantarh caranámbujam 


krosantinârm kareniinâm 
krechrato 'mocayad drutam 


yah—Aquele que; gaja-indram—o rei dos elefantes; jhasa—um 
erocodilo; grastam—atacado por; dhyayantam—meditando em; 
carana—pés; ambujam—lótus; krosantinam—enquanto choravam; 
kareniinam—as elefantas; krechratah—do perigo; amocayat—liber- 
tou; drutam—rapidamente. 
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TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus libertou o rei dos elefantes, que, ao ser 
atacado por um crocodilo, meditou nos pés de lótus do Senhor. 
Naquela ocasião, as elefantas que o acompanhavam estavam cho- 
rando, e o Senhor salvou-as do perigo iminente. 


SIGNIFICADO 
O exemplo do elefante em perigo, que foi salvo pelo Senhor 
Supremo, é citado especialmente aqui porque; mesmo que alguém 
seja um animal, ele pode aproximar-se da Personalidade de Deus em 
serviço devocional, ao passo que até um semideus não pode se 
aproximar da Pessoa Suprema a não ser que seja um devoto. 


VERSO 36 


à geada | 
A a Aa gamag: NAN 


tarı sukhārādhyam rjubhir 
ananya-śaranair nrbhih 

krtajñah-ko na seveta 
durārādhyam asādhubhih 


tam—a Ele; sukha-—facilmente; ãrâdhyam-—adorado; rjubhih— 
pelos despretensiosos; 'ananya—nenhum outro; $aranaih—que se 
refugiam; nrbhih—por homens; krta-¡ñah—alma grata; kah-—qual; 
na—náo; seveta—prestaria servigo; duraradhyam-impossivel de ser 
adorado; asadhubhih—pelos náo-devotos. 





TRADUÇÃO 
Que alma grata não prestaria seu serviço amoroso a tão grande 
senhor como a Personalidade de Deus? O Senhor pode ser facil- 
mente satisfeito por devotos imaculados que recorrem exclusiva- 
mente a Ele quando necessitados de proteção, embora os homens 
injustos achem difícil agradar-Lhe. 


SIGNIFICADO 
Toda entidade viva, especialmente as pessoas humanas, deve sentir 
gratidão pelas bênçãos oferecidas pela graça do Senhor Supremo. 
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Qualquer pessoa, portanto, com um coração simples, cheio de grati- 
dão, deve ser consciente de Krgna e prestar serviço devocional ao 
Senhor. Aqueles que são realmente ladrões e trapaceiros não reco- 
nhecem nem dão valor às bênçãos que o Senhor Supremo lhes ofere- 
ce, não podendo prestar-Lhe serviço devocional. As pessoas ingratas 
são aquelas que não entendem quanto benefício estão obtendo pelos 
arranjos do Senhor. Elas usufruem a luz do sol e do luar, e obtêm 
água gratuitamente, todavia não: se sentem agradecidas, mas sim- 
plesmente continuam usufruindo essas dádivas do Senhor. Portanto, 
elas devem ser chamadas de ladrões e trapaceiros. 


VERSO 37 
à d Romai quai 
ARI ARA: | 
¿MA MATAS 
fga rama fa 13 11 


yo vai hiranyaksa-vadha mahadbhutam 
vikriditam karana-sikardtmanah 

$rnoti gayaty anumodate Ajasa 
vimucyate brahma-vadhad api dvijah 


yah—aquele que; vai—na. verdade; hiranyáksa-vadham—da ma- 
tanga de Hiranyaákga; maha-adbhutam—maravilhosíssima; vikridi- 
tam-—passatempo; kdrana—por razões como a de tirar a Terra do 
oceano; súkara—aparecendo sob a forma de javali; dimanah—da 
Suprema Personalidade de Deus; $rnoti—ouça; gãyati—cante; anu- 
modate—sinta prazer; afijasã-—de imediato; vimucyate—livra-se; 
brahma-vadhát—do pecado de matar um brahmana; api—inclusive; 
dvijah—6 brahmanas. 


TRADUÇÃO 
Ó bráhmanas, qualquer pessoa que ouça, cante ou sinta prazer na 
maravilhosa narração da morte do demônio Hiranyãksa pelo 
Senhor, que apareceu como o primeiro javali para salvar o mundo, 
alivia-se de imediato dos resultados de atividades pecaminosas, 
inclusive da matança de um bráhmana. 


Verso 38] A matança do demônio Hiranyãksa 


SIGNIFICADO 

Uma vez que-a Personalidade de Deus está na posição absoluta, 
não. há, diferença entre Seus passatempos e Sua personalidade. 
Qualquer pessoa que ouça sobre os passatempos do Senhor associa- 
se com o Senhor diretamente, e quem se associa diretamente com o 
Senhor certamente se livra de todas as atividades pecaminosas, 
inclusive a de matar um brãhmana, a qual é considerada a atividade 
mais pecaminosa no mundo material, Devemos ansiar muito por 
ouvir sobre as atividades do Senhor da fonte fidedigna, o devoto 
puro. Basta uma pessoa receber auditivamente a narração e aceitar 
as glórias do Senhor para ser qualificada. Os filósofos impersonalis- 
tas não podem entender as atividades do Senhor. Eles pensam que 
todas as Suas atividades são mãyã; por isso são chamados de Mãyã- 
vadis. Uma vez que tudo para eles é maya, essas narrações não lhes 
interessam. Alguns impersonalistas-relutam em ouvir o Srimad- 
Bhãgavatam, embora atualmente muitos deles estejam se interes- 
sando nele, simplesmente visando a benefícios monetários, Na reali- 
dade, contudo, eles não têm fé; Pelo contrário, eles descrevem-no à 


sua própria maneira, Não devemos ouvir, portanto, as explicações 
dos Mayavadis. Temos que ouvir de Sinta Gosvâmi ou Maitreya, que 
realmente apresentam as narrações como elas são, e somente então 
poderemos saborear os passatempos do Senhor; caso contrário, os 
efeitos sobre a audiência neófita serão venenosos. 


VERSO 38 


TAERA aña 
qa arei OA | 

mea 38 atada 
MASA. R TATA IRCI 


etan mahã-punyam alarh pavitrarh 
dhanyarh yasasya padam ayur-ásisam 

pranendriyánám yudhi Saurya-vardhanarh 
náráyano 'nte gatir añga sravatám 


etat—esta narrativa; mahá-punyam—conferindo grande mérito; 
alam—muito; pavitram—sagrada; dhanyam—conferindo riqueza; 
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yasasyam—trazendo fama; padam—o receptáculo; 2yuh—de longevi- 
dade; asisam—dos objetos de nossos desejos; prana—dos órgáos 
vitais; 'indriyandm—dos órgãos de ação; yudhi—no campo de 
batalha; $aurya—a forca; vardhanam—aumentando; nárayanah— 
Senhor Narayana; ante—no fim da vida; garih—abrigo; añga—ó 
querido Saunaka; $rmvatâm-—daqueles que ouvem. 


TRADUÇÃO 
Esta sacratíssima narrativa confere extraordinário mérito, rique- 
za, fama, longevidade e todos os objetos de nossos desejos. No 
campo de batalha ela promove a força de nossos órgãos vitais e 
órgãos de ação. Aquele que a ouve no último momento de sua vida é 
transferido para a morada suprema do Senhor, ó querido Saunaka. 


SIGNIFICADO 

Os devotos geralmente sentem-se atraídos pelas narrativas dos 
passatempos do Senhor, e, mesmo que não pratiquem austeridades 
ou meditação, este próprio processo de ouvir atentamente sobre os 
passatempos do Senhor cumulá-los-á de inumeráveis benefícios, tais 
como riqueza, fama, longevidade e outras metas desejáveis de vida. 
Se'alguém continuar a ouvir o' Srimad- Bhagavatam, que é repleto de 
narrativas dos passatempos do Senhor, no fim desta vida será certa- 
mente transferido à morada eterna e transcendental do Senhor. De 
modo que os ouvintes são beneficiados tanto no final quanto 
durante sua permanência no mundo material. Este é o supremo, 
sublime resultado de ocupar-se em serviço devocional. O início do 
serviço devocional consiste em reservar algum tempo para ouvir o 
Srimad- Bhágavatam da fonte certa. O Senhor Caitanya Maháprabhu 
também recomendou cinco ítens do serviço devocional, a saber: ser- 
vir aos devotos do Senhor, cantar Hare Krsna, ouvir o Srimad- 
Bhaãgavatam, adorar a Deidade do Senhor e viver em lugar de pere- 
grinação. A simples execução dessas cinco atividades pode salvar-nos 
da miserável condição da vida material. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Décimo-nono Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitu- 
lado “A matança do demónio Hiranyakya.” 


CAPÍTULO. VINTE 


Conversa entre Maitreya e Vidura 


VERSO 1 

sita SAM 
la de ari a: 1 
UM 


$aunaka uvãca 
mahirh pratisthám adhyasya 
saute svayambhuvo manuh 
kány anvatisthad dváráni 
maárgáyavara-janmanám 


Saunakah—Saunaka; uvâca-—dissey mahim--a Terra; pratis- 
tham—situada; :adhyasya—tendo conseguido; saute—ó Sūta Go- 
svāmi; svāyambhuvah—Svāyambhuva; manuh—Manu; kāni—que; 
anvatişthat—fez; dvaraáni—caminhos; márgaya—para sair; avara— 
mais tarde; janmanám-—daqueles que nasceriam. 


TRADUÇÃO 
Sri Saunaka perguntou: Ó Súta Gosvâmi, depois que a Terra foi 
reposta em sua órbita, que fez Svayambhuva Manu para mostrar o 
caminho da liberação às pessoas que nasceriam mais tarde? 


SIGNIFICADO 

O aparecimento do Senhór como a primeira encarnação de javali 
ocorreu durante a época de Svayambhuva Manu, ao passo que a era 
atual está no período de Vaivasvata Manu. O período de cada Manu 
dura setenta e duas vezes o ciclo de quatro eras, e um ciclo de eras 
equivale a 4.320.000 anos solares. Assim, 4.320.000 x 72 anos: solares 
é o reinado de um Manu. Em cada período de Manu ocorrem muitas 
mudanças de diversas maneiras, e há catorze Manus dentro de um 





88 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 20 


dia de Brahmã. Subentende-se aqui que Manu cria regulamentos 
escriturais para a salvação das almas condicionadas, que vêm ao 
mundo material para gozar materialmente. O Senhor é tão bondoso 
que qualquer alma que queira desfrutar neste mundo material recebe 
plena facilidade para o desfrute, e, ao mesmo tempo, se lhe mostra o 
caminho da salvação. Saunaka Ri, portanto, perguntou a Sūta 
Gosvâmi: “Que fez Svãyambhuva Manu após o restabelecimento da 
Terra em sua posição orbital” 


VERSO 2 


AT ARET: El 
TA A 1 


ksatta maha-bhagavatah 
krsnasyaikantikah suhrt 

yas tatyajagrajarh krsne: 
sapatyam aghavân iti 


ksatta—Vidura; mahá-bhagavatah—grande devoto do Senhor; 
krsnasya=do Senhor Krsna; ekántikah—devoto imaculado; suhrt— 
amigo íntimo; yah—aquele que; tatyaja—abandonou; agra-jam—seu 
irmão mais velho (o rei Dhrtarástra); krgne—contra Krsna; sa- 
apatyam-—=juntamente com: seus «cem- filhos; agha-ván—ofensor; 
iti—assim. 


TRADUÇÃO 
Saunaka Rsi indagou acerca de Vidura, que era grande devoto e 
amigo do Senhor Krsna e que abandonou a companhia de seu irmão 
mais velho porque este último, juntamente com seus filhos, urdiu 
artimanhas contra os desejos do Senhor. 


SIGNIFICADO 
O episódio aqui referido diz respeito 'a Vidura, que rejeitou'a 
proteção de-seu irmão 'mais velho, Dhrtarâstra, e saiu a viajar por 
todos os lugares sagrados até encontrar-se. com Maitreya em Hard- 
war, Saunaka R$i indaga aqui acerca-dos tópicos da conversa entre 
Maitreya Rsi e Vidura. Vidura tinha a qualificá-lo náo somente o 
fato de ser'amigo do Senhor, mas também grande devoto. Quando 
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Krsna tentou evitar a guerra e mitigar o mal-entendido entre os, 
primos-irmãos, eles recusaram-se a aceitar Seu conselho; por isso, 
Ksatta, ou Vidura, ficou insatisfeito com eles, e deixou o palácio. 
Como devoto, Vidura mostrou pelo exemplo que todo lugar em que 
Krsna não seja honrado é lugar inadequado para habitação humana. 
Um devoto pode ser tolerante no que se refere a Seus próprios inte- 
resses, mas ele não deve ser tolerante quando alguém se comporta 
mal com o Senhor ou com os devotos do Senhor. Neste verso, o 
termo aghavan é muito significativo, pois indica que os Kauravas, 
filhos de Dhrtarastra, perderam a guerra por serem pecaminosos ao 
desobedecer as instruções de Krsna. 


VERSO 3 


oraçao ai qm R 
eae ra al aaa: 11311 


dvaipâyanãd anavaro 
mahitve tasya dehajah 

sarvâtmanã sritah krgnarh 
tat-parârs capy anuvratah 


dvaipáyanat—de Vyásadeva;' anavarah-—de forma alguma infe= 
riór; mahitve—em- grandeza; tasya-—seu- (de Vyãsa);-deha-jah-— 
nascido de seu corpo; sarva-âtmanã-—com todo o: seu coração; 
gritah—refugiou-se; krsnam—Senhor Krsna; tat-parán—aqueles 
devotados a Ele; ca—e; api—também; anuvratah—seguiu. 


TRADUÇÃO 
“Vidura nasceu do corpo de Vedavyisa e não era inferior a ele. De 
tal-modo, ele aceitou os pés de lótus de Krsna de todo o coração é 
era apegado a Seus devotos. 


SIGNIFICADO 
A história de Vidura é que ele nasceu de mãe $údra, mas seu pai 
seminal foi Vyāsadeva; assim, ele não era inferior a Vyásadeva sob 
aspecto algum. Uma vez que ele nasceu de um grande pai, que era 
tido cómo uma encarnagáo de Nárayana e que compós todo; os 
textos védicos, Vidura também era uma grande personalidade. Ele 
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aceitou Krsna como seu Senhor adorável e seguiu Suas instruções de 
todo'o coração. 


VERSO 4 
farsa ficarei | 
IA a A AA e 


kim anvaprechan maitreyam 
virajás tirtha-sevayã 
upagamya kusavarta 
ásinam tattva-vittamam 


kim—que; anvaprcchat—perguntou; maitreyam—ao sábio Mai- 
treya; virajah—Vidura, que náo tinha contaminacáo material; tirtha- 
sevayã-—visitândo lugares sagrados; upagamya—tendo encontrado; 
Kusâvarte—em Kusavarta (Haridvãra, ou Hardwar); ásinam—que 
estava habitando; tattva-vit-tamam-—o principal conhecedor da ciên- 
cia da vida espiritual, 


TRADUÇÃO 
Vidura purificou-se de toda a paixão vagueando por lugares 
sagrados, e, por fim, chegou a Hardwar, onde encontrou-se com o 
grande sábio que conhecia a ciência da vida espiritual, e fez-lhe 


perguntas. Saunaka Rsi, portanto, indagou: Que mais Vidura per- 
guntou a Maitreya? 


SIGNIFICADO 

Aqui as palavras virajãs tirtha-sevayã referem-se a Vidura, que 
ipurificou-se inteiramente de toda à contaminação, viajando a 
lugares de peregrinação. Na Índia, há centenas de lugares sagrados 
le peregrinação, entre os quais Prayâga, Hardwar, Vrndāvana e 
âmegvaram são considerados os principais. Após deixar seu lar, 
e era cheio de diplomacia e política, Vidura quis purificar-se, via- 
jandoa'todos os lugares sagrados, que estão situados de tal forma 
que qualquer pessoa que os visite purifica-se automaticamente. Isso é 
especialmente:verdade em Vrndávana: qualquer pessoa pode ir lá, e, 
mano que-seja pecaminosa, irá imediatamente entrar em contato 
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com uma atmosfera de vida espiritual e automaticamente cantará os 
nomes de Krsna e Radhã. É isto o que temos realmente visto e 
experimentado. Recomenda-se nos Sastras que, após retirar-se da 
vida ativa e aceitar a ordem vanaprastha (retirada), a pessoa viaje 
constantemente por lugares de peregrinação, para purificar-se. Vidu- 
ra cumpriu totalmente este dever, e, por fim, chegou a Kusávarta, ou 
Hardwar, onde o sábio Maitreya estava sentado. 

Outro ponto significativo é que devemos visitar lugares sagrados, 
não apenas para banhar-nos ali, como também para encontrar-nos 
com grandes sábios como Maitreya e receber instruções deles. Se 
alguém não o faz, sua viagem aos lugares de peregrinação não passa 
de mera perda de tempo. Narottama dása Thákura, grande acárya da 
seita Vaignava, proibiu-nos, no tempo presente, de ir a tais lugares de 
peregrinação, pórque nesta era, uma vez que os tempos mudaram 
tanto, uma pessoa sincera poderá ter uma impressão diferente ao ver 
o comportamento dos atuais residentes nos locais de peregrinação. 
Ele recomenda que, ao invés de dar-nos ao trabalho de viajar a esses 
lugares, concentremos a mente em Govinda, que isso nos ajudará. 
Evidentemente, concentrar a mente em Govinda em qualquer lugar é 
um caminho destinado àqueles que são mais avançados espiritual- 
mente: não é para pessoas comuns. As pessoas comuns ainda podem 
beneficiar-se com às viagens a lugares sagrados como Prayâga, Ma- 
thurã, Vrndavana e Hardwar. 

Neste verso recomenda-se que se encontre uma pessoa que co- 
nheça a ciência de Deus, ou um tattva-vit. Tattva-vit significa “aque- 
le que conhece a Verdade Absoluta”. Existem muitos pseudo- 
transcendentalistas, mesmo nos lugares de peregrinação. Tais ho- 
mens sempre existem, e é preciso ser inteligente o bastante para 
encontrar a verdadeira pessoa a ser consultada: daí a tentativa de 
progredir viajando a diferentes lugares sagrados será bem sucedida. 
Precisamos livrar-nos de toda a contaminação, e, ao mesmo tempo, 
encontrar uma pessoa que conheça a ciência de Krsna. Krsna ajuda 
toda a pessoa sincera; como se afirma no Caitanya-caritâmrta, guru- 
krsna-prasâde: pela misericórdia do mestre espiritual e de Krsna, 
alcança-se'o caminho da salvação, o serviço devocional, Se alguém 
busca sinceramente a salvação espiritual, K rsna, estando situado no 
coração de'todos, dá-lhe inteligência para encontrar um mestre espi- 
ritual adequado. Pela graça de um mestre espiritual como Maitreya, 
obtém-se as instruções apropriadas e avança-se na vida espiritual. 
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VERSO 5 
q dad: A SE EA: A: | 
TR STE REA IM 


tayoh sarhvadatoh sūta 
pravrttā hy amalāh kathāh 

apo gánga ivagha-ghnir 
hareh padambujasrayah 


tayoh-—-engquanto os dois «(Maitreya e Vidura); sarnvadatoh— 
conversavam; síúta—ó Sita; pravrttah—surgiu; hi—certamente; 
amalah-—imaculados; kathah-—narragóes; dpah—águas; gangah— 
do. rio Ganges; ¡va—como; agha-ghnih—eliminando todos os peca- 
dos; hareh—doSenhor; páda-ambuja—os pés de lótus; asraydh— 
refugiando-se. 


TRADUÇÃO. 

Saunaka indagou acerca da conversa entre Vidura e Maitreya: 
Deve ter havido muitas narrações dos passatempos imaculados do 
Senhor, A audição de tais narrações é exatamente como banhar-se 
na água do Ganges, pois ela pode livrar-nos de todas as reações 
pecaminosas, 


SIGNIFICADO 

A água do Ganges é purificada porque nasce dos pés de lótus do 
Senhor; Analogamente, o Bhagavad-gitã é como a água do Ganges 
porque é proferido pela: boca do Senhor Supremo. O mesmo acon- 
tece com qualquer tópico sobre os passatempos do Senhor ou as 
características de Suas atividades transcendentais. O Senhor é abso- 
luto: não há diferença entre Suas palavras, Sua respiração ou Seus 
passatempos. A água do Ganges, as narrações de Seus passatempos e 
as palavras faladas por Ele estão todos na plataforma absoluta, e 
assim, refugiar-se em qualquer um deles é igualmente bom. Srila 
Rúpa Gosvâmi enuncia que qualquer coisa em relação com Krsna 
está na plataforma transcendental.-Se pudermos relacionar todas as 
nossas atividades com Krsna, não estaremos na plataforma material, 
mas sempre na plataforma espiritual. 


Conversa entre Maitreya e Vidura 


VERSO 6 


qua dia a À Adalto | 
aga or fia 


tã nah kirtaya bhadrarh te 
kirtanyodara-karmanah 

rasajñah ko nu trpyeta 
hari-lilâmptarh piban 


1ah—aquelas palavras; nah—para' nós; kirtaya—narra; bhadram 
te—que toda a boa fortuna venha para ti; kirtanya—devem ser can- 
tadas; udara—liberais; karmanah—atividades; rasa-¡Rah—um 
devoto que pode apreciar sabores doces; kah-—quem; nu-—na: ver- 
dade; trpyeta—sentir-se-ia satisfeito; hari-lila-amrtam—o néctar dos 
passatempos do Senhor; piban—bebendo. 


TRADUÇÃO 


Ó Sita Gosvámi, que toda a boa fortuna esteja contigo! Por favor, 
narra-nos as atividades do Senhor, que são todas magnânimas e 
dignas de glorificação. Que tipo de devoto pode saciar-se de ouvir os 
passatempos nectáreos do Senhor? 


SIGNIFICADO 

A narração dos passatempos do Senhor, que sempre se executam 
na plataforma transcendental, deve ser recebida com todo o respeito 
pelos devotos. Aqueles que estão realmente na plataforma transcen- 
dental nunca ficam saciados de ouvir a narração contínua dos passa- 
tempos do Senhor. Por exemplo, qualquer alma'auto-realizada que 
leia o Bhagavad-gitã nunca se sentirá saciada. Mesmo que sejam 
lidas milhares e milhares de vezes, não resta dúvida que as narrações 
do Bhagavad-gitã e do Srimad-Bhagavatam sempre farão o devoto 
saborear novos aspectos de seus temas. 


VERSO'7 


CSM SE ERRA: | 
atear AR o 
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evam ugrasravãh prsta 
rsibhir naimisâyanaih 

bhagavaty arpitadhyarmas 
tān āha śrūyatām iti 


evam—assim; ugraśravāh—Sūta Gosvāämī; prşłah—sendo solici- 
tado; rsibhih—pelos sábios; naimisa-ayanaih-que estavam reunidos 
na floresta de Naimisa; bhagavati--ao Senhor; arpita—dedicada; 
adhyátmah—sua mente; tân —a eles; dha—disse; Sripatâm—simples- 
mente ouvi; iti—assim. 

TRADUÇÃO 

Ao ser solicitado pelos grandes sábios de Naimisáranya a falar, o 

filho de Romahargana, Súta Gosvâmi, cuja mente estava absorta nos 


passatempos transcendentais do Senhor, disse: Por favor, ouvi o que 
agora direi. 


VERSO 8 
quam 
Ee: 
ferem eai TRIER, | 


dol ficara E 
aa, GA ANN 


súta uváca 
harer dhrta-kroda-tanoh sva-mãyayã 
nisamya gor uddharanarh rasátalat 
lilarh hiranyáksam avajñaya hatam 
sañjata-harso munim aha bháratah 


siitah uvãca-—Siita disse; hareh-—do Senhor; dhyta—que tinha 
assumido; kroda—de javali; tanoh—corpo; sva-mãyayã-—através de 
Sua potência divina; nisamya—tendo ouvido; goh—da Terra; 
uddharanam—levantamento; rasátalát—das profundezas do ofati 
no; lilâm —divertimento; hiranyaksam—o demônio Hiranyãksa; 
avajfiayã-—indiferentemente; hatam-—matou; CM harsah—delci- 


tando-se; munim—ao sábio (Maitreya); aha—disse; bharatah— 
Vidura. i 


Nerso 9] Conversa entre Maitreya e Vidura 


i TRADUÇÃO 

> Sūta Gosvāmi continuou: Vidura, © descendente de Bharata, 
deleitou-se em ouvir a história do Senhor, © qual, tendo assumido 
através de Sua própria potência divina a forma de javali, divertira-Se 
levantando a Terra das profundezas do oceano e matando indiferen- 
temente o demónio Hiraņyākşa. Vidura entáo falou ao sábio da 
seguinte maneira. 

SIGNIFICADO, 
“o Afirma-se neste verso que o Senhor assumiu a forma de javali 
através de Sua própria potência. Sua forma não é realmente a forma 
de uma alma condicionada. Uma alma condicionada é forçada a 
aceitar um tipo de corpo específico pela autoridade superior de leis 
materiais, más aqui se diz claramente que o Senhor não: foi forçado a 
aceitar à forma de javali por algum poder externo; No Bhagavad-gitã 
«confirma-se o mesmo fato: quando o Senhor desce a esta Terra, Ele 
“assume uma forma através de Sua própria potência interna, Aforma 
do Senhor, portanto, não pode em absoluto consistir da energia 
material. A versão Mayaváda, de que quando Brahman assume uma 
forma esta forma é recebida de máyã, não é admissível, porque, 
embora mãyã seja superior à alma condicionada, ela não é superior à 
Suprema Personalidade de Deus; ela está sob o-controle da Divin- 
dade Suprema, como se confirma no Bhagavad-gitá. Maya está sob 
“Sua superintendência; mãyã não pode superar O Senhor. A idéia 
Mayavada de que:a entidade viva é a Suprema Verdade Absoluta 
mas tornou-se coberta por mãyã não é válida, porque mãyã não 
pode ser tão grande que possa cobrir o Supremo. À capacidade de 
cobertura pode abranger a'parte: integrante do Brahman, e não o 
Brahman Supremo. 
VERSO 9 


fig TI 
AA: q td | 
UN 


vidura uvãca 
prajâpati-patih srsivã 
prajã-sarge prajápatin 
kim ārabhata me brahman 
prabrúhy avyakta=márga-vit 
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vidurah uvaca—Vidura disse; prajápati-patih—Senhor Brahma; 
Srsiva—após criar; praja-sarge—com o objetivo de criar seres vivos; 
prajapatin—os Prajápatis; kim—que; arabhata—comegado; me— 
para mim; brahman—ó santo sábio; prabrihi—dize=me; avyakta- 
mãrga-vit-—conhecedor daquilo que não conhecemos. 


TRADUÇÃO 
Vidura disse: Já que conheces assuntos inconcebíveis para nós, 
dize-me, ó santo sábio, que fez Brahmã para criar seres vivos depois 
de gerar os Prajâpatis, os progenitores dos seres vivos? 


SIGNIFICADO 

Significativa neste contexto é a expressão avyakta-mãrga-vit, 
“aquele que conhece aquilo que está além de nossa percepção”. Para 
conhecermos temas além de nossa percepção, temos de aprendê-los 
de uma autoridade superior na linha de sucessão discipular. Até para 
saber quem é nosso pai é para nós algo além de nossa percepção. 
Para isso, a mãe é a autoridade. Analogamente, devemos receber 
tudo aquilo que está além de nossa percepção através de uma autori- 
dade que realmente tenha conhecimento. A primeira avyakta-márga- 
vit, ou autoridade, é Brahma, e a autoridade seguinte na sucessão 
discipular € Narada: Maitreya Rgi pertence a esta sucessão discipu- 
tar, de modo que também é avyakta-mãrga-vit. Qualquer pessoa na 
autêntica linha: de sucessão discipular é avyakta-mãrga-vit, ou al- 
guém que conhece o que está além da percepção ordinária. 


VERSO 10 


ar A ARA a | 
A RR AREA lloll 


ye maricy-adayo vipra 
yas tu svayambhuvo manuh 
te vai brahmana ādeśāt 
katham erad abhavayan 


ye—aqueles; marici-adayah-—grandes sábios encabeçados por Ma- 
rici; viprah—brahmanas; yah—quem; tu—de fato; svayambhuvah 
manuh—e Svayambhuva Manu; te—eles; vai—na verdade; brahma- 
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mah-—do Senhor Brahmã; adesat—pela ordem; kaiham—como; 
etat—este universo; abhavayan—desenvolveram. 


TRADUÇÃO 
Vidura perguntou: Como os Prajápatis [tais progenitores de enti- 
dades vivas como Marici e Svayambhuva Manu] criaram de acordo 
com a instrução de Brahmã, e como desenvolveram este universo 
manifesto? 
VERSO 11 


a fra Sa sa E | 
IMA E EA AAA RI 


sa-dvitiyah kim asrjan 
svatantrá uta karmasu 

aho svit sarhharah sarva 
idam sma samakalpayan 


sa-dvitiyâh-—com suas, esposas; kim-—se; asrjan-—criaram; sva- 
tantrãh-— permanecendo independentes; uta—ou; karmasu--em suas 
ações; dho svit--ou então; sarhhatâh-—conjuntamente; sarve todos 
os Prajápatis; idam-—esta; sma samakalpayan—produziram. 


TRADUÇÃO 
“Desenvolveram eles a criação em conjunção com suas respectivas 
esposas, permaneceram independentes em suas ações ou produziram- 
na todos juntos? 
VERSO 12 
da am 
Aa a AO T- 
ARA a MI 
maitreya uváca 
daivena durvitarkyena 
parenânimisena ca 
jata-ksobhad bhagavato 
mahán ásid guna-trayál 
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maitreyah uvaca—Maitreya disse; daivena—pela administração 
superior conhecida como destino; durvitarkyena-—além da especu- 
lação empírica; parena-—por Mahã-Visnu; animisena-—pela potên- 
cia do tempo eterno; ca—é; játa-ksobhár—o equilíbrio foi agitado; 
bhagavatah-—da Personalidade de Deus; mahãn-—a totalidade dos 
elementos materiais (o mahar-tartva); âsit-—foram produzidos; guna- 
trayát--dos três modos da natureza. 


TRADUÇÃO 
Maitreya disse: Quando o equilíbrio da combinação dos três 
modos da natureza foi agitado pela atividade invisível da entidade 
viva, por Mahã-Visnu e pela força do tempo, a totalidade dos ele- 
mentos materiais foi produzida. 


SIGNIFICADO 

Aqui se descreve com muita lucidez a causa da criação material. A 
primeira causa é daiva, ou o destino da alma condicionada. A cria- 
ção material existe para a alma condicionada que quis tornar-se um 
falso senhor, visando ao gozo dos sentidos. Não se pode registrar a 
história de quando a alma condicionada desejou pela primeira vez 
assenhorear-se da natureza material, mas, na literatura védica, sem- 
pre encontramos que a criação material destina-se ao gozo dos senti- 
dos da alma condicionada. Um belo verso diz que a essência do gozo 
dos sentidos da alma condicionada é que, tão logo 'se esqueça de seu 
dever primordial -— prestar serviço ao Senhor =- ela cria uma atmos- 
fera de gozo dos sentidos, que se chama maãyáã: esta &a causa da 
criação material. 

Outra expressão usada aqui é durvitarkyena. Ninguém pode ar- 
gumentar sobre quando e como a alma condicionada tornou-se dese- 
josa de gozo dos sentidos, mas a causa existe, A natureza material é 
uma atmosfera destinada somente ao gozo dos sentidos da alma 
condicionada, e é criada pela Personalidade de-Deus: Menciona-se 
neste verso que no começo da criação a natureza material, ou 
prakrti, é agitada pela Personalidade de Deus, Visnu. As escrituras 
mencionam três Visnus: Maha-Visnu, Garbhodakasáyi Visnu e Ksiro- 
dakasayi Visnu. O Primeiro Canto do Srimad- Bhãgavatam discute 
todos esses três Visnus, e aqui também 'se confirma que Visnu é a 
causa da criação. Do Bhagavad-girã também aprendemos que 
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prakrti começa:a trabalhar e ainda está trabalhando sob o-olhar de 
superintendência de Krsna, ou de Visnu, mas a Suprema Personali- 
dade de: Deus é imutável. Não se deve pensar erroneamente que, 
porque a criação emana da Suprema Personalidade de Deus, por isso 
Ele Se transformou nesta manifestação cósmica material. Ele existe 
sempre sob Sua forma pessoal, mas a manifestação cósmica ocorre 
através de Sua potência inconcebível. As atuações dessa energia são 
difíceis - de “serem “compreendidas, masa literatura: védica dá a 
entender que a alma condicionada cria seu próprio destino e recebe 
um corpo específico através das leis da natureza, sob a superinten- 
dência da Suprema Personalidade de Deus, que sempre a acom- 
panha como Paramátmá. 


VERSO 13 


AMARA RR! 
a a RRA qa: RU 


rajah-pradhánán mahatas 
tri-lingo daiva-coditãt 

játah sasarja bhútadir 
viyad-adini pañcasah 


rajah-pradhânãt-—no qual predomina o elemento de rajas, ou 
paixáo; mahatah—do mahat-tattva; tri-lingah—de trés tipos; daiva- 
coditāt—impelido por autoridade superior; jātah—nasceu; sasarja— 
desenvolveu-se; bhara-âdih—o falso ego (a origem dos elementos 
materiais); viyat—o éter; adini—comegando com; pañcasah—em 
grupos de cinco. 


TRADUÇÃO 
Impelido pelo destino da jiva, o falso ego, que é de três tipos, 
desenvolveu-se do mahat-tattva, no qual predomina o elemento de 
rajas. Do ego, por sua vez, desenvolvem-se muitos grupos de cinco 


princípios. 


SIGNIFICADO n 
A matéria primordial, ou prakrti, natureza material, composta 
pelos três modos, gera quatro grupos de cinco. O primeiro grupo 
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chama-se elementar e consiste em terra, água, fogo, ar e éter. O 
segundo grupo de cinco chama-se tan-mátra, referindo-se aos ele- 
mentos sutis (objetos dos sentidos): som, tato, forma, gosto e-cheiro. 
O terceiro: grupo são os cinco órgãos sensoriais para aquisição de 
conhecimento: olhos, ouvidos, nariz, língua e pele. O quarto grupo é 
odos cinco sentidos funcionais: fala, máos, pés, ânus e órgãos geni- 
tais. Alguns dizem que há cinco grupos de cinco: o dos objetos dos 
sentidos, odos cinco elementos, o dos cinco órgãos-sensoriais para 
aquisição de conhecimento, o dos sentidos funcionais, 'e-o-quinto 
grupo é o das cinco deidades que controlam essas divisões. 


VERSO 14 


aii AA 
d iia pas 


tâni caikaikasah srastum 
asamartháni bhautikam 

samhatya daiva-yogena 
haimam andam avásrjan 


tâni—aqueles elementos; ca—e; eka-ekasah—separadamente; sras- 
tum—de produzir; asamarthani—incapazes; bhautikam—o universo 
material; samhatya—tendo-se combinado; daiva-yogena—com a ener- 
gia do Senhor Supremo; haimam-—reluzente como ouro; andam— 
globo; avástjan—produzido. 


TRADUÇÃO 
Separadamente incapazes de produzir o universo material, eles se 
combinaram com a ajuda da energia do Senhor Supremo e foram 
capazes de produzir um ovo reluzente. 


VERSO 15 


astra ara aa: | 
a aaa 


so 'Sayistabdhi-salile 
andakos$o nirátmakah 
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sãgram vai varsa-sahasram 
anvavãtsit tam isvarah 


sah—ele; asayista—pairou; abdhi-salile—sobre as águas do 
Oceano Causal; dnda-kosah—ovo; nirármakah—em estado incons- 
ciente; sa-agram-um pouco mais que; vai-—de fato; varsa-sãha- 
sram-—mil anos; anvavâtsit-—ficou situado; tam-—no ovo; isvarah-—o 
Senhor. 

TRADUÇÃO 

Por mais de mil anos o ovo brilhante pairou sobre as águas do 
Oceano Causal no estado inanimado. Então o Senhor entrou nele 
como Garbhodakaśāyi Vişņu. 


SIGNIFICADO 
Este verso dá a entender que todos os universos flutuamno 
Oceano Causal. 


VERSO 16 


arte e 1 
pe RAE MLN 


tasya nâbher abhiit padmarh 
sahasrárkoru-didhiti 
sarva-jivanikâyauko 
yatra svayam abhiit svarãt 


tasya-—do Senhor; nãbheh-—do umbigo; abhit-—brotou; padmam — 
um lótus; sahasra-arka--mil sóis; uru-—mais; didhiti—com ofus- 
cante esplendor; sarva—todos; jiva-nikaya—lugar de repouso das 
almas condicionadas; 'okah—lugar; yatra—onde; svayam=ele pró- 
prio; abhiit-—emanou; sva-rãf-—o onipotente (Senhor Brahmã). 


TRADUÇÃO 
Do umbigo da Personalidade de Deus Garbhodakasayi Visnu bro- 
tou uma flor de lótus refulgente como mil sóis abrasantes. Essa flor 
de lótus é o reservatório de todas as almas condicionadas, e a pri- 
meira entidade viva que surgiu da flor de lótus foi o onipotente 
Brahmã. 
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SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que as almas condicionadas que repousa- 
vam dentro do corpo da Personalidade de Deus após a dissolugáo da 
última criação apareceram na forma do conjunto total do lótus, que 
sechama' Airanyagarbha. A primeira entidade viva a surgir foi o 
Senhor Brahmã, que é independentemente capaz de criar o resto do 
universo manifesto. Aqui se descreve que o lótus é refulgente como o 
brilho de milhares de sóis. Isso indica que as entidades vivas, como 
partes integrantes do Senhor Supremo, também são da mesma quali- 
dade, uma vez: que o Senhor também difunde Seu brilho corporal, 
conhecido como brahmajyoti. A descrição de Vaikunthaloka, como 
se afirma no Bhagavad-gitã e em outrostextos védicos, é confirmada 
aqui. Em Vaikuntha, o céu espiritual, não há necessidade de brilho 
do sol, luar, eletricidade ou fogo. Lá todo planeta é auto-refulgente 
como: o sol. 


VERSO 17 


AA A a A RA | 
italia EAN daa cam ton 


so 'nuvisto bhagavatã 
yah sete salilasaye 
loka-sarsthârh yathã piirvarh 
nirmame sarhsthayã svayã 


sah—Senhor Brahma; anuvistah—£oi penetrado; bhagavatá—pelo 
Senhor; yah-—que; sete —dorme; salila-asaye—no Oceano Garbho- 
daka; loka-samsthám—o universo; yathā pūrvam—como anterior- 
mente; nirmame—criou; sarhsthayã—através da inteligência; svayã— 
sua própria: 


“500 TRADUÇÃO 
Quando esta Suprema Personalidade de Deus que está deitada no 
Oceano Garbhodaka entrou no coração de Brahmã, Brahmã desper- 
tou sua inteligência, e, com a inteligência invocada, começou a criar 
o universo como ele era antes. 
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SIGNIFICADO 

Num determinado momento, a Personalidade de Deus, Kárano- 
dakasáyi Visnu, deita-Se no Oceano Kárana e produz muitos milha- 
res de universos de Sua respiração; então Ele entra novamente em 
cada um dos universos como Garbhodakasáyi Visnu e enche metade 
de cada universo com Sua própria transpiração. A outra metade do 
universo permanece vazia, e essa região vazia chama-se espaço ex- 
terior. Daí, a flor de lótus brota de Seu abdômen e produz a primei- 
racriatura, Brahmā. Então, novamente, como Kşirodakaśāyī Vişņu, 
o Senhor entra no coração de-todas as entidades vivas, incluindo 
Brahma. Isto é confirmado-no-Bhagavad-gitã, Décimo-quinto Ca- 
pítulo. O Senhor diz; “Estou sentado no-coração de todos, e por 
Minha causa a lembrança e o esquecimento fazem-se: possíveis.” 
Como testemunha das atividades das entidades individuais, o Senhor 
dá-a cada uma delas lembrança e inteligência para agirem de acor- 
do: com os desejos-delas no momento em que foram aniquiladas 
em seu último nascimento no milênio anterior. Esta inteligência é 
invocada segundo a própria capacidade de cada um, ou pela lei do 
karma. 

Brahma foi a primeira entidade viva; e foi dotado de poder pelo 
Senhor Supremo para agir como encarregado do modo da paixão; 
portanto, ele recebeu a inteligência necessária, a qual é tão poderosa 
e extensa que ele é quase independente do controle da Suprema 
Personalidade de Deus: Assim como um administrador altamente 
situado é quase táo independente como o proprietário de uma firma, 
Brahmã é descrito aqui como independente porque, como represen- 
tante do Senhor no controle do universo, ele é quase tão poderoso e 
independente como a Suprema Personalidade de Deus. O Senhor, 
como a Superalma dentro de Brahmã, deu-lhe inteligência para criar. 
Portanto, o poder criativo de cada entidade viva não é sua proprie- 
dade: é pela graça do Senhor que alguém pode criar, Há muitos 
cientistas e grandes trabalhadores neste mundo material que-têm 
maravilhosa capacidade criativa, mas eles ageme criam unicamente 
de-acordo com a direção do Senhor Supremo. Pode ser que um 
cientista crie muitas invenções maravilhosas pela orientação do 
Senhor, mas não lhe é possível superar as rigorosas leis da natureza 
material com sua-inteligência, tampouco é possível adquirir: do 
Senhor inteligência para tal, pois a supremacia do Senhor então seria 
impedida. Declara-se neste verso que Brahmã criou o universo como 
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ele era antes. Isso significa que ele'criou tudo com o mesmo nome e 
forma que na manifestação cósmica anterior. 


VERSO 18 


es ref! quaderna: | 
O a a: ON 


sasarja ccháyayavidyám 
pafica-parvânam agratah 

tâmisram andha-tâmisrarh 
tamo moho mahã-tamah 


sasarja—criou; chayayd—com sua sombra; avidydm—ignoráncia; 
pafica-parvânam-—cinco variedades; agratah—em primeiro lugar; 
tâmisram—tâmisra; andha-tâmisram-—andha-tâmisra; tamah-— 
tamas; mohah—moha; mahá-tamah—mahá-tamas, ou mahã-moha. 


TRADUÇÃO 
Em primeiro lugar, Brahmã criou de sua sombra as coberturas de 
ignorância das almas condicionadas. Elas são em número de cinco e 
chamam-se tâmisra, andha-tâmisra, tamas, moha e mahã-moha. 


SIGNIFICADO 

'As almascondicionadas, ou as entidades vivas que vêm ao mundo 
material para desfrutar do gozo dos sentidos, são cobertas no início 
por cinco diferentes condições. A primeira condição é uma cober- 
tura de tâmisra, ou ira: Constitucionalmente, cada entidade viva tem 
independência diminuta; é abuso dessa independência diminuta a 
alma condicionada pensar que também pode desfrutar como o 
Senhor Supremo, ou'pensar: “Por que náo serei um desfrutador livre 
como o Senhor Supremo?” Esse esquecimento de sua posição consti- 
túcional deve-se à ira, ou à inveja. A entidade viva, sendo eterna- 
mente serva parte-integrante do Senhor Supremo, jamais poderá, 
por constituição, ser um desfrutador igual ao Senhor. Quando ela se 
esquece disso, contudo, etenta igualar-se a Ele, sua condição chama- 
se támisra: Mesmo no campo da compreensão espirituál, essa men- 
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talidade tâmisra da entidade viva é difícil de ser superada. Na tentati- 
va de escapar do enredamento da vida material, há muitos que dese- 
jam ser unos com o Supremo. Mesmo em suas atividades transcen- 
dentais, essa mentalidade tâmisra de baixo nível ainda continua. 

“Andha-tâmisra implica em considerar a morte como o fim derra- 
deiro. Os ateístas geralmente pensam que o corpo é o eu e que tudo, 
portanto, termina com-o fim do corpo. Deste modo, eles querem 
gozar da vida material tanto quanto possível durante a existência do 
corpo. A teoria deles é: “Enquanto viveres; vive prosperamente. 
Nunca te importes de cometeres toda a espécie de supostos pecados. 
Deves comer suntuosamente: Esmola, pede emprestado e rouba, e se 
achas que roubando e pedindo emprestado estás te emaranhando em 
atividades pecaminosas pelas quais terás de pagar, então simples- 
mente esquece-te desta falsa concepção, porque após a morte tudo se 
acaba. Ninguém é responsável por nada que faz durante a vida.” 
Essa concepção ateista de vida está matando a civilização humana, 
pois está desprovida-de conhecimento sobre a continuidade na vida 
eterna. 

Esta ignorância andha-tâmisra deve-se a tamas. A condição sob a 
qual não se sabe nada sobre a alma espiritual chama-se (amas. Este 
mundo material geralmente é chamado de tramas porque noventa e 
move por cento de suas entidades vivas ignoram sua identidade como 
almas. Quase todos estão pensando que'são o corpo; eles não têm 
informação sobre a alma espiritual. Quem é guiado por esta falsa 
concepção sempre pensa assim: “Este corpo é meu, e qualquer coisa 
relacionada com este corpo é minha.” Para essas entidades vivas 
desencaminhadas, a vida sexual é a'base da existência material. Na 
realidade, as almas condicionadas, em ignorância neste mundo 
“material, são simplesmente guiadas pela vida sexual, e, logo que têm 
oportunidade de praticar sexo, apegam-se aos ditos laryterra natal, 
filhos, riqueza e opulência. Conforme aumentem esses apegos, 
moha, ou a ilusão do conceito corpóreo da vida, também aumenta. 
Assim, a idéia de que “Eu sóu este corpo, e tudo que pertence a este 
corpo é meu” também aumenta, e, à medida que o mundo inteiro é 
posto em moha, criam-se sociedades, famílias e nacionalidades sectá- 
rias, as quais lutam entre'si;/Mahã-moha significa enlouquecer pelo 
gozo material. Especialmente nesta era de Kali, todos estão domina- 
dos pela loucura de acumular parafernália para o gozo material. 
Essas definições são muito bem dadas no Vignu Purãna, onde se diz: 
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tamo 'viveko mohah syãd 
antah-karana-vibhramah 

mahã-mohas tu vijfieyo 
grámya-bhoga-sukhaisaná 


maranarh hy andha-tâmisrarh 
tâmisramkrodha ucyate 

avidyá pañca-parvaisá 
pradurbhúta mahátmanah 


VERSO 19 


frio: ad AAA | 
AR ERA NL 


visasarjitmanah kayam 
nábhinandams tamomayam 
jagrhur yaksa-raksárhsi 
rátrirh kgut-1rt-samudbhavám 


visasarja—desvencilhou-se; dimanah—seu próprio; kdyam—cor- 
po; na-—-não; abhinandan—estando satisfeito; tamah-mayam-—feito 
de ignorância; jagrhuh—tomaram posse; yaksa-rakgârhsi—os Yaksas 
e Ráksasas; rátrim-—noite; ksut=fome; trt-—sede; samudbhavâm-—a 
fonte. 


TRADUÇÃO 
Por desgosto, Brahmã desvencilhou-se do corpo de ignorância, e, 
aproveitando-se desta oportunidade, os Yaksas e Raksasas lançaram- 
se de um salto em busca da posse do corpo, que continuou a existir 
sob a forma da noite. A noite é afonte da fome e da sede. 


VERSO 20 
DIE daa | 
md fa: agem tao 


ksut-trdbhyám upasrstãs te 
tarn jagdhum abhidudruvuh 


Conversa entre Maitreya e Vidura 


mã rakgatainarh jaksadhvam 
ity ūcüh kgut-trd-arditah 


ksut-trdbhyâm-—pela fome e pela sede; upasrstãh--estavam domi- 
nados;te-os demônios (Yaksas e Raksasas); tam Senhor Brahmã; 
jagdhum-—para comer; abhidudruvuh-—correram: em: direção a; 
mã-=não; raksara-—poupeis; enam-—a ele; jakgadhvam —comei iti— 
assim; âcuh-—disseram; kgut-trt-arditâh-—afligidos pela fome e pela 
sede. 


TRADUÇÃO 
Dominados pela fome e pela sede, eles corriam para devorar 
Brahmã de todos os lados e gritavam: “Não o poupeis! Comei-o!” 


SIGNIFICADO 
Os representantes dos Yaksas e Raksasas ainda existem em alguns 
países do mundo. Sabe-se que esses homens incivilizados sentem 
prazer em matar seus próprios avós e: promover um banquete, 
assando-lhes o corpo. 


VERSO 21 


arame SAM mt sm al 
sa A gar so ql mg RI 


devas tán aha samvigno 
má mam jaksata raksata 

aho me yakga-raksârhsi 
prajã yiayarm babhivitha 


» devah--Senhor Brahmã; tân—a eles; âha-—disse; sathvignah— 
estando ansioso; má—náo; mám-—me; jaksata —comais; raksata—= 
protegei; aho—oh!; meme: yaksa-raksamsi—ó Yaksase Rakça- 
sas; prajah—filhos; yúyam—vós; babhúvitha—nascestes. 


y TRADUÇÃO 

Brahma, o líder dos semideuses, cheio de ansiedade, pediu-lhes: 
“Náo me comais, mas protegei-me. Vós nascestes de mim e vos tor- 
nastes meus filhos. Portanto, sois Yaksase Raksasas.” 
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SIGNIFICADO 

Os demônios que nasceram do corpo de Brahmã foram chamados 
de Yaksas e Rakgasas porque alguns deles gritaram que Brahmã 
deveria ser comido eos outros gritaram que ele não deveria ser 
protegido. Os que disseram que ele deveria ser comido foram cha 
mados de Yaksas, e os que disseram que ele não deveria ser protegido. 
tornaram-se os Rákgasas, ou canibais. Os dois, Yakgas e Rákgasas, 
são a criação original de Brahmã e são representados ainda hoje em 
dia pelos homens incivilizados que estão espalhados por todo o 
universo. Eles nascem do modo da ignorância e, portanto, por causa 
de seu comportamento, são chamados de Raksasas, ou canibais. 


VERSO 22 


ssl 
a aa aria mate: RRA 


devatáh prabhayá yá yá 
divyan pramukhato 'srjat 

te ahársur devayanto 
visrspGrh' tá prabhám ahah 


devatáh—os semideuses; prabhayáa—com a glória da luz; yãh 
yah—aqueles que; divyan—brilhando; pramukhatah—principal- 
mente; asrjat—criados; te—eles; aharsuh—tomaram posse de; 
devayantah—sendo ativos; visrsfam-—separada; tdm—esta; pra- 
bhâm-—forma refulgente; ahah-—dia. 


TRADUÇÃO 
Então ele criou os principais semideuses, que brilhavam com a 
glória da bondade. Ele derramou diante deles a refulgente forma do 
dia, e os semideuses, divertidamente, tomaram posse dela. 


SIGNIFICADO 
Os demônios nasceram da criação da noite, e os semideuses nasce- 
ram da'criação dodia. Em outras palavras, demônios como os Yaksas 
e Rãksasas nascem da qualidade da ignorância, e os semideuses 
nascem da qualidade da bondade. 


Conversa entre Maitreya e Vidura 


VERSO 23 
SRA A ema | 
a mao diga AAA RRA 


devo 'devãfi jaghanatah 
srjati smátilolupan 

ta enarh lolupatayã 
maithunayabhipedire 


devah—Senhor Brahma; adeván—demónios; jaghanatah—de 
suas nádegas; srjati sma—gerou; ati-lolupán—excessivamente ávi- 
dos por sexo; te—eles; enam—Senhor Brahmá; lolupatavã—com 
luxúria; maithunaya—para copular; abhipedire —aproximaram-se. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã então gerou os demônios de suas nádegas, e 
eles gostavam muito de sexo. Por serem demasiadamente luxuriosos, 


eles aproximaram-se dele para copular, 


SIGNIFICADO 
A vida sexual é a base da existência material. Aqui também se 
repete que os demônios gostam muito de vida sexual, Quanto mais 
nos-livramos dos desejos de sexo, tanto mais somos promovidos ao 
nível dos semideuses; quanto: mais somos propensos a desfrutar de 
sexo, tanto mais nos degradamos ao nível de vida demoníaca. 


VERSO 24 


dama RA | 
AMARA AA A MRE 


tato hasan sa bhagaván 
asurair nirapatrapaih 

anviyamánas tarasá 
kruddho bhitah parapatat 


wtatah—então; hasan—rindo; sah bhagavān—o adorável Senhor 
Brahmã; asuraih-—pelos demônios; nirapatrapaih—descarados; 
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anviyamanah—sendo perseguido; tarasá—com grande celeridade; 
kruddhah—irado; bhitah—estando com medo; parápatat—correu. 


TRADUCAO 
A princípio, o adorável Brahmã riu da estupidez dos asuras, mas, 
vendo aqueles descarados cada vez mais perto dele, ele encheu-se de 
indignação e, amedrontado, correu com grande celeridade. 


SIGNIFICADO 
Os demônios sexualmente inclinados não respeitam nem o seu 
pai, e a melhor política para um pai santo como Brahma é aban- 
donar tais filhos demoníacos. 


VERSO 25 


a sma a aa | 
AREA RAN 


sa upavrajya varada 
prapannãrti-haram harim 

anugrahâya bhaktânim 
anurúipátma-darsanam 


sah—Senhor Brahmá; upavrajya—aproximando-se; vara-dam—o 
outorgador de todas as bênçãos; prapanna--daqueles que se refu- 
giam a Seus pés de lótus; ârri—aflição; haram —que dissipa; harim— 
o Senhor Sri Hari; anugraháya—para mostrar misericórdia; bhak- 
tanám—para Seus devotos; añuripa—sob formas adequadas; dtma- 
dar$anam—que Se manifesta. 


TRADUÇÃO 
Ele aproximou-se da Personalidade de Deus, que concede todas as 
bênçãos e dissipa a agonia de Seus devotos e daqueles que se refu- 
giam a Seus pés de lótus. Ele manifesta Suas inúmeras formas trans- 
cendentais para a satisfação de Seus devotos. 


SIGNIFICADO 
Aqui as palavras bhaktânâm anuriipâtma-darsanam significam 
que a Personalidade de Deus manifesta Suas múltiplas formas de 
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acordo com os desejos dos devotos. Por exemplo, Hanumánji (Va- 
jrangaji) queria ver a forma do Senhor como. a Personalidade de 
Deus Ramacandra, ao passo que outros Vaisnavas querem ver a 
forma de Rãdhã-Krsna, e, ainda, outros devotos querem ver o 
Senhor sob a forma de Lakgmi-Narayana. Os filósofos Mayávadis 
pensam que, embora o Senhor assuma todas essas formas da 
maneira como os devotos desejam vê-IO, na'realidade Ele é impes- 
soal. Do Brahma-sarnhitã; contudo, podemos entender que a coisa 
não é assim, pois o Senhor tem múltiplas formas. O Brahma-sarnhitã 
afirma que advaitam acyutam. O Senhor não aparece perante o 
devoto devido à imaginação do'devoto. O Brahma-samhitã explica 
ainda que:o Senhor tem formas inumeráveis: râmâdi-mirtisu kala- 
niyamena tisthan. Ele existe sob milhões e milhões de formas. Exis- 
tem 8:400.000 espécies de entidades vivas, mas as encarnações do 
Senhor Supremo são inumeráveis: O Bhagavatam declara que, assim 
como as ondas do mar não podem ser contadas, mas aparecem e 
desaparecem continuamente, do mesmo modo, as encarnações e 
formas do Senhor são inumeráveis. O'devoto apega-se a uma forma 
em particular, e é esta forma que ele adora. Nós acabamos de des- 
crever o primeiro aparecimento da encarnação de javali dentro deste 
universo Háinúmeros universos, e em alguma' parte 'a forma de 
javali está existindo agora. Todas as formas:do Senhor são eternas. 
O devoto tem a propensão a adorar uma forma em particular, e 
ocupa-se em serviço devocional a esta forma. Num verso do 
Rámáyana, Hanumán, o grande devoto de Ráma, disse: “Sei que 
náo há diferenga entre as formas Sita-Ráma e Lakgmi-Naráyana da 
Suprema: Personalidade de Deus, mas, apesar disso, as formas de 
Râma e Sitã absorveram meu amor e afeição: Por isso, desejo ver O 
Senhor sob as formas de Ráma e Sitã” De maneira semelhante, 'os 
Gaudiya Vaignavas amam as formas de Rádhá e Krsna, e de Krsna e 
Rukmini em Dváraka. As palavras bhaktándm anuriipâtma-darsanam 
significam que o Senhor sente satisfagáo em favorecer o devoto sob a 
forma específica em que o devoto quer adorá-lO e prestar-Lhe ser- 
viço. Neste verso, afirma-se que Brahmã'recorreu a Hari, a Suprema 
Personalidade de Deus. Essa forma do Senhor é Ksirodakasáyi 
Visnu. Sempre que surge'algum problema e Brahmã tem de recorrer 
ao Senhor, ele pode recorrer a Ksirodakasáyi Visnu, e, pela graça do 
Senhor, sempre que Brahma recorre a Ele por causa de distúrbios no 
universo, o Senhor alivia-o de muitas maneiras. 
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VERSO 26 


q a iA i N: 
a ga aig a aaa ala RG 


pāhi mā paramãtmarhs te 
presanenásriam prajah 

tã imã yabhitum pāpā 
upakrâmanti mar prabho 


pahi—protegei; mám—me; parama-âtman—ó Senhor Supremo; 
te—Vossa; presanena —pela ordem; asrjam-—eu criei; prajãh-—seres 
vivos; 14h imah—essas mesmas pessoas; yabhitum —para fazer sexo; 
pãpâh--seres: pecaminosos; upãkrâmanti-—estão se aproximando; 
mãm-—de mim; prabho-—-ó Senhor, 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã, aproximando-se do Senhor, falou-Lhe assim; 
Meu Senhor, por favor, protegei-me desses demônios pecaminosos, 
que eu criei sob; Vossa ordem, Eles estão enfurecidos pelo apetite 
sexual e vieram atacar-me: 


SIGNIFICADO 
Aqui subentende-se que o apetite homossexual de um macho por 
outro surgiu neste episódio da criação dos demônios por Brahmã. 
Em outras palavras, o apetite homossexual de um homem por outro 
homem-é-demoníaco e não se destina a nenhum ser masculino sen- 
satono curso ordinário da' vida. 


VERSO 27 


ada: fa Sea (ESA BATA: | 
A GRATA] RO 


tvam ekah kila lokânârm 
klistanam klesa-násanah 

tvam ekah klesadas tesam 
anásanna-padarh tava 
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1vam—Nós; ekah—unicamente; kila-—na realidade; lokānām— 
das pessoas; klistanam—aflitas com misérias; klesa—as-afligóes; 
násanah—aliviando; tvam ekah—somente Vós; klesa-dah—impondo 
afligio; tesam—áqueles; anásanna—náo se refugiado; padam—pés; 
tava—Vossos. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, sois a única pessoa capaz de acabar com a agonia 
dos aflitos e de infligir agonia âqueles que nunca'recorrem a Vossos 


pés. 


SIGNIFICADO 

As palavras klesadas tesâm anâsanna-padarh tava indicam -que o 
Senhor tem dois interesses. O primeiro é proteger as pessoas que se 
refugiam a Seus pés de lótus, e o segundo é incomodar aqueles que 
sempre são demoníacos e que são hostis com o-Senhor; A função de 
máyã é causar aflições aos não-devotos, Aqui Brahmã disse: “Sois o 
protetor das almas: rendidas; portanto rendo-me a Vossos pés-de 
lótus: Por favor, protegei-me contra esses demônios,” 


VERSO 28 


isenta ado Ara: | 
Bara a FER E RCN 


so vadháryasya karpanyarh 
viviktadhyatma-darsanah: 

vimuñcátma-tanum ghorám 
ity ukto vimumoca ha 


sah-—o Senhor Supremo, Hari; avadharya—percebendo; asya— 
do Senhor Brahma; karpanyam—a: afligáo; vivikta—sem dúvida; 
adhyãtma--mentes: dos outros; darsanah—aquele que pode ver; 
vimuñca—abandona; dima-tanum—1€u corpo; ghoram-—impuro; ¿ti 
uktah-—assim ordenado; vimumoca ha-—o Senhor Brahmã jogou-o 
fora. 
mg TRADUCAO 

O Senhor, que pode ver distintamente as mentes dos outros, 
percebeu a aflição de Brahmā e disse-lhe: “Abandona este teu corpo 
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impuro.” Sendo assim ordenado pelo Senhor, Brahmá abandonou 
seu corpo. 


SIGNIFICADO 

O Senhor é descrito aqui pela expressáo viviktadhyatma-darsanah. 
Se há alguém que possa perceber inteiramente a aflição de outrem 
sem nenhuma dúvida, esta pessoa é o próprio Senhor. Se alguém 
está aflito e quer aliviar-se recorrendo a seu amigo, às vezes ocorre 
que seu amigo não avalia a quantidade de aflição que ele está 
sofrendo. Mas, para o Senhor Supremo, isso não é difícil. O Senhor 
Supremo, como Paramãtmã, está sentado dentro do coração de 
cada entidade viva, e Ele percebe diretamente as causas exatas das 
aflições. No Bhagavad-gitã o Senhor diz, sarvasya câharh hrdi sanni- 
vistak: “Eu estou sentado nos corações de todos, e por Minha causa 
ocorrem a lembrança e o esquecimento.” Assim, sempre que alguém 
se rende plenamente ao Senhor Supremo, «descobre que Ele está 
sentado dentro de seu coração. Ele podeorientar-nos sobre como 
livrarmo-nos dos perigos ou como nos aproximarmos dEle em ser- 
viço devocional. Contudo, o Senhor mandou que Brahmã abando- 
nasse aquele seu corpo por ele ter criado o princípio demoníaco. 
Segundo Sridhara Svâmi, a Constante mudança de corpos por parte 
de Brahmã não se refere a seu verdadeiro abandono de corpo. Pelo 
contrário, ele sugere que Brahmã tenha abandonado uma mentali- 
dade em particular) A'mente & O corpo sutil da entidade viva. Às 
vezes podemos estar absortos em determinado pensamento de nature- 
za pecaminosa, mas, se abandonamos tal pensamento pecaminoso, 
pode-se dizer que abandonamos o corpo. A mente de Brahmã não 
estava em correta ordem quando ele criou os demônios. Ela devia 
estar cheia de paixão uma vezque toda a criação resultou apaixona- 
da: por isso nasceram aqueles filhos apaixonados. Segue-se daí que 
quaisquer pai e mãe também devem ser cuidadosos ao gerar filhos. A 
condição mental do filho depende do estado mental de seus pais no 
momento em que ele é concebido. Segundo o sistema védico, por- 
tanto, observa-se o garbhâdhãna-sarnskãra, ow a cerimônia para 
gerar um filho. Antes de gerar ofilho, é preciso santificar a mente 
perplexa. Quando os pais focalizam suas mentes nos pés de lótus do 
Senhor e, sob tais condições, o filho 'nasce, naturalmente surgem 
filhos que são bons devotos. Numa 'sociedade cheia de boa popu- 
lação assim, as mentalidades demoníacas não incomodam. 
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VERSO 29 


as cd 
e LO 


tarn kvanac-caranâmbhojârm 
mada-vihvala-locanám 

kañci-kalapa-vilasad- 
dukiila-cchanna-rodhasam 


tâm-—aquele corpo; kvanat—tilintando com sinos de tornozelo; 
carana-ambhojam_—com pés de lótus; mada—embriaguez; vihvala= 
inundados; locandm—com olhos; kafici-kalapa-—com um cinto feito 
de adornos dourados; vilasat—brilhando; dukūla—por tecido 
transparente; channa—cobertos; rodhasam—tendo quadris. 


TRADUÇÃO 


*"0 corpo abandonado por Brahmã tomou a forma do crepúsculo, 
quando o dia e a noite se encontram, uma hora que acende a paixão. 
Os asuras, que são passionais por natureza, dominados que são pelo 
elemento de rajas, tomaram-no por uma donzela, cujos pés de lótus 
ressoavam com o tinir de sinos de tornozelo, cujos olhos estavam 
inchados de embriaguez e cujos quadris eram cobertos por tecido 
transparente, sobre o qual brilhava um cinto, 


SIGNIFICADO 

Assim como a madrugada é o período apropriado para o cultivo 
espiritual, o início da noite'éo período para a paixão. Os homens 
demoníacos geralmente gostam muito do gozo sexual; portanto eles 
apreciam muito o momento em que'a noite se aproxima. Os demô- 
nios pensaram que a aproximação do crepúsculo era uma bela 
mulher, e puseram-se a adorá-la de várias maneiras. Imaginaram que 
o crepúsculo fosse uma mulher belíssima com argolas tilintantes em 
seus pés, um cinto em volta dós quadris e belos seios: Assim, para 
sua satisfação sexual, imaginaram o aparecimento desta bela mulher 
diante deles. 
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VERSO 30 
AAA l 
gai aña RRA 113 01 


anyonya-slesayottunga- 
nirantara-payodharám 

sunásárh sudvijárh snigdha- 
háasa-lilavalokanám 


anyonya—entre si; $lesayd-—por causa da unido; uttunga—eretos; 
nirantara—sem espaço intermediário; payah-dharâm—seios; su- 
nāsām—nariz bem formado; su-dvijâm-—belos dentes; snigdha— 
adorável; hasa—sorriso; lila-avalokanam—olhar divertido. 


TRADUÇÃO 
Seus seios projetavam-se para cima por estarem tão estreitamente 
unidos entre si, sendo demasiadamente contíguos para admitir qual- 
quer espaço intermediário. Ela tinha: nariz bem formado e belos 
dentes; um sorriso adorável brincava em seus lábios, e ela lançava um 
olhar divertido para os asuras. 


VERSO 31 


edi aee ra 
SAO A Ad regue: ira URU 


gúhantii vridayatmánam 
nilâlaka-variithinim 
upalabhyāsurā dharma 
sarve sammumuhuh striyam 


gúhantim—escondendo-se; vridayã—por acanhamento; ätmānam— 
ela própria; nila—escuro; alaka—cabelo; varūthinim—uma mecha; 
upalabhya—ao imaginarem; asurāh—os demônios; dharma—ó Vidu- 
ra; sarve—todos; sammumuhuh-—foram cativados; striyam-—mulher. 
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TRADUÇÃO 
Adornada com tranças escuras, ela escondeu-se, por assim dizer, 
acanhada. Ao verem aquela mocinha, todos os asuras entonteceram- 
sede apetite sexual. 


SIGNIFICADO 

A diferença entre os demônios e os semideuses é que uma bela 
mulher atrai muito facilmente as mentes dos demônios, mas não 
pode atrair a mente de uma pessoa divina. A pessoa divina é plena de 
conhecimento, é 'a demoníaca é repleta de ignorância. Assim como 
uma criança sente-se atraída por uma boneca bonita, da mesma 
forma, o demônio, que é menos inteligente e repleto de ignorância, 
sente-se atraído pela-beleza material e tem muito desejo sexual. A 
pessoa divina sabe que esta bem vestida e ornamentada atração de 
seios rijos, grandes quadris, belo nariz. belas feições é maya. Toda a 
beleza que uma mulher pode demonstrar não passa de mera combi- 
nação de carne e sangue. Sri Sankaracârya aconselha todas as pes- 
soas a não se deixarem atrair pela interação de carne e sangue: elas 
devem sentir-se atraídas pela verdadeira beleza da vida espiritual. 
Krsna e Rádhá sáo a verdadeira beleza. Quem se sente atraído pela 
beleza de Rádhã e Krsna não pode sentir-se atraído pela falsa beleza 
deste mundo material. Esta é a diferença entre o demônio e a pessoa 
divina, ou devoto. 


VERSO 32 


sê E À 
qa rama RRA 1321 


aho rápam aho dhairyam 
aho asyá nava vayah 

madhye kâmayamânânam 
akâmeva visarpati 


aho—oh!, rpam—que. beleza; aho--oh!; idhairyam —que auto- 
controle; aho—oh!; asyah—a: ela; navam—desabrochante; vayah— 
juventude; madhye—no meio; kamayamanánám—daqueles apaixo- 
nadamente ansiosos por; akâmã-—livre da paixão; iva-—como; 
visarpati—caminhando conosco. 
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TRADUÇÃO 
Os demônios louvaram-na: Oh! que beleza! Que 'raro auto- 
controle! Que desabrochante juventude! No meio de todos nós, que 
estamos apaixonadamente ansiosos por ela, ela movimenta-se como 
alguém absolutamente livre da paixão. 


VERSO 33 


Rara aq ai esa rf, À 
INTA AAA AA: 112201 


vitarkayanto bahudhã 
tam sandhyarh pramadakrtim 
abhisambhávya visrambhat 
paryaprechan kumedhasah 


t vitarkayantahi—incorrendo em especulações; bahudhá—vários 
tipos; /dm-——a ela; sandhyám—o crepúsculo; pramadá—uma jovem 
mulher; 4krtim—sob a forma de; abhisambhavya—tratando com 
grande respeito; visrambhat—avidamente; paryaprechan—pergunta- 
ram; ku-medhasah—débeis mentais: 


TRADUÇÃO 
Incorrendo em várias especulações sobre o crepúsculo, que lhes 
parecia dotado da forma de uma jovem mulher, os asuras débeis 


mentais trataram-na com respeito e avidamente falaram-lhe da 
seguinte maneira. 


VERSO 34 


Era ne as añ 
e E ue 


kasi kasyasi rambhoru 
ko várthas te 'tra bhâmini 
rúpa-dravina-panyena 
durbhagãn no vibâdhase 


vkã--quem; asi—és tu; kasya-—pertencente a quem; asi—és tu; 
rambhoru—6 bela; kah—qual; 'vá—ou; arthah—objeto; te—teu; 
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atra—aqui; bhâmini—ó donzela apaixonada; rūpa—beleza; dravina— 
inestimável; panyena-—com a mercadoria; durbhagán—desventu- 
rados; nah—nos; vibadhase—atormentas. 


TRADUÇÃO 

Quem és tu, ó bela mocinha? De quem és esposa ou filha, e qual 
pode ser o objeto de teu aparecimento diante de nós? Por que nos 
atormentas, desventurados que somos, com a inestimável mercado- 
ria de tua beleza? 

SIGNIFICADO 

Aqui se expressa a mentalidade dos demônios ao ficarem enamo- 
rados da falsa beleza deste mundo material, Os homens demoníacos 
podem pagar qualquer preço pelabeleza cutânea deste mundo mate- 
rial. Eles trabalham arduamente dia e noite, mas o propósito de seu 
árduo trabalho é gozar de vida sexual. Às vezes, eles se fazem passar 
por-karma-yogis, não conhecendo o significado da palavra yoga, 
Yoga significa ligar-se com'a Suprema Personalidade de Deus, ou 
agir em consciência de Krgna. Uma pessoa que trabalha arduamente, 
não importa em qual ocupação, e que oferece o resultado do tra- 
balho a serviço da Suprema Personalidade de Deus, Krsna, chama- 
se karma-yogi. 

VERSO 35 


aum aire fera add aa | 
regata ss EST 


ya va kacit tvam abale 
distya sandarsanarh tava 

ursunosiksamanânar 
kanduka-kridayã manah 


Yã--quem quer que; vã-—ou; kacit—qualquer pessoa; tvam—tu; 
abale—ó bela mocin lisgyã-—por fortuna; sandar$anam—vendo; 
tava—de ti; utsunosi—agitas; ikgamânânâm-—dos espectadores; 
kanduka—com uma bola; kridayã-—por brincar; manah-—a mente. 


TRADUÇÃO 
Quem quer que sejas, ó bela mocinha, nós somos afortunados por 
ser capazes de ver-te. Brincando com uma bola, tens agitado a mente 
de todos os espectadores. 
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SIGNIFICADO 

Os demônios planejam-muitos tipos de espetáculos para ver a 
beleza deslumbrante de uma formosa mulher. Aqui se declara que 
eles viram a mocinha brincando com uma bola. Às vezes, os homens 
demoníacos planejam supostos esportes, como o tênis, com o sexo 
oposto, O propósito de tais esportes é vera constituição física da 
bela mocinha e gozar de uma mentalidade sexual sutil: Esta mentali- 
dade sexual demoníaca de gozo material é às vezes encorajada por 
pretensos yogis, que entusiasmam o público a gozar-de vida sexual 
de diferentes modos, anunciando, ao mesmo tempo, que se alguém 
meditar num: determinado mantra forjado poderá tornar-se Deus 
dentro de-seis meses. O público quer ser enganado, e por isso Krsna 
cria tais enganadores para deturpar e iludir. Esses ditos yogis são, na 
realidade, gozadores do mundo disfarçados de yogis. O Bhagavad- 
gitã, contudo, recomenda que, se alguém quiser gozar da vida, não o 
poderá fazer com os sentidos grosseiros: O médico experiente acon- 
selha ao paciente que se-abstenha do desfrute ordinário enquanto 
esteja doente. Uma pessoa doente não pode desfrutar de nada: ela 
tem de restringir seu desfrute para livrar-se da doença. Semelhante- 
mente, nossa: condição material é uma condição doentia.. Quem 
quiser gozar do verdadeiro desfrute dos sentidos terá que se livrar do 
enredamento da existência material. Na vida espiritual, podemos 
desfrutar de gozo dos sentidos que nãotem fim. A diferença entre o 
gozo material e o espiritual é que o gozo material é limitado. Mesmo 
que um homem se ocupe em gozo sexual material, ele não poderá 
desfrutá-lo por muito tempo. Mas, quando se abandona o gozo 
sexual, então sim pode-se entrar na vida espiritual, que é intermi- 
nável. No Bhãgavatam (5.5.1), afirma-se que brahma-saukhya, a 
felicidade espiritual, é; ananta, interminável. As criaturas tolas 
enamoram-se da beleza da matéria e acham que o prazer por ela 
oferecido é real, mas, na realidade, isso nada tem de prazer real. 


VERSO 36 
a TA ar 
A A AA | 
a A rm 
TA fera afirme: NR) 
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naikatra te jayati $alini pada-padmam 
ghnantyã muhuh kara-talena patat-patarngam 

madhyarh visidati brhat-stana-bhara-bhitam 
Sânteva drstir amalã susikha-samiúhah 


na—náo; ekatra—num só. lugar; 1e—teus; jayati—permanecem; 
salini—ó. bela.mulher; páda-padmam—pés. de. lótus; ghnantyah— 
batendo; muhuh—repetidamente;. kara-talena—com, a palma da 
mão; patar—saltitante; patangam-—a bola; madhyam-—cintura; 
visidati—fica fatigada; brhat-—desenvolvidos; stana--de teus seios; 
bhára—pelo peso; bhitam-—oprimida; $ântã iva—como que fatiga- 
da; drstih—visáo; amala—clara; su—lindos; Sikha—teus cabelos; 
samúhah—cacho. 


TRADUÇÃO 
Ó bela mulher, quando bates repetidamente a bola saltitante con- 
tra o solo com tuas mãos, teus pés de lótus não permanecem num só 
lugar. Oprimida pelo peso de teus'seios desenvolvidos, tua cintura 


fica fatigada e tua clara visão fica, por assim dizer, embaçada. Por 
favor, entrança teus lindos cabelos. 


SIGNIFICADO 

Os demônios observavam belos gestos em cada movimento da 
mulher. Aqui eles louvam seus seios desenvolvidos, seu cabelo es- 
voaçante e seus movimentos de ir para frente e para trás enquanto 
brinca com a bola, A'cada passo, eles desfrutam de sua beleza femi- 
nina, e, enquanto desfrutam da beleza dela, suas mentes ficam agita- 
das pelo desejo sexual, Assim como as mariposas, à noite, circun- 
dam uma fogueira e são mortas nela, da mesma, forma, os demônios 
tornam-se vítimas dos movimentos dos seios semelhantes a bolas de 
uma bela mulher. O cabelo esvoaçante deuma formosa mulher tam- 
bém aflige o coração de um demônio luxurioso. 


VERSO 37 


ER ae maga: rada! 
sat aia aña fe Ro 
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iti sâyantanirh sandhyâm 
asurãh pramadâyatim 
pralobhayantirh jagrhur 
matvá múdha-dhiyah striyam 


iti-—dessa maneira; sãyantanim—o entardecer; sandhyâm-—cre- 
púsculo; asurãh-—os demônios; pramadâyarim--comportando-se 
como uma mulher libertina; pralobhayantim—enfeitigando; 'ja- 
grhuh—apoderaram-se; matvá—pensando ser; múdha-dhiyah—sem 
inteligência; striyam—uma mulher. 


TRADUÇÃO 
Os asuras, tendo sua razão obscurecida, tomaram o crepúsculo 
por uma bela mulher a revelar-se em forma enfeitigadora, e eles 
apoderaram-se dela. 


SIGNIFICADO 
Descreve-se aqui os asuras como mūdha-dhiyah, no sentido de que 
eles são cativados pela ignoráncia, assim como'o asno: Os demónios 
foram cativados pela falsa e deslumbrante beleza daquela forma 
material, e, assim, eles a abragaram. 


VERSO 38 


SU ARA, ERA | 
ss LEA 


prahasya bhava-gambhiram 
jighrantyátmanam átmaná 

Kkantya sasarja bhagaván 
gandharvapsarasá ganán 


prahasya—sorrindo; bhava-gambhiram—com um profundo propó- 
sito; jighrantyá—entendendo; dimánam—ele mesmo; dtmaná—por 
si mesmo; kântyã-—por sua graciosidade; sasarja—criou; bhagavan— 
o adorável Senhor Brahma; gandharva—os músicos celestiais; 
apsarasâm-—e das dançarinas celestiais; ganâm-—as hostes de. 


Verso 40] Conversa entre Maitreya e Vidura 


TRADUÇÃO 
Com uma risada cheia de profundo significado, o adorável 
Brahmã gerou, então, por sua própria graciosidade, que parecia 
desfrutar-se a si mesma, as hostes de Gandharvas e Apsarás. 


SIGNIFICADO 

Os músicos nos sistemas planetários superiores 'são chamados de 
Gandharvas, e as dançarinas chamam-se Apsarãs. Após ser atacado 
pelos demônios e-criar a forma de uma bela mulher no crepúsculo, 
Brahmá em seguida criou Gandharvas e Apsarás. A música e a 
danga usadas para o gozo'dos sentidos devem ser aceitas como 
demoníacas, mas as mesmas música e danca, quando empregadas 
para glorificar o Senhor Supremo'como kirtana, são transcenden- 
tais, e provocam uma vida completamente adequada ao gozo 
espiritual. 


VERSO 39 


fire e at set ane re 1 
a ua re fre fara tem RRI 


visasarja tanurh târh vai 
Jjyotsnam kântimatirh privâm 

ta eva câdaduh prityã 
visvavasu-purogamáh 


visasarja—abandonou; tanum-—formas; tâm-—aquela; vai—de 
fato; jyorsnâm—luar; kanti-marim-—brilhante; priyâm—amada; 
te—os Gandharvas; eva—certamente; ca—e; adaduh-—tomaram 
posse; prityã-—de bom grado; vi£vavasu-purah-gamãh —encabeçados 
por Visvávasu. 

TRADUÇÃO 

Depois disso, Brahmã abandonou aquela brilhante e amada forma 
de luar. Visvávasu e outros Gandharvas de bom grado tomaram posse 
dela. 

VERSO 40 


qa ara, PART | 
farias gol 





124 Srimad-Bhigavatam [Canto 3, Cap. 20 


srstvá bhúta-pisacams ca 
bhagaván âtma-tandrinã 

dig-vāsaso mukta-kesan 
viksya camilayad dríau 


srsfva—tendo criado; bhita—fantasmas; pisacan—duendes; ca— 
ex bhagaván—Senhor Brahma; dma—sua; tandriná—da indolencia; 
dik-vásasah—nus; mukta—descabelados; kesan—cabelo; viksya— 
vendo; ca—e; amilayat—fechou; dríau—dois olhos, 


TRADUÇÃO 
O glorioso Brahmã em seguida gerou de sua indolência os fantas- 
mas e duendes, mas fechou os olhos quando viu-os nus com seus 
cabelos em desalinho. 


SIGNIFICADO 
Os fantasmas e duendes malignos também são criações de Brahma; 
eles não são falsos. Todos eles destinam-se a pôr a alma condicio- 
nada em diversas misérias. Sabe-se que eles são criados por Brahmã 
sob a orientação do Senhor Supremo. 


VERSO 41 
aaa a: | 


FRE a q aaa | 
Maa a gÀ NLRI 


Jjagrhus tad-visrstarh tam 

Jrmbhanakhyarm tanurn prabhoh 
nidrâm indriya-vikledo 

yayá bhútesu drsyate 
yenocchistán dharsayanti 

tam unmádam pracaksate 


jagrhuh—tomaram posse; tat-visrstâm-—jogado fora por ele; 
tam—aquele; jrmbhana-akhyam—conhecido como bocejo; tanum— 
o corpo; prabhoh—do Senhor Brahmã; nidrâm-—sono; indriya- 
vikledah-—salivação; yayã-—pela qual; bhiitesu—entre os seres vivos; 
drsvate--observa-se; yena-—-pelo qual; ucchistân—untado com 
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excremento e urina; dharsayanti—confundem; tam-—esta; unmã- 
dam—loucura; pracaksate—é conhecido como. 


TRADUÇÃO 
Os fantasmas e duendes tomaram posse do corpo jogado fora sob a 
forma do bocejo de Brahmã, o criador das entidades vivas. Também 
se conhece isso como o sono que causa a salivação. Os duendes e 
fantasmas atacam homens que são impuros, ataque este conhecido 
como insanidade. 


SIGNIFICADO 

A doença da insanidade ou de ser perseguido por fantasmas ocorre 
num estado impuro de existência. Aqui se afirma claramente que 
quando um homem está profundamente adormecido e a saliva 
escorre de sua boca, deixando-o impuro, aí os fantasmas aproveitam- 
serdesse estado impuro e tomam-lhe o corpo, Em outras palavras, 
aqueles que salivam enquanto dormem são considerados impuros é 
estão sujeitos a ser perseguidos por fantasmas ou a ficar loucos. 


VERSO 42 


e EN SRTA ASS À 
esto ret roer 19711 


dúrjasvantarh manyamâna 
atmánam bhagaván ajah 

sadhyán ganán pitr-ganán 
paroksenasrjat prabhuh 


Girjah-vantam—cheio de energia; 'manyamánah—reconhecendo; 
atmánam—a si mesmo; bhagaván—o adorabilíssimo; ajah-—Brahma; 
sadhyan—os semideuses; ganan-—hostes; pitr-ganân—e os Pitás; 
paroksena—de sua forma invisível; asrjat—criou; prabhuh—o senhor 
dos seres. 


TRADUÇÃO 
Reconhecendo-se cheio de desejo e energia, o adorável Brahmā, 
criador das entidades vivas, gerou de sua própria forma invisível, de 
sewumbigo, as hostes de Sādhyas e Pitās. 
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SIGNIFICADO 
Os Sãdhyas e Pitãs são formas invisíveis de almas falecidas, e eles 
também são criados por Brahmã. 


VERSO 43 


qa da ao AA 
a ra a ETA NRI 


ta dtma-sargamh tarh kayarh 
pitarah pratipedire 

sâdhyebhyas ca pitrbhyas ca 
kavayo yad vitanvate 


te-eles;- âtma-sargam fonte de sua: existência; tam-—aquele; 
káyam—corpo; pitarah-—os Pitás; pratipedire-—aceitaram; sádhye- 
bhyah--aos: Sâdhyas; ca—e; pitrbhyah-—-aos Pitãs; ca-—também; 
kavayah—os bem versados nos: rituais; yat-—através dos quais; 
vitanvate—oferecem oblações. 


TRADUÇÃO 
Os próprios Pitãs tomaram posse do corpo invisível, a fonte de sua 
existência. É por intermédio deste corpo invisível que os bem versa- 
dos nos rituais oferecem oblações aos Sãâdhyas e Pitãs [sob a forma 
de seus ancestrais falecidos] na ocasião de śrāddha. 


SIGNIFICADO 

Srãddha é uma função ritualística observada pelos seguidores dos 
Vedas. Há uma ocasião anual de quinze dias em que os religiosos 
ritualistas seguem o princípio de oferecer oblações às almas faleci- 
das. Assim, aqueles pais e ancestrais que, por capricho da natureza, 
talvez não tenham um corpo grosseiro para-o desfrute material 
podem novamente ganhar tais corpos devido ao oferecimento de 
oblações $râddha por parte de seus descendentes. A realização de 
$râddha, ou oferecimento de oblações com prasãda, ainda é corrente 
na Índia, especialmente em'Gayã, onde se oferecem oblações aos pés 
de-lótus de-Vigsnu num templo famoso. Como o Senhor fica desse 
modo satisfeito com o serviço devocional dos descendentes, por Sua 
graça Ele libera as almas condenadas de antepassados que não têm 
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corpos grosseiros, e favorece-os, novamente concedendo-lhes um 
corpo grosseiro para o desenvolvimento do avanço espiritual. 

Infelizmente, pela influência de māyā, a alma condicionada 
emprega o corpo que obtém para o gozo dos sentidos, esquecendo-se 
de que tal ocupação poderá levá-la a retornar a um corpo invisível. O 
devoto do Senhor, ou aquele que é consciente de Krsna, contudo, 
não precisa realizar cerimônias ritualísticas tais como $râddha 
porque está sempre satisfazendo o Senhor Supremo: Portanto, seus 
pais e ancestrais, que quiçá estejam em dificuldades, são automati- 
camente aliviados. Exemplo vívido disto é Prahlada Maharaja. 
Prahlada Mahãraja pediu ao Senhor Nrsirhhadeva que salvasse seu 
pai pecaminoso, que tantas vezes tinha ofendido os pés de lótus do 
Senhor. O Senhor respondeu” que, numa família onde nasce um 
Vaignava como Prahlâda, não somente seu pai, mas também o pai de 
seu pai e seus pais —remontando ao décimo-quarto pai — são todos 
automaticamente liberados. A conclusão, portanto, é que a cons- 
ciência de Krsna é o somatório de todo'o bom trabalho para a 
família, para a sociedade e para todas as entidades vivas. No 
Caitanya-caritâmrta, o autor diz que uma pessoa plenamente ver- 
sada na consciência de Krsna não executa ritual algum: por saber 
que, simplesmente servindo a Krsna em plena consciência de Krsna, 
todos os rituais são automaticamente executados. 


VERSO 44 


farra fura disen! 
WALMART RR 


siddhán vidyadharáms caiva 
tirodhánena so 'srjat 

tebhyó 'dadát tam átmánam 
antardhanákhyam adbhutam 


siddhán—os Siddhas; vidyadharan—Vidyádharas; ca eva—e tam- 
bém; tirodhânena—pela faculdade de permanecer escondido da 
vista; sah—Senhor Brahmã; asrjat-—criou; tebhyah—a eles; ada- 
dár—deu; tam atmanam—aquela sua forma; antardhina-Akhyam— 
conhecida como Antardhána; adbhutam—maravilhosa. 
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TRADUÇÃO 
Então o Senhor Brahmã, através de sua habilidade em esconder-se 
da vista, criou os Siddhas e VidyAdharas e deu-lhes aquela sua mara- 
vilhosa forma conhecida como Antardhâna. 


SIGNIFICADO 
“Antardhâna significa que essas criaturas podem ser percebidas 
como estando presentes, embora-não possam ser vistas a olho nu. 


VERSO 45 


a fas IA | 
AAA RRA lg 


sa kinnarán kimpurugãn 
pratyâtmyenasrjat prabhuh 

mánayann dtmanátmánam 
atmábhásarh vilokayan 


sah—Senhor Brahma; kinnarán—os. Kinnaras; kimpurusán—os 
Kimpurugas; pratydtmyena—de seu reflexo (na água); asrjat—criou; 
prabhuh—o senhor dos seres vivos (Brahma); mánayan—admi- 
rando; dtmaná dtmánam—a si mesmo; átma-dbhásam—seu reflexo; 
vilokayan—vendo. i 


TRADUÇÃO 
Certo dia, Brahmā, o criador das entidades vivas, observou seu 
próprio reflexo na água, e, admirando-se, gerou os Kimpurugas, bem 
como os Kinnaras, daquele reflexo. 


VERSO 46 


o os 
Aria maè AA NeR 


te tu taj jagrhíi rúpam 
tyaktarh yat parameşthinā 

mithun+bhúya gāyantas 
tam evoşasi karmabhih 
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te—eles (os Kinnaras e Kimpurugas); 1u—mas; tat—aquela; ja- 
grhuh-—tomaram posse de; ripam-—aquela forma sombria; tyaktam— 
deixada; yat-—a qual; paramesthinã-—por Brahmã; mithuni-bhiiya— 
reunindo-se com suas esposas; gayantah—louvores em forma de 
canções; tam-—a ele; eva—somente; usasi—na aurora; karmabhih— 
com as faganhas dele, 


TRADUÇÃO 
Os Kimpurugas e Kinnaras tomaram posse daquela forma sombria 
deixada por Brahmã. É por isso que eles e suas esposas cantam suas 
louvações, relatando as façanhas dele a cada aurora. 


SIGNIFICADO 
O período bem cedo da manhã, uma hora e meia antes da alvora- 
da, chama-se bráhma-muhúrta. Durante este bráhma-muhúrta, as 
atividades espirituais são recomendadas. As atividades espirituais 
executadas de manhã cedo têm um efeito maior que em qualquer 
outra parte do dia. 
VERSO 47 


ata a IA AGR | 
iso AGS E TEL ivo! 


dehena vai bhogavatá 
sayãno bahu-cintayã 

sarge 'nupacite krodhãd 
utsasarja ha tad vapuh 


dehena—com seu corpo; vai—na verdade; bhogavatá—esticando 
inteiramente; £ayânah-—deitando-se. inteiramente esticado; bahu— 
grande; cintayã-—com aborrecimento; sargea criação; anupacite— 
náo se desenrolara; krodhat—por ira; utsasarja—abandonou; ha— 
de fato; tat-—aquele; vapuh-—corpo. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, Brahmã deitou-se como corpo inteiramente esticado, 
Ele estava muito aborrecido porque o trabalho: da «criação não 
andava a contento, e, num estado de espírito taciturno, ele abando- 
nou aquele corpo também. 
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VERSO 48 


ES l 
E BCN 


ye hiyantámutah kesã 
ahayas te niga jajfire 

sarpãh prasarpatah kriirã 
naga bhogoru-kandharah 


ye—que; ahiyanta—caiu;- amutah—daquele; kesah—cabelos; 
ahayah—serpentes; te—eles; anga—ó querido Vidura; jajñire— 
nasceram como; sarpah—serpentes; prasarpatah—do corpo raste- 
jante; krárah-—invejosas; nagah—najas; bhoga—com capelos; uru— 
grandes; kandharáh—cujos pescogos. 


TRADUÇÃO 
Ó querido Vidura, o cabelo que caiu daquele corpo transformou-se 
em serpentes, e, mesmo enquanto o corpo rastejava para diante com 
suas mãos e pés contraídos, dele saltaram ferozes serpentes e Nãgas 
expandindo seus capelos levantados. 


VERSO 49 


TA AAA: DATA | 
TA AAA TRATA RN AATA, NSII 


sa āätmānarh manyamānah 
krta-krtyam ivātmabhūh 

tadā manūn sasarjānte 
manasã loka-bhavanân 


sah—Senhor Brahma; dimánam—a si mesmo; manyamánah— 
considerando; 'krta-krtyam—tivesse alcangado o objetivo da vida; 
iva--como se; atma-bhiih-—nascido do Supremo; tada-—então; 
manân—os Manus; sasárja—criou; ante—no fim; manasa-—de sua 
mente; loka—do mundo; bhavanán—promovendo o bem-estar. 


Verso 51] Conversa entre Maitreya e Vidura 


TRADUÇÃO 4 
Certo dia, Brahmā, o autógeno, a primeira criatura vivente, 
sentiu-se como se o objetivo de sua vida tivesse sido alcançado. 
Naquele momento ele gerou de sua mente os Manus, que promovem 
asatividades beneficentes do universo. 


VERSO 50 


da aci i OTA | 
ara eg gu ae sarig: ço 
tebhyah so 'srjat svipam 
purarh purusam dtmaván 


1án drsiva ye purá srstáh 
prasasarnsuh prajápatim 


tebhyah—a eles; sah—Senhor Brahma; asrjat—deu; sviyam=—seu 


próprio; puram-—corpo; purusam—humano; ātma-vān—senhor de 
si; tan—a eles; drspva—vendo; ye—aqueles- que; purd-—antes; 
srstâh—foram criados (os semideuses, Gandharvas, etc, que foram 
criados antes); prasasarhsuh-—aplaudiram; prajapatim—Brahmá (o 
senhor das criaturas). 


TRADUÇÃO 
O criador, senhor de si, deu-lhes sua própria forma humana. Vendo 
os Manus, aqueles que tinham sido criados antes — os semideuses, 0S 
Gandharvas e assim por diante — aplaudiram Brahmã, o senhor do 
universo. 


VERSO 51 


AE: ad AA! 
fa Po ATACAR AIM 


aho etajjagat-srastah 
sukrtar bata te krtam 

pratisthitah krivã yasmin 
sakam annam'adama he 
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aho—oh!; etat—este; jagat-srastah—ó criador do universo; su- 
krtam—bem feito; bata—realmente; te—por:vós; krtam—produzi- 
do; pratisthitah—estabelecidos convenientemente; kriyah-—todas as 
realizações ritualísticas; yasmin-—nas quais; sãkam-—junto com isto; 
per oblações sacrificatórias; adama—nós compartilharemos; 
e—ó, 


TRADUÇÃO 
Eles oraram: Ó criador do universo, nós estamos alegres; o que vós 
produzistes está bem feito. Uma vez que os atos ritualísticos foram 
agora estabelecidos convenientemente nesta forma humana, todos 
nós compartilharemos das oblações sacrificatórias. 


SIGNIFICADO 

A importância do sacrifício também é mencionada no Bhagavad- 
gitã, Terceiro Capítulo, verso 10. O Senhor confirma ali que no início 
da criação Brahmã criou os Manus, juntamente com o método sacri- 
ficatório ritualístico, e abençoou-os: “Continuai esses ritos sacrifica- 
tórios, que gradualmente sereis elevados a vossa posição adequada de 
auto-realização e também gozareis de felicidade material.” Todas as 
entidades vivas criadas por Brahmã são almas condicionadas e são 
propensas a assenhorearem-se da natureza material. O propósito dos 
rituais sacrificatórios é reviver, aos poucos, a compreensão espiritual 
das entidades vivas. Assim é o começo da vida dentro deste universo. 
Esses rituais sacrificatórios, no-entanto, destinam-se a satisfazer o 
Senhor Supremo. A náo ser que satisfaçamos o Senhor Supremo, ou 
a'náo'ser que sejamos conscientes de Krsna, náo poderemos ser 
felizes, nem no gozo material, nem na compreensáo espiritual. 


VERSO 52 


aa aan ga a era | 
Cd af a IM 


tapasã vidyayã yukto. 
vogena susamâdhinã 

rsin rsir hrsikesah 
sasarjabhimatah prajah 
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tapasa—pela peniténcia; vidyayã-—pela adoração; yuktah-— 
estando ocupado; yogena-—pela concentração da mente em devoção; 
su-samâdhinã-—pela boa meditação; rsin—os sábios; rsih—o pri- 
meiro vidente (Brahma); Arsikesah—o controlador de seus sentidos; 
sasarja—criou; abhimatah—amados; prajah—filhos. 


TRADUÇÃO 
Tendo se equipado com austera penitência, adoração, concen- 
tração mental e absorção em devoção, acompanhados pela falta de 
paixão, e tendo controlado seus sentidos, Brahma, a criatura viva 
autógena, gerou grandes sábios como seus amados filhos. 


SIGNIFICADO 

As execuções ritualísticas de sacrifício destinam-se ao desenvolvi- 
mento econômico material; em outras palavras, destinam-se a man- 
ter o corpo em boa condição para o cultivo de conhecimento espiri- 
twal. Mas, para a verdadeira consecução de conhecimento espiritual, 
são necessárias outras qualificações. Aquilo que é essencial é vidya, 
ou adoração ao Senhor Supremo. Às vezes, a palavra yoga & usada 
para referir-se a exercícios de ginástica de diferentes posturas corpo» 
rais que ajudam a concentração mental, Geralmente, as diferentes 
posturas corporais no sistema de voga são aceitas pelos: homens 
menos inteligentes como sendo a meta da yoga, mas, na realidade, 
elas destinam-se a' concentrar a mente na Superalma: Após criar 
pessoas para o desenvolvimento econômico, Brahmã criou sábios 
que estabeleceriam o exemplo para a compreensão espiritual. 


VERSO 53 


age a quinas | 
AER MR 


tebhyas caikaikasah svasya 
dehasyârnsam adad ajah 

yat tat samâdhi-yogarddhi- 
tapo-vidyã-viraktimat 


tebhyah—a eles; ca—e; ekaikasah—cada um; svasya—de seu pró- 
prio; dehasya—corpo; amsam—parte; adát—deu; ajah—o náo- 
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nascido - Brahmã; yaí—que; -tat—isto; samadhi—meditagáo pro- 
funda; yoga—concentração da mente; rddhi—poder sobrenatural; 
tapah—austeridade; vidyd-—conhecimento; virakti—renúncia; mal— 
possuindo. 


TRADUÇÃO 
O criador não-nascido do universo deu a cada um daqueles filhos 
uma parte de seu próprio corpo, que era caracterizado pela profunda 
meditação, concentração mental, poder sobrenatural, austeridade, 
adoração e renúncia. 


SIGNIFICADO 

A palavra viraktimat neste verso significa “possuído da qualifica- 
ção da renúncia,” Pessoas materialistas não podem atingir a compre- 
ensão espiritual, Para aqueles que são viciados em gozo dos sentidos, 
a compreensão espiritual não é possível. No Bhagavad-gitã, afirma- 
se que aqueles que são demasiadamente apegados a buscar posses 
materiais e gozo material não podem alcançar yoga-samaâdhi, ou 
absorção em consciência de Krsna, A propaganda de que se pode 
gozar desta vida materialmente e ao mesmo tempo avançar espiri- 
tualmente é simplesmente falsa, São quatro os princípios de renún- 
cia:(1) evitar vida-sexual ilícita, (2) evitar consumo de carne, (3) 
evitar intoxicação e (4) evitar jogos. Estes quatro princípios 
chamam-se tapasya, ou austeridade, Absorver a mente no Supremo, 
em consciéncia de Krsna, é o processo de compreensão espiritual. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Vigésimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“Conversa entre Maitreya e Vidura.” 


CAPÍTULO VINTE-E-UM 


Conversa entre Manu e Kardama 


VERSO 1 


fia SA 
area A AA RARE | 
Saa a AR E: 1 2 N 


vidura uvāca 
svāyambhuvasya ca manor 
varhśah parama-sammatah 
kathyatārh bhagavan yatra 
maithunenaidhire prajāh 


vidurah uvāca—Vidura disse; svāyambhuvasya—de Svāyambhuva; 
ca—e; manoh—de Manu; vamsah—a dinastia; parama—muito; 
sammatah-—estimada; kathyatâm—por favor, descreve; bhagavan— 
6 adorável sábio; yatra—na qual; maithunena—através do intercurso 
sexual; edhire—multiplicou-se; prajâh-—a progênie. 


TRADUÇÃO 
Vidura disse: A linhagem de Svayambhuva Manu era muito estima- 
da. Ó adorável sábio, suplico-te que me relates acerca desta raça, 
cuja progênie multiplicou-se através do intercurso sexual. 


SIGNIFICADO 

A vida sexual regulada para gérar boa população é digna de ser 
aceita. Na realidade, Vidura não estava interessado em ouvir a histó- 
ria de pessoas que meramente se ocupavam em vida sexual, mas 
estava interessado na progénie de Sváyambhuva Manu porque, 
naquela dinastia, apareceram bons reis devotos que protegeram seus 
súditos muito cuidadosamente com conhecimento espiritual. Por 
isso, ouvindo a história de suas atividades, a pessoa torna-se mais 
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iluminada. Uma expressão importante usada a este respeito é 
parama-sammatah, que indica que a progénie criada por Sváyam- 
bhuva Manu e seus filhos foi aprovada por grandes autoridades. Em 
outras palavras, a vida sexual para criar população exemplar é acei- 
tável por todos os sábios e autoridades das escrituras védicas. 


VERSO 2 


E À 
aa a aa RÂ IRN 


priyavratottinapádau 
sutau svayambhuvasya vai 
yathã-dharmarh jugupatuh 
sapta-dvipavatim mahim 


priyavrata—Mahārāja Priyavrata; uttānapādau—e Mahārāja Uttā- 
napăda; sutau—os dois filhos; svāyambhuvasya—de Sväyambhuva 
Manu; vai—na realidade; yarha—de acordo com; dharmam—princí- 
pios religiosos; jugupatuh—governaram; sapta-dvipa-vatim—consti- 
tuído de sete ilhas; mahim—o mundo: 


TRADUÇÃO 
Os dois grandes filhos de Sviyambhuva Manu — Priyavrata e 
Uttanapida — governaram o mundo, constituído de sete ilhas, exa- 
tamente de acordo com os princípios religiosos. 


SIGNIFICADO 

O Srimad=Bhagavatam também é:a história dos grandes gover- 
nantes de diferentes partes do universo. Neste verso são mencionados 
os nomes de Priyavrata e Uttânapãda, filhos de Svãyambhuva. Eles 
governaram esta Terra, que é dividida em sete ilhas. Estas seterilhas 
ainda existem sob a forma da Ásia, Europa, África; América, Aus- 
trália e Pólos Norte e Sul. Não há história cronológica de todos os 
reis indianos 'no -Srimad-Bhãgavatam, mas, os feitos dos reis mais 
importantes, tais como Priyavrata e Uttânapãda, e muitos outros, 
como o Senhor Râmacandra e Mahãrãja Yudhisthira, estão registra- 
dos porque as atividades desses reis piedosos são dignas de serem 
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ouvidas: as pessoas poderão beneficiar-se estudando as histórias 
deles. 


VERSO 3 


am à qm aee fa 
GA AA A II 


tasya vai duhitã brahman 
devahútiti visruta 

patni prajapater uktá 
kardamasya tvayânagha 


»stasya-—daquele Manu; vai—na realidade; duhitã--a filha; brah- 
man—ó brâhmana santo; devahitti--chamada Devahiti; iti-—assim; 
visrutã—era conhecida; paíni--esposa; prajâpateh--do senhor das 
criaturas; uktá—falou-se acerca de; kardamasya—de Kardama 
Muni; tvaya—por ti; anagha—ó impecável. 


TRADUÇÃO 
Ó bráhmana santo, ó impecável, tu falaste que a filha dele, conhe- 
cida pelo nome de Deyahiti, era esposa do sábio Kardama, o senhor 
das criaturas. 


i SIGNIFICADO 

Aqui estamos falando de Svāyambhuva Manu, mas no Bhagavad- 
gitā ouvimos falar de Vaivasvata Manu. A era atual pertence ao 
Vaivasvata Manu. Svāyambhuva Manu governava anteriormente, € 
sua história começa a partir da era de Varâha, ou o milênio em que o 
Senhor apareceu como o javali, Existem catorze Manus em cada dia 
da vida de Brahmã, e na vida de cada Manu há incidentes particu- 
lares. O Vaivasvata Manu do Bhagavad-gitã é diferente de Sváyam- 
bhuva Manu. 


VERSO 4 


salad na gar daa: | 
q a E AA AN 
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tasyârm sa vai mahã-yogi 
yuktaya yoga-laksanaih 
sasarja katidhã viryam 
tan me susriigave vada 


tasyâm—nela; sah—Kardama Muni; vai—de fato; mahã-yogi— 
grande yogi místico; yuktayâm-—dotada; yoga-laksanaih—com os 
oito sintomas de perfeição ióguica; sasarja—propagou; karidhã— 
quantas vezes; viryam-—progênie; tat-—esta narração; me—a mim; 
Susrúsave—que estou ansioso por ouvir; vada—conta. 


TRADUÇÃO 
Quantos filhos‘ teve aquele grande yogi com a princesa, que era 
dotada das oito perfeições nos princípios da yoga? Oh! por favor, 
conta-me esta narração, pois estou ansioso por ouvi-la. 


SIGNIFICADO 

Vidura indaga aqui acerca de Kardama Muni e sua esposa, Deva- 
húti, e acerca de seus filhos. Descreve-se neste verso que Devahiti era 
muito avangada na prática da yoga óctupla. As oito divisões da 
prática de yoga são descritas como (1) controle dos sentidos, (2) es- 
trita observância das regras e regulações, (3) prática de diferentes 
posturas sentadas, (4) controle da respiração, (5) afastamento dos 
sentidos dos objetos dos sentidos, (6) concentração mental, (7) medi- 
tação e (8) auto-realização. Após a auto-realização há oito fases 
perfectivas posteriores, chamadas yoga-siddhis. O esposo e a esposa, 
Kardama e Devahúti, eram avançados na prática da yoga; o esposo 
era mahã-yogi, grande místico, e a esposa era yoga-lakgana, ou seja, 
uma pessoa avançada em yoga. Eles uniram-se e produziram filhos. 
Antigamente, após aperfeiçoarem suas vidas, grandes sábios e pes- 
soas santas costumavam gerar filhos; caso contrário, eles observavam 
estritamente as regras e regulações do celibato. Brahmacarya (obser- 
vância das regras e regulações do celibato) é necessária para a per- 
feição da auto-realização e do poder místico. Não há recomendação 
nas escrituras védicas de que alguém pode continuar desfrutando do 
gozo material dos sentidos conforme seus caprichos, como bem 
entenda, e, ao mesmo tempo, tornar-se um grande meditador 
pagando algum dinheiro a um patife. 


Conversa entre Manu é Kardama 


VERSO 5 


RARA AR q | 
pp qe et SN 


rucir yo bhagaván brahman 
dakso.vá brahmanah:sutah 

yatha sasarja bhi 
labdhvā bhāryār camánavim 





rucih—Ruci; yah—quem; bhagavān—adoráveis; brahman—0:san- 
to sábio; daksah—Dakga; vá—e; brahmanah-—do Senhor Brahmã; 
sutah—o filho; yathá—de que maneira; sasarja—geraram; bhútani— 
progênie; labdhvã-—após obterem; bhãryâm-—como suas espo- 
sas; ca—e; mánavim—as filhas de Sváyambhuva Manu. 





TRADUÇÃO b 
Ó santo sábio, conta-me como os adoráveis Ruci e Dakga, o filho 


de Brahma, geraram filhos após obterem como esposas as duas ou- 
tras filhas de Sviyambhuva Manu. 


SIGNIFICADO 

Todas as grandes personalidades que aumentaram a população no 
início da criação chamam-se Prajápatis. Brahmã também ésconhe- 
cido como: Prajápati, assim como «o. foram alguns de ¡seus filhos 
posteriores. Svayambhuva: Manu também é conhecido como Prajã- 
pati, assim como o é Daksa, outro filho de Brahmã. Além de 
Devahúti, Sváyambhuva teve duas filhas, Akati e Prasúti. o Prajá- 
pati; Ruci casou-se com Akúti, e Daksa desposou Prasúti. Esses 
casais é seus filhos produziram imenso número de filhos para povoar 
todo o universo: A pergunta de Vidura foi: “Como eles geraram a 
população no começo?” 


VERSO 6 
as sia 


mat tea RR a À 
mai aa at a GT IR 
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maitreya uváca 
prajah srjeti bhagavân 
kardamo brahmanoditah 
sarasvatydm tapas tepe 
sahasrāņārh samā daśa 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; prajah—filhos; 
srja—gerar; ¡ti—assim; bhagaván—o adorável; kardamah—Kar- 
dama Muni; brahmanã-—pelo Senhor Brahmã; uditah-—tendo rece- 
bido ordem; sarasvatyâm-—às margens do rio Sarasvati; tapah— 
penitência; tepe—praticou; sahasrânâm-—de milhares; samãh— 
anos; dasa—dez. 

TRADUÇÃO 

O grande sábio Maitreya replicou: Tendo recebido ordem do 
Senhor Brahmã de gerar filhos nos mundos, o adorável Kardama 
Muni praticou penitências às margens do rio Sarasvati por um perío- 
do de dez mil anos. 


SIGNIFICADO 

Subentende-se nesta passagem que Kardama Muni meditou em 
yoga por dez mil anos antes de atingir a perfeição. Semelhantemente, 
temos informação de que Valmiki Muni também praticou meditação 
ióguica por sessenta: mil anos antes de alcançar a perfeição. Por- 
tanto, a prática da yoga pode ser exitosamente executada por pes- 
soas que tenham uma longuíssima duração de vida, tais como de cem 
mil anos; dessa maneira é possível obter a perfeição na yoga: Caso 
contrário, não há possibilidade de atingir a real perfeição. Seguir as 
regulações, controlar 'os sentidos e praticar as diferentes posturas 
sentadas não passam de meras práticas preliminares. Não sabemos 
como as pessoas podem se deixar cativar pelo falso sistema de yoga 
no qual se afirma que, simplesmente meditando quinze minutos por 
dia, pode-se alcançar a perfeição de tornar-se uno com Deus. Esta 
era (Kali-yuga) é a era de trapaças e desavenças. Na verdade, não há 
possibilidade de alcançar a perfeição da yoga através de tais propos- 
tas mesquinhas. A literatura védica, por questão de ênfase, clara- 
mente afirma três vezes que nesta era de Kali —kalau násty eva nãsty 
eva nãsty eva — não há outra alternativa, não há outra alternativa, 
não há outra alternativa além de Aarer nãma, cantar o santo nome do 
Senhor. 


Conversa entre Manu'e Kardama 


VERSO 7 
aa: amiga faria aaa: 
TA ARA TATO OO 
tatah samâdhi-yuktena 
kriya-yogena kardamah 


samprapede harirh bhaktya 
prapanna-varadásusam 


tatah—entáo, naquela peniténcia; samãdhi-yuktena-—em transe; 
kriyã-vogena-—pela adoração em bhakti-yoga;' kardamah=0'sábio 
Kardama; samprapede—serviu; harim--a Personalidade de Deus; 
bhaktyā—em serviço devocional; prapanna—para as almas rendidas; 
vara-dâsusam-—o outorgador de todas as bênçãos. 


TRADUÇÃO 
Durante este período de penitência, o sábio Kardama, mediante a 
adoração através do serviço devocional em transe, satisfez a Persona- 
lidade de Deus, que é o pronto outorgador de todas as bênçãos para 
aqueles que recorrem à Sua proteção. 


SIGNIFICADO 

Aqui se descreve a importância da meditação. Kardama Muni 
praticou a meditação de yoga mística por dez mil anos simplesmente 
para agradar a Suprema Personalidade de Deus, Hari. Portanto, 
quer pratiquemos yoga ou especulemos e façamos pesquisas para 
encontrar Deus, nossos esforços devem ser misturados como pro- 
cesso de devoção. Sem devoção, nada pode-ser perfeito. O alvo da 
perfeição e da realização é a Suprema Personalidade de Deus. No 
Sexto Capítulo do Bhagavad-gitã, afirma-se claramente que quem se 
ocupa constantemente em consciência de: Krsna é o yogi mais ele- 
vado. A Personalidade de Deus, Hari, também satisfaz os desejos de 
Seu devoto rendido. É preciso render-se aos pés de lótus da Perso- 
nalidade de Deus, Hari, ou Krsna, para alcançar verdadeiro sucesso. 
O serviço devocional, ou a ocupação em consciência de Krsna, éo 
método direto, e todos os demais métodos, embora recomendados, 
são indiretos. Nesta era de Kali, o método direto é especialmente 
mais praticável que O indireto, porque as pessoas vivem pouco, sua 
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inteligência é escassa, e elas são'paupérrimas e embaraçadas por 
muitas miseráveis perturbações. O Senhor Caitanya, portanto, deu a 
maior dádiva: nesta era tem-se simplesmente de cantar o santo nome 
de Deus para alcançar à perfeição na vida espiritual. 

As palavras samprapede harim significam que Kardama Muni 
satisfez de várias maneiras à Suprema Personalidade de Deus, Hari, 
através de seu servico devocional. O serviço devocional também é 
expresso pela palavra krivã-yogena: Kardama Muni não somente 
meditou, mas também ocupou-se em serviço devocional: para alcan- 
çar a perfeição na prática de yoga ou meditação, deve-se agir em 
serviço devocional, ouvindo, cantando, lembrando, etc. Lembrar tam- 
bém é meditação. Mas quem deve ser lembrado? Devemos nos lem- 
brar da Suprema Personalidade de Deus. Não apenas devemos nos 
lembrar da Pessoa Suprema, como também devemos ouvir sobre as 
atividades do Senhor e cantar Suas glórias. Essa informação encontra- 
se nas escrituras autorizadas. Após dedicar-se por dez mil anos à 
execução de diferentes tipos-de serviço devocional, Kardama Muni 
alcançou a perfeição da meditação. Mas isso não é possível nesta era 
de Kali, na qual é muito difícil viver: por mais de cem anos. Atual- 
mente, quem terá sucesso na rígida prática das muitas regras e regu- 
lações da yoga? Além disso, somente aqueles que são almas rendidas 
é que alcançam a perfeição. Onde não se faz menção da Personali- 
dade de Deus, onde está a rendição? E onde não há meditação na 
Personalidade de Deus, onde está a prática de yoga? Infelizmente, as 
pessoas nesta era, especialmente as de natureza demoníaca, querem 
ser enganadas. Assim, a Suprema Personalidade de Deus envia 
grandes trapaceiros que as desencaminham em nome da yoga e tor- 
nam suas vidas inúteis e fracassadas. No Bhagavad-gitã, portanto, 
afirma-se claramente, no Décimo-sexto Capítulo, verso 17, que os 
patifes de autoridade auto-concedida, vangloriando-se pelo dinheiro 
arrecadado ilegalmente, praticam yoga sem seguir os livros autoriza- 
dos. Eles têm muito orgulho do dinheiro que roubaram das pessoas 
inocentes que queriam'ser enganadas. 


VERSO 8 


AMARA AA ORA: A ÃO 
adam é qu ré Aa gagi N N 


Conversa entre Manu e Kardama 


tâvai prasanno bhagaván 
puskaraksah krte yuge 

darsayám ása tam ksattah 
sabdam brahma dadhad vapuh 


tavat—entáo; prasannah—estando satisfeito; bhagavân—a Su- 
prema Personalidade de Deus; puskara=aksah—de olhos de lótus; 
krte yuge=na Satya-yuga; darsayâm' àsa—mostrou; tam—a este 
Kardama Muni; ksattah—ó Vidura; £abdam— que só pode ser com- 
preendida através dos Vedas; brahma-—a Verdade Absoluta; dadhar 
manifestando; vapuh—Seu corpo transcendental. 


TRADUCAO 
Então, na Satya-yuga, a Suprema Personalidade de Deus de olhos 
de lótus, estando satisfeito, mostrou-Se a este Kardama Muni, mani- 
festando Sua forma transcendental, que só pode ser compreendida 
através dos Vedas. 


SIGNIFICADO 

Aqui há dois pontos muito significativos. O primeiro é que Karda- 
ma Muni obteve sucesso pela prática de yoga no início da Satya-yuga, 
quando as pessoas costumavam viver por cem mil anos. Kardama 
Muni alcançou o sucesso, e o Senhor, estando satisfeito com ele, 
mostrou-lhe Sua forma, que não é imaginária. Às vezes, Os imperso- 
nalistas recomendam que podemos arbitrariamente concentrar nossa 
mente em alguma forma que imaginemos ou que nos agrade. Porém, 
aqui se diz bem claramente que a forma revelada pelo Senhor a 
Kardama Muni, por-Sua-divina graça, está descrita na literatura 
védica. $abdarh brahma: as formas do Senhor são claramente indi- 
cadas na'literatura védica. Kardama: Muni não descobriu alguma 
forma imaginária do Senhor, como alegam os patifes. Na verdade, ele 
viwa eterna, bem-aventurada e transcendental forma do Senhor. 


VERSO 9 


ad Roa farias | 
Paca RISA 111 
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sa tar virajam arkâbham 
sita-padmotpala-srajam 

snigdha-nilalaka-vráta- 
vaktrâbjam virajo imbaram 


sah—este Kardama Muni; tam—a Ele; virajam—sem contami- 
nagáo; arka-abham—refulgente como o sol; sita—brancos; padma— 
lótus; utpala—lírios dágua; srajam—guirlanda; snigdha-—lisos,; 
nila--azul marinho; alaka-—de cachos de cabelo; vrãta--uma-abun- 
dáncia; vaktra—rosto; abjam—semelhante ao lótus; virajah—pura; 
ambaram—soupa. 


TRADUÇÃO 
Kardama Muni viu a Suprema Personalidade de Deus, que está 
livre da contaminação material, sob Sua forma eterna, refulgente 
como o sol, usando uma guirlanda de lótus brancos e lírios dágua. O 
Senhor estava vestido com pura seda amarela, e Seu rosto de lótus 
estava emoldurado com lisos e escuros cachos de cabelo ondulado. 


VERSO 10 
fai refe TETRA | 
AERE RUAIG lloll 


kiriginam kundalinarh 
sankha-cakra-gada-dharam 

$vetotpala-kridanakarh 
manah-sparsa-smiteksanam 


kiritinam-—adornado com uma coroa; kundalinam—usando brin- 
cos; Sarikha-—búzio; cakra-—disco; gadã-—maça; dharam-—portando; 
$veta—branco; utpala-—lírio; kridanakam —brinquedo; manah-—cora- 
ção; spar$a—tocante; smita-—sorridente; iksanam—e olhando. 


TRADUÇÃO 
Adornado com uma coroa e com brincos, Ele portava Seus carac- 
terísticos búzio, disco e maça em três de Suas mãos, mais um lírio 
branco na quarta. Ele olhava em volta num estado de espírito alegre 
e sorridente, cuja visão cativa os corações de todos os devotos. 


Conversa entre Manu e Kardama 


VERSO 11 
FARRO 
asta ani RA UL 


vinyasta-caranâmbhojam 
amsa-dese garutmatah 

drstvã khe 'vasthitam vaksah 
Sriyarh kaustubha-kandharam 


vinyasta—tendo sido colocados; carana-ambhojam—pés de lótus; 
arhsa-dese—sobre os ombros; garutmatah--de Garuda; drstva— 
tendo visto; khe—no ar; avasthitam —permanecendo; vaksah—sobre 
Seu peito; Sriyam—marca auspiciosa; kaustubha—a gema Kaus- 
tubha; kandharam-—pescoço. 


TRADUÇÃO 
Com uma faixa dourada sobre Seu peito, a famosa gema Kaus- 
tubha pendurada em Seu pescoço, Ele permanecia no ar com Seus 
pés de lótus colocados sobre os ombros de Garuda. 


SIGNIFICADO 

As descrigdes nos versos 9-11 do Senhor sob Sua forma eterna e 
transcendental são tidas como descrições da versão: védica autori- 
zada. Essas descrições certamente não são a imaginação de Kardama 
Muni. Os adornos do. Senhor estão além da concepção; material, 
como é admitido mesmo. por impersonalistas como Sañkaracarya: 
Naráyana, a Suprema Personalidade de Deus, nada tem a ver com 
a criação material. As variedades do Senhor. transcendental — Seu 
corpo, Sua forma, Sua roupa, Suas instruções, Suas palavras — não 
são fabricadas pela energia-material, mas são todas confirmadas na 
literatura védica. Através da prática de yoga Kardama Muni viu 
realmente o Senhor Supremo como Ele é. Não teria sentido ver uma 
forma imaginada de Deus após praticar voga por dez mil anos. À 
perfeição da yoga, portanto, não culmina no niilismo ou no imper- 
sonalismo; pelo contrário, a perfeição da yoga atinge-se quando se vê 
realmente a Personalidade de Deus sob Sua forma eterna. O. pro- 
cesso da consciência de Krsna consiste em apresentar diretamente a 
forma de Krsna. A forma de Krsna é descrita na literatura védica 
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autorizada chamada Brahmã-sarhitã: Sua morada é feita de pedra 
cintâmani, e o Senhor brinca ali como um vaqueirinho e é servido 
por muitas milhares de gopis. Essas descrições são autorizadas, e 
uma pessoa consciente de Krsna aceita-as diretamente, age baseada 
nelas, prega-as e pratica servigo devocional como se prescreve nas 
escrituras autorizadas. 


VERSO 12 


atrasa fat eia: l 
WARREN Ga: 1220 


jara-harso patan miirdhnã 
ksitau labdha-manorathah 

girbhis tv abhyagrnãt priti- 
svabhāvātmā krtāñjalih 


jāta-harşah—naturalmente jubilante; apatat—ele caiu; múrdhna— 
com sua cabeça; kgitau—no solo; labdha—tendo sido alcançado; 
mandh-rathah—seu desejo; girbhih—com' orações; tu--e; abhya- 
grnãt—ele agradou; priti-svabhãva-ãtmã-—cujo coração é por natu- 
reza sempre cheio de amor; krta-afijalih—com mãos postas. 





TRADUÇÃO 
Quando realmente percebeu a Suprema Personalidade de Deus em 
pessoa, Kardama Muni ficou muito satisfeito por seu desejo trans- 
cendental ter sido satisfeito. Ele caiu ao solo com a cabeça prostrada 
para oferecer reverências aos pés de lótus do Senhor. Seu coração 
naturalmente cheio de amor por Deus, de mãos postas ele agradou o 
Senhor oferecendo-Lhe orações. 


SIGNIFICADO 

A percepção da forma pessoal do Senhor é a fase perfectiva mais 
elevada da yoga: No Sexto Capítulo do Bhagavad-gitã, onde se des- 
Creve a prática da yoga, chama-se esta percepção da forma pessoal do 
Senhor de a perfeição da yoga. Após praticar as posturas sentadas e 
outros princípios regulativos do sistema, alcança-se finalmente a fase 
de samâdhi —absorção no Supremo. Na fase de samãdhi pode-se ver 
a Suprema Personalidade de Deus sob Sua forma parcial como 
Paramãtmã, ou seja, como Ele é: Nas escrituras autorizadas de yoga, 
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täis como os Patañijali-sútras, descreve-se que samadhi é um prazer 
transcendental. O sistema de yoga exposto nos livros de Patafijali é 
autorizado, e os modernos pretensos yogis que têm inventado seus 
próprios métodos, sem consultar as autoridades, são simplesmente 
ridículos. O sistema de yoga de Patafijali chama-se astâriga-yoga. Às 
vezes, os impersonalistas corrompem o sistema: de yoga de Patañjali 
por serem monistas. Patafijali descreve que a:alma fica transcenden- 
talmente satisfeita quando se encontra com a Superalma e A vê 
Admitindo-se a existência da Superalma e da alma individual, anula- 
se a teoria impersonalista do monismo. Portanto, alguns impersona- 
listas e filósofos do vazio distorcem o sistema de Patafijali a seu 
próprio modo e corrompem todo o processo de joga. 

Segundo Patafjali, quando nos livramos de todos os desejos mate- 
riais alcançamos nossa verdadeira situação transcendental, e a 
percepção desta fase chama-se poder espiritual. As pessoas que 
executam atividades materiais envolvem-se nos modos da natureza 
material. As aspirações dessas pessoas são: (1) tornar-se religiosas, 
(2) enriquecer-se economicamente, (3) capacitar-se a satisfazer os 
sentidos e, por fim; (4) tornarem-se unas com o Supremo. Segundo 
os monistas, quando um yogi torna-se uno com o Supremo e perde 
sua existência individual, ele alcança a fase máxima, chamada kaiva- 
lya. Mas, na realidade, a fase de percepção da Personalidade de Deus 
é que é kaivalya. A unidade de entendimento de que o Senhor Su- 
premo é plenamente espiritual e de que em compreensão espiritual 
plena pode-se saber o que Ele é —a Suprema Personalidade de 
Deus — chama-se kaivalya, ou, na linguagem de Patafijali, percepção 
do poder espiritual. Sua proposta é que, quando alguém se livra dos 
desejos materiais e fixa-se em compreensão espiritual do eu e do 
Supereu, isso se chama cit-Sakti. Em compreensão espiritual plena 
há uma percepção de felicidade espiritual, a qual o Bhagavad-gitã 
descreve como felicidade suprema e que está além dos sentidos mate- 
Fiais. O transe é descrito como sendo de dois tipos, samprajñata e 
asamprajfiâta, ou seja, especulação mental e auto-realização. Em 
samādhi, ou asamprajñāta, pode-se perceber, com os sentidos espiri- 
tuais, a forma espiritual do Senhor. Esta é a meta última da com- 
preensão espiritual. 

Segundo Patafijali, aquele que está fixo em constante percepção 
da forma suprema do Senhor alcança a fase perfectiva, como aconte- 
ceu com Kardama Muni. A não ser que se alcance esta fase de 
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perfeição —além da perfeição das partes preliminares do sistema de 
voga não há compreensão final. Há oito tipos de perfeição no 
sistema de astâriga-yoga. Quem os alcança pode tornar-se mais leve 
que o mais leve e maior que o maior, e pode obter qualquer coisa que 
deseje. Mas, nem sequer a obtenção de semelhante sucesso material 
na yoga chega-a ser a perfeição, ou a meta última. A meta última é 
descrita aqui: Kardama Muni viu a Suprema Personalidade de Deus 
sob Sua formaeterna. O serviço devocional começa a partir da 
relação da alma individual com a Alma Suprema, ou seja, Krsna e os 
devotos de Krsna, e quem chega a este ponto não cai mais. Se, 
através do sistema de yoga, alguém quiser alcançar a fase de ver a 
Suprema Personalidade de Deus face a face, mas, no entanto, sentir 
atração poralcançar algum poder material, será impedido de prosse- 
guir adiante: O gozo material, conforme é encorajado por yogis far- 
santes, nada tem a ver com a percepção transcendental de felicidade 
espiritual. Os verdadeiros devotos que praticam bhakri-yoga aceitam 
somente as necessidades materiais da vida absolutamente necessárias 
para manterem-se vivos; eles abstêm-se totalmente de todo o exage- 
rado:gozo material dos sentidos. Eles estão dispostos a submeter-se a 
todos os tipos de tribulações, desde que possam progredir na-com- 
preensão da Personalidade de Deus. 


VERSO 13 
mitos 
q qarmiaseerta: 
rs aTa: l 
o  afir 
aa ARA a MAN 


rsir uvãca 
justa batadyakhila-sativa-raseh 
sámsiddhyam aksnos tava darsanán nah 
yad-darsanam janmabhir idya sadbhir 
asasate yogino rúdha-yogah 


rsihiuwaca—o grande sábio disse; justam—£ alcangada; bata—ah!; 
adya-—agora; akhila—toda; sattva—da bondade; raseh-—que sois o 
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reservatório; sarmsiddhyam-—o sucesso completo; aksnoh—dos dois 
olhos; tava—de Vós; darsanãt-—da visão; nah—por nós; yat—de 
quem; darsanam—visão; janmabhih—através de nascimentos; 
idya—ó Senhor adorável; sadbhih—gradualmente elevado em posi- 
ção; asasate—aspiram; yoginah—yogis; rūdha-yogāh—tendo obtido 
a perfeição na yoga. 
TRADUÇÃO 

O grande sábio Kardama disse: Ó supremo e adorável Senhor, 
agora satisfiz minha capacidade de ver ao alcançar a perfeição máxi- 
ma de ver a Vós, que sois o reservatório de todas as existências. 
Através de muitos e sucessivos nascimentos de profunda meditação, 
yogis avançados aspiram a ver Vossa forma transcendental. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é descrita aqui como o reserva- 
tório de toda a bondade e de todo o prazer. A menos que estejamos 
situados no modo da' bondade, não podemos experimentar prazer 
verdadeiro. Portanto, ao colocarmos corpo, mente e atividades à 
serviço do Senhor, estamos na mais elevada fase perfectiva de bon- 
dade. Kardama Muni diz: “Vossa Onipotência é o reservatório de 
tudo o que pode ser entendido dentro da nomenclatura da bondade, 
e, por experimentar-Vos face a face, olho a olho, acabo de atingir a 
perfeição da visão.” Essas afirmações estabelecem a situação devo- 
cional pura; para um devoto, a perfeição dos sentidos é ocupá-los no 
serviço ao Senhor. O sentido da visão, quando empregado para ver a 
beleza “do Senhor, aperfeiçoa-se; a capacidade de ouvir, quando 
empregada para ouvir as glórias do Senhor, aperfeiçoa-se; a capaci- 
dade de saborear, quando alguém se compraz comendo prasáda, 
aperfeiçoa-se. A perfeição de alguém cujos sentidos ocupam-se em 
relação com a Personalidade de Deus é tecnicamente chamada de 
bhakti-poga, que implica em desligar os sentidos da satisfação mate- 
rial e vinculá-los ao serviço do Senhor. Quando nos livramos de toda 
a vida condicional designada e nos ocupamos plenamente no serviço 
ao Senhor, nosso serviço chama-se bhakti-poga. Kardama Muni 
admite que ver o Senhor pessoalmente em bhakti-yoga é a perfeição 
da visão. A elevada perfeição de ver o Senhor não está sendo exagera- 
da por Kardama Muni. Ele dá evidência de que aqueles que são 
realmente elevados em yoga aspiram a ver esta forma da Personali- 
dade de Deus, vida após vida. Ele não era'um yogi fictício. Aqueles 
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que estão realmente no caminho avançado aspiram apenas a ver a 
forma eterna do Senhor. 


VERSO 14 


q emo à misma 


ar Aa | 
amà mmama a 
a as A a nte 


ye mãyayã te hata-medhasas tvat- 
pâdaravindarn bhava-sindhu-potam 
upásate káma-laváya tesárh 
rásisa kamãn niraye piye syuh 


Veras pessoas; mãyayã-—pela energia ilusória; te-—de Vós; hata-— 
tem sido perdida; medhasah—cuja inteligência; tvat—Vossos; páda- 
aravindam-— pés de lótus; bhava—de existéncia mundana; sindhu—o 
oceano; potam—o barco para cruzar; upásate—adoram; káma- 
lavaya—para obter prazeres triviais; tesdm—delas; rási—Vós conce- 
deis; ¿$a—6-Senhor; kâmãn-—desejos; niraye—no inferno; api— 
mesmo; ye—desejos esses; syuh-—podem ser disponíveis. 


TRADUCAO 
Vossos pés de lótus são a nave que realmente nos ajuda a atraves- 
sar o oceano de mundana ignorância. Somente as pessoas cuja inteli- 
gência se perde pelo feitiço da energia ilusória é que adorarão esses 
pés com vistas a alcançar os triviais e momentâneos prazeres dos 
sentidos, obteníveis até mesmo por pessoas que estão apodrecendo 


no inferno. Contudo, ó meu Senhor, sois tão bondoso que até a elas 
concedeis Vossa misericórdia. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no Bhagavad-gitã, Sétimo Capítulo, há dois tipos 
de devotos — aqueles que desejam prazeres materiais e aqueles que 
nada desejam além do serviço ao Senhor. Mesmo cães e porcos, cuja 
condição de vida é infernal, podem obter prazeres materiais. O porco 
também come, dorme e goza de vida sexual ao máximo, e também 
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está muito satisfeito com esse gozo infernal-da existência material. 
Os yogis modernos aconselham que, como temos sentidos, devemos 
desfrutar ao máximo, como cães e gatos, ao mesmo tempo que 
podemos continuar praticando yoga. Isso é condenado aqui por 
Kardama Muni: ele diz que esses prazeres materiais são disponíveis 
para cães e gatos em condições infernais. O Senhor é tão bondoso 
que, se os pretensos yogis satisfazem-sé com prazeres infernais, Ele 
pode dar-lhes facilidades para obter todos os prazeres materiais que 
eles desejem, mas não poderão alcançar a fase perfectiva atingida por 
Kardama Muni. 

»bPessoas infernais e demoniacas não sabem realmente qual é a 
conquista final da perfeição, e por isso elas acham que o-gozo-dos 
sentidos é a meta máxima da vida. Anunciam que se pode satisfazer 
os sentidos e, ao mesmo témpo, recitando algum mantra € fazendo 
algum exercício, pode-se, baratamente, aspirar à perfeição. Descreve- 
se aqui essas pessoas como hata=medhasah, que significa “aqueles 
cujos cérebros estão arruinados.” Elas aspiram ao gozo material 
“através da perfeição dá yoga ou da meditação. No Bhagavad-gitã, o 
Senhor afirma que a inteligência daqueles que adoramos semideuses 
está arruinada. Da mesma forma, aqui também Kardama Muni 
afirma que quem aspira ao gozo material através da prática da voga 
estraga sua massa cinzenta e é o tolo número-um: Na realidade, o 
praticante inteligente de yoga a nada deve aspirar, exceto a cruzar O 
Joceano da ignorância, adorando a Personalidade de Deus, ea ver os 
pés de lótus do Senhor: No entanto, O Senhor é tão bondoso que 
mesmo hoje em dia pessoas cuja massa cinzenta está estragada rece- 
bem a bênção de se tornar gatos, cães ou porcos € extrair felicidade 
material da vida sexual e do gozo dos sentidos. O Senhor confirma 
esta bênção no Bhagavad-gitã: “Tudo oque uma pessoa aspire à 
receber de Mim, Eu lho ofereço conforme ela: deseje.” 


VERSO 15 


aa AR GA 
qarmañtol TAAT I 
AnaS 
guma: GEA 11 
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tathã sa câharh parivodhu-kâmah 

samána-$ilam grhamedha-dhenum 
upeyiván múlam asesa-múlam 

durasayah kama-dughánghripasya 


tathá—semelhantemente; sah—a mim; ca—também; aham-—eu; 
parivodhu-kamah—desejando. casar-me; samána-Silám—uma moça 
de, disposição semelhante; grha-medha-—na vida. conjugal; dhe- 
num-—uma vaca de leite abundante; upeyivân—tenho me aproxi- 
mado; múlam—a raiz (pés de lótus); asesa—de tudo; múlam—a 
fonte; durásayah-—com desejo luxurioso; kdma-dugha—satisfazendo 
todos os desejos; arighripasya-—(de Vós) que sois a árvore. 


TRADUÇÃO 
Portanto, desejando casar-me com uma moça de disposição 
semelhante à minha e que mostre ser uma autêntica vaca de leite 
abundante em minha vida conjugal, para satisfazer meu desejo luxu- 
rioso eu também tenho buscado o abrigo de Vossos pés de lótus, que 
são a fonte de tudo, pois Vós sois como uma árvore dos desejos. 


SIGNIFICADO 

A “despeito de ele condenar as pessoas que se aproximam do 
Senhor em busca de vantagens materiais, Kardama Muni expressou 
sua incapacidade e desejo materiais ante o Senhor, dizendo: “Embora 
eu saiba que não se deve pedir nada de material a Vós, não obstante 
desejo casar-me com uma moça de disposição semelhante à minha,” 
A frase “disposição semelhante” é muito significativa. Antigamente, 
casavam rapazes e moças de índole semelhante: as índoles seme- 
lhantes do rapaz e da moça eram unidas para fazê-los felizes. Há não 
mais de vinte-e-cinco anos, e talvez isso ainda seja comum, os pais na 
Índia costumavam consultar o horóscopo do rapaz e da moça para 
ver se haveria verdadeira unidade em suas condições psicológicas. 
Essas considerações são muito importantes. Hoje em dia os casamen- 
tos acontecem sem tal consulta, e, portanto, logo após o casamento 
há divórcio e separação. Antigamente, esposo e esposa viviam juntos 
pacificamente por toda a sua vida, mas hoje em dia essa é uma tarefa 
muito difícil. 

Kardama Muni queria tér uma esposa de disposição semelhante à 
sua porque a esposa é necessária para ajudar no avanço material e 
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espiritual. Diz-se que uma esposa proporciona a satisfação de todos 
os desejos em termos de religião, desenvolvimento econômico e gozo 
dos sentidos. O homem que tem uma boa esposa é considerado muito 
afortunado. Em astrologia, o homem que tem grande riqueza, óti- 
mos filhos ou ótima esposa é considerado afortunado. Desses três, 
aquele que tem uma ótima esposa é considerado o mais venturoso, 
Antes do casamento, devemos escolher uma: esposa de disposição 
semelhante à nossa, e não ficar enamorados da dita beleza ou de 
outros aspectos atrativos para o gozo dos sentidos. No Bhãgavatam, 
Décimo-segundo Canto, diz-se que em Kali-yuga o casamento 
basear-se-á na consideração da vida sexual: tão logo haja deficiência 
na vida sexual, surgirá a questão do divórcio. 5 

Kardama Muni poderia ter pedido sua béncáo a Uma, pois se 
recomenda nas escrituras que quem deseja uma boa esposa deve 
adorar Uma. Mas ele preferiu adorar a Suprema Personalidade de 
Deus porque o Bhãgavatam recomenda que todas as pessoas, sejam 
elas: cheias de desejos, isentas de desejos, ou desejosas de obter a 
liberação, devem adorar o Senhor Supremo. Entre essas três classes 
de homens, uma tenta ser feliz através da satisfação de desejos mate- 
riais, outra quer ser feliz tornando-se una com o Supremo, e outra, o 
homem perfeito, é o devoto: Ele não deseja recompensa alguma da 
Personalidade de Deus; quer somente prestar-Lhe transcendental ser- 
viço amoroso. Em qualquer caso, todos devem-adorar a Suprema 
Personalidade de Deus, pois Ele satisfará o desejo de todos. A vanta- 
gem de se adorar a Pessoa Suprema está em que, mesmo quem tenha 
desejos de gozo material, se adorar Krsna, tornar-se-á gradualmente 
um devoto puro e não terá mais anseios materiais, 


VERSO 16 


A a eita A UAI 


prajâpates te vacasâdhisa tantvã 
lokah kilãyarn kâma-hato 'nubaddhakh 
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aharh ca lokanugato vahámi 
balim ca Suklanimisaya tubhyam 


prajapateh-—que sois o senhor de todas as entidades vivas; te—de 
Vós; vacasã--sob a direção; adhisa-—ó meu Senhor; tantyã-—por 
uma corda; lokah-—almas condicionadas; kila-—na realidade; ayam — 
estas; kama-hatah—dominadas por desejos luxuriosos; anubad- 
dhah-—estáo atadas; aham—eu; ca—e; loka-anugatah—seguindo as 
almas condicionadas; vahami—ofereco;  balim—oblacdes; ca—e; 
Sukla-—ó corporificação da religiño; animisaya—existindo como o 
tempo eterno; tubhyam—a Vós. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, sois o mestre e lider de todas as entidades vivas. 
Sob Vossa direção, todas as almas condicionadas, como que atadas 
por uma corda, estão constantemente ocupadas em satisfazer seus 
desejos. Seguindo-as, ó corporificação da religião, eu também faço 
Oblações a Vós, que sois o tempo eterno. 


SIGNIFICADO 

No Kafha Upanisad se afirma que'o Senhor Supremo é o líder de 
todas as entidades vivas: Ele é seu sustentador e o outorgante de 
todas as suas necessidades e desejos. Nenhuma entidade viva é inde- 
pendente: todas dependem da misericórdia do Senhor Supremo. Por- 
tanto, a instrução védica é que devemos gozar da vida sob a orien- 
tação do líder supremo, a Personalidade de Deus. Textos védicos 
como o Itopanisad orientam que, como tudo pertence à Suprema 
Personalidade de Deus, ninguém deve usurpar a propriedade alheia, 
senão que deve desfrutar de seu quinhão individual. O melhor pro- 
grama para toda entidade viva é deixar se orientar pelo Senhor 
Supremo ao desfrutar da vida material ou da espiritual. 

Pode ser que se levante a seguinte questão: uma vez que Kardama 
Muni era avançado na vida espiritual, por que, então, não pediu a 
liberação ao Senhor? Por que quis gozar da vida material apesar de 
ter visto e experimentado pessoalmente o Senhor Supremo? A 
resposta é que nem todos são competentes para ser liberados do 
cativeiro material. É dever de todos, portanto, desfrutar de acordo 
com sua posição atual, mas sob a orientação do Senhor ou dos 
Vedas. Os Vedas são considerados como as palavras diretas do 
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Senhor: O Senhor nos dá a oportunidade de gozar da vida material 
como queiramos, e, ao mesmo tempo, Ele dá orientações sobre os 
modos e processos de viver ségundo os preceitos dos Vedas para que 
gradualmente possamos ser elevados à liberação do cativeiro mate- 
rial. As almas condicionadas que vieram ao mundo material para 
satisfazer seus desejos de se assenhorearem da natureza material 
estão atadas pelas leis da natureza. O melhor que temos a fazer é 
guiarmo-nos pelas leis védicas: isso nos ajudará a sermos gradual- 
mente elevados à liberação. 

Kardama Muni chama o Senhor de sukla, que significa “o líder da 
religião.” Quem é piedoso deve seguir as leis da religião, pois essas 
leis são prescritas pelo próprio Senhor. Ninguém pode fabricar ou 
inventar uma religião; “religião” refere-se aos preceitos ou leis do 
Senhor No Bhagavad-gitã, o Senhor diz que religião significa 
render-se a Ele. Portanto, devemos seguir as regulações védicas e 
rendermo-nos ao Senhor Supremo porque esta é a meta última-de 
perfeição na vida humana. Uma pessoa deve viver uma vida de pie- 
dade, seguir as regras e regulações religiosas, casar-se e viver pacifi- 
camente, visando à elevação ao status mais elevado de compreensão 
espiritual. 


VERSO 17 


a TEAR RÃ 
fer PAR UA | 
Tt amg- 
Auf: ug 


lokârhs ca lokânugatân pasirhs ca 
hitvã $ritás te caranátapatram 

paraspararh tvad-guna-vada-sidhu- 
piviisa-niryâpita-deha-dharmãh 


lokán—afazeres mundanos; ca—e; loka-anugatán—os seguidores 
dos afazeres mundanos; pasiin—bestiais; ca-—e; hitvã-—tendo aban- 
donado; $ritah—abrigado; te—Vossos; carana—dos pés de lótus; āta- 
patram—o guarda-sol; parasparam—mútuas; tvat—Vossas; guna— 
das qualidades; vada—através do diálogo; sidhu—inebriante; piyúsa— 
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pelo néctar; niryapita—extintas;: deha-dharmah—as, necessidades 
primárias do corpo; 


TRADUÇÃO 

Entretanto, as pessoas que abandonam os estereotipados afazeres 
mundanos e os seguidores bestiais desses afazeres, e que se abrigam 
no guarda-sol de Vossos pés de lótus, bebendo o néctar inebriante de 
Vossas qualidades e atividades em diálogos amigáveis, podem livrar- 
se das necessidades primárias do corpo materi; 








SIGNIFICADO 

Após descrever a necessidade da vida conjugal, Kardama Muni 
afirma que o casamento e outros afazeres sociais são regulações 
estereotipadas para: pessoas viciadas no gozo material dos senti- 
dos. Os principios de vida animal. — comer, dormir, acasalar-se e 
defender-se — são realmente necessidades do corpo, mas aqueles que 
se ocupam em consciência de K prsna- transcendental, abandonando 
todas as atividades estereotipadas deste mundo material, livram-se 
das convenções sociais. As almas condicionadas estão sob o feitiço 
da energia material, ou do tempo eterno —passado, presente e 
futuro — mas, tão logo alguém se ocupe em consciência de Krsna, 
transcende os limites de passado e presente e situa-se nas atividades 
eternas da alma. É preciso agir em termos dos preceitos védicos para 
gozar da vida material, mas, aqueles que adotam o serviço devo- 
cional ao Senhor não temem as regulações deste mundo material. 
Tais devotos não se importam com as convenções de atividades mate- 
riais; eles recorrem audaciosamente áquele abrigo que é como um 
guarda-sol contra o sol de repetidos nascimentos e mortes. 

A constante transmigração'da alma'de um corpo a outro é a causa 
do sofrimento na existência material. Esta vida condicional na exis- 
tencia material chama-se samsara. Pode ser que alguém execute bom 
trabalho e nasça em ótima condição material, mas o processo sob o 
qual ocorrem o nascimento e a morte é como um fogo terrível. Sri 
Visvanatha Cakravarti Thákura, em sua oração ao mestre espiritual, 
descreve isso. Sarhsãra, ou a repetição de nascimento e morte, é 
comparada aum incêndio florestal. Incêndios florestais ocorrem 
automaticamente. sem o esforço de ninguém, pela fricção de madeira 
seca, esnenhum corpo de bombeiros ou pessoa solidária pode 
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extingui-los. O furioso incêndio florestal só pode extinguir-se quando 
há constante queda de chuva de uma nuvem. A nuvem é comparada à 
misericórdia do mestre espiritual. Pela graça do mestre espiritual, 
introduz-se a nuvem da misericórdia da Personalidade de Deus, e 
somente então, quando caem as chuvas de consciência de Krsna, é 
que se pode extinguir o fogo da existência material. Também se 
explica isto aqui. Para chegarmos a libertar-nos da vida condicional 
estereotipada de existência material, precisamos abrigar-nos aos pés 
de lótus do Senhor, não à maneira dos impersonalistas, mas em 
serviço devocional, cantando e ouvindo sobre as atividades do 
Senhor. Somente então poderemos livrar-nos das ações e reações da 
existência material. Recomenda-se aqui que devemos abandonar a 
vida condicionada deste mundo material e a companhia de ditos 
seres humanos civilizados que, estão simplesmente seguindo, de 
maneira polida, os mesmos princípios estereotipados de comer, 
dormir, defender-se e acasalar-se. O método de cantar e ouvir as 
glórias do Senhor é descrito aqui como tvad-guna-vâda-sidhu. É 
somente bebendo o néctar de cantar e ouvir os passatempos do 
Senhor que podemos nos esquecer da intoxicação da existência 
material, 


VERSO 18 
a 


imag 
o fee 
AE fa 
aaa MA Taq lic 


na te jaraksa-bhramir ayur esa 
trayodasaram tri-$atarh sasti-parva 

san-nemy ananta-cchadi yat tri-nâbhi 
karãla-sroto jagad acchidya dhávat 


na—náo; te—Vossa; ajara—do Brahman imperecível; aksa—no 
eixo; bhramih—girando; ayuh—duracáo de vida; esám—dos devo- 
tos; trayodasa—treze; aram-—raios; tri-$atam—trezentas; sasti—ses- 
senta; parva—fungdes; saf—seis; nemi—cambotas; ananta—inúme- 
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ras; chadi—folhas; yat—a qual; tri—três; nãbhi--cubos: karala- 
srotah—com tremenda velocidade; jagat—o universo: acchidya— 
reduzindo; dhávar—correndo. 


TRADUCAO 
Vossa roda, que tem três cubos, gira em torno do eixo do Brahman 
imperecível. Ela tem treze raios, trezentos e sessenta juntas, seis 
cambotas e inúmeras folhas nela entalhadas. Embora sua rotação 
reduza'a duração de vida de toda a criação, esta roda de tremenda 
velocidade não pode tocar a duração de vida dos devotos do Senhor. 


SIGNIFICADO 

O fator tempo não pode afetar a duração de vida dos devotos. O 
Bhagavad-gitã afirma que uma pequena execução de serviço devo- 
cional salva qualquer pessoa do maior perigo. O maior perigo é a 
transmigração da alma de um corpo para outro, e somente o serviço 
devocional ão Senhor pode parar este processo. Afirma-se nos textos 
védicos que harirh viná na srtirh taranti: sem a misericórdia do 
Senhor, ninguém pode parar o ciclo de nascimento e morte. No 
Bhagavad-gitã declara-se que somente compreendendo a natureza 
transcendental do Senhor e Suas atividades, Seu aparecimento e 
desaparecimento, é que se pode parar o ciclo da morte e voltar a Ele. 
O fator tempo divide-se em muitas frações de segundos, horas, 
meses, anos, períodos, estações, etc. Todas as divisões apresentadas 
neste verso são determinadas segundo os cálculos astronômicos da 
literatura védica. Existem seis estações, chamadas rtus, e há o 
período de quatro meses chamado câturmásya. Três períodos de qua- 
tro meses completam um ano. Segundo os cálculos astronômicos 
védicos, há treze meses. O décimo-terceiro mês chama-se adhi-mãsa, 
ou mala-mãsa, sendo acrescentado a cada três anos. O fator tempo, 
contudo, não pode afetar a duração de vida dos devotos. Em outro 
verso afirma-se que quando o sol nasce e se põe ele rouba a vida de 
todas as entidades vivas, mas ele não pode roubar a vida daqueles 
que estão ocipados em serviço devocional. Aqui o tempo é compa- 
rado a uma grande roda que tem trezentos e sessenta Juntas, seis 
cambotas sob a forma das estações, e inúmeras folhas sob a forma 
dos segundos. Ele gira na existência eterna, o Brahman. 


Conversa entre Manu e Kardama 


VERSO 19 


q. es aum: agar 
RRA | 


: nR già 
adia crf iee 


ekah svayarh saf jagatah sisrkgayã- 
dvitiyayarmann adhi-yogamáyayá 

srjasy adah pasi punar grasisyase 
yathorna-nábhir bhagavan sva-Saktibhih 


ekah—sozinho; svayam—Nós próprio; san—estando; jagatah—os 
universos; sisrksayd—com desejo de criar; advitipaya—com uma 
segunda; diman—em Vós; adhi—controlando; yoga-mayaya—pot 
yogamáya, srjasi—Nós criais; adah—esses universos; pâsi—Vós man- 
tendes; punah--novamente; grasigyase—Vós aniquilareis; yatha— 


como; úirna-nabhih—uma aranha; bhagavan—4 Senhor; sva-Sakti- 
bhih—por sua própria energia. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, Vós sozinho criais o universo. Ó Personali- 
dade de Deus, desejando criar estes universos, Vós os criais, os man- 
tendes e novamente os aniquilais através de Vossas próprias energias, 
que estão sob o controle de Vossa segunda energia, chamada yoga- 
māyā, assim como uma aranha cria uma teia através de sua própria 
energia e novamente a aniquila. 


' SIGNIFICADO k 

+ Neste verso, duas palavras importantes anulam a teoria imperso- 
nalista de que tudo é Deus. Aqui Kardama diz: “Ó Personalidade de 
Deus, sois único, mas tendes várias energias.” O exemplo da aranha 
também é muito significativo. A aranha é uma entidade viva indivi- 
dual, e, através de sua energia, ela cria uma teia e brinca com ela, è 
sempre que deseja ela destrói a teia, acabando assim. com a:brinca- 
deira. Quando a teia é fabricada pela saliva da aranha, a aranha não 
se torna impessoal. Analogamente, a criação e a manifestação das 
energias material e espiritual não tornam o criador impessoal: Aqui 
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a própria oração sugere que Deus é senciente e pode ouvir as orações 
e satisfazer os desejos do devoto. Portanto, Ele é sac-cid-ânanda- 
vigraha, a forma de bem-aventurança, conhecimento e eternidade. 


VERSO 20 


amanita Dot meme 
E RÃ A | 

ATIRE af TT 
SA A fa: ol 


naitad batâdhisa padarh tavepsitam 
van mãyayã nas tanuse bhiita-siiksmam 
anugrahayástv api yarhi mayayá 
lasat-tulasya bhagaván vilaksitah 


na-—náo; etat—esta; bata—na verdade; adhisa—6 Senhor; padam— 
mundo material; tava—Vosso; ipsitam—desejo; yar—o qual; máya- 
ya—por Vossa energia externa; nah-—para nós; tanuse—Vós mani- 
festais; bhita-siiksmam-—os elementos grosseiros e sutis; anugra- 
hãya-—para conceder misericórdia; astu—oxalá; api—também; yarhi— 
quando; máyaya—através de Vossa misericórdia imotivada; lasat— 
espléndida; rulasya—com uma guirlanda de folhas de tulasi, bhaga- 
ván—a Suprema Personalidade de Deus; vilaksitah—£ percebida. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, embora não seja Vosso desejo, Vós manifes- 
tais esta criação de elementos grosseiros e sutis simplesmente para 
nossa satisfação sensorial. Oxalá Vossa misericórdia imotivada esteja 
conosco, pois aparecestes ante nós sob Vossa forma eterna, adornada 
com esplêndida guirlanda de folhas de tulasi. 


SIGNIFICADO 
Afirma-se aqui claramente que omundo material não é criado 
pelo desejo pessoal do Senhor Supremo: ele é criado por Sua energia 
externa porque as entidades vivas querem desfrutá-lo. Este mundo 
material náo foi criado para aqueles que náo querem desfrutar do 
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gozo dos sentidos, os quais permanecem constantemente em trans- 
cendental serviço amoroso e que são eternamente conscientes; de 
Krsna. Para eles, o mundo espiritual existe eternamente, e lá eles 
desfrutam. Em outro trecho do. Srimad-Bhâgavatam afirma-se que, 
para aqueles que têm se abrigado aos pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus, este mundo material é inútil: uma vez que 
este mundo material é cheio de; perigos a cada passo, ele não se 
destina aos devotos, mas às entidades vivas que querem assenhorear- 
se da energia material a seu próprio risco, Krsna é tão bondoso que 
concede às entidades vivas gozadoras dos sentidos um mundo sepa- 
rado, criado por Ele para que elas desfrutem como desejem. Mas, ao 
mesmo tempo, Ele aparece sob Sua forma pessoal. O Senhor cria 
este mundo material contra Sua vontade, mas desce-sob-Sua forma 
pessoal ou envia um de Seus filhos fidedignos, ou um servo ou um 
autor fidedigno como Vyãsadeva, para dar instruções. Ele próprio 
também instrui em Suas palavras do Bhagavad-gitã. Este trabalho de 
propaganda desenrola-se lado a lado com a criação para convencer 
as entidades vivas desorientadas que estão apodrecendo neste mundo 


material a voltarem a Ele e renderem-se a Ele. Portanto, a instrução 
final do Bhagavad-gitã é esta: “Abandona tuas ocupações inventadas 
no mundo material e simplesmente rende-te a Mim. Proteger-te-ei de 
todas as reações pecaminosas.” 


VERSO 21 
å maa 
T Dn 
ara 
aaa ip 1221 


tam tvanubhútyoparata-kriyartham 
sva-mãyayã vartita-loka-tantram 

namámy abhiksnarh namaniya-páda- 
sarojam alpiyasi kâma-varsam 


tam_—isto; 1va—Vós; anubhiityã-—por compreender; uparata— 
desconsiderado; kriya—desfrute das atividades fruitivas; artham-—a 
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fim deque; sva-mayaya—através de Vossa própria energia; vartifa— 
ocasionados; loka-tantram—os mundos materiais; namámi—oferego 
reveréncias; abhiksnam—continuamente; namaniya—adoráveis; 
páâda-sarojam—pés de lótus; alpiyasi-—sobre os insignificantes; kã- 
ma=desejos; varsam-— derramando. 


TRADUÇÃO 
Ofereço continuamente minhas respeitosas reverências a Vossos 
pés de lótus, que são dignos de nos abrigarmos neles, porque Vós 
derramais todas as bênçãos sobre os insignificantes. Para dar a fodas 
as entidades vivas o desapego da atividade fruitiva mediante a com- 
preensão de Vós, Vós expandis esses mundos materiais através de 
Vossa própria energia. 


SIGNIFICADO 

Todos, portanto, quer desejem gozo material, liberação ou o trans- 
cendental serviço amoroso ao Senhor, devem ocupar-se, oferecendo 
reverências ao Senhor Supremo, pois o Senhor pode conceder a 
todos as bênçãos por eles desejadas. No' Bhagavad-gitã, o Senhor 
afirma que ye yathã mãrh prapadyante: qualquer pessoa que deseje 
ser um desfrutador exitoso neste mundo material recebe esta bênção 
do Senhor, qualquer pessoa que queira libertar-se do enredamento 
deste mundo material recebe do Senhor a liberação, e qualquer pes- 
soa que deseje ocupar-se constantemente em Seu serviço, em plena 
consciência de Krsna, recebe esta bênção do Senhor. Para o gozo 
material Ele prescreve muitas execuções ritualísticas sacrificatórias 
nos Vedas, e assim as pessoas podem aproveitar-se dessas instruções 
e gozar da vida material em planetas superiores ou numa nobre 
família aristocrática. Esses processos são mencionados nos Vedas, e 
deles podemos tirar proveito, O mesmo. acontece com aqueles que 
querem libertar-se deste mundo material. 

A menos 'que estejamos desgostosos com o gozo deste mundo 
material, não podemos aspirar à liberação. A liberação é para quem 
está desgostoso com o desfrute material. O Vedinta-siitra, portanto, 
diz — athãto brahma-jijfiâsa; aqueles que abandonam a tentativa de 
serem felizes neste mundo material podem indagar sobre a Verdade 
Absoluta. Para quem quer conhecer a Verdade Absoluta, o Vedanta- 
sútra está disponível, bem como o Srimad- Bhagavatam, à verdadeira 
explicação do Vedânta-sitra: Uma vez que o Bhagavad-gitã também 
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& Vedânta-sitra, mediante a compreensão do Srimad-Bhagavatam, 
do Vedânta-satra'ou do Bhagavad-gitã pode-se obter conhecimento 
verdadeiro. Quando alguém'obtém conhecimento verdadeiro, torna- 
se teoricamente uno com o Supremo, e quando realmente passa a 
servir ao Brahman, ou seja, adota à consciência de Krsna, náo 
somente'se liberta, mas também situa-se em sua vida espiritual. De 
modo semelhante, para quem quer assenhorear-se da natureza mate- 
rial, há muitos gêneros de gozo material: o conhecimento material e a 
ciência material são disponíveis, e o Senhor os supre às pessoas que 
querem desfrutá-los. A conclusão é que se deve adorar a Suprema 
Personalidade de Deus em troca de qualquer bênção. A palavra 
kâma-varsam é muito significativa, pois indica que Ele satisfaz os 
desejos de quem quer que dEle se aproxime. Mas, alguém que ama a 
Krsna sinceramente e todavia deseja gozo material fica perplexo. 
Krsna, sendo muito bondoso com tal pessoa, dá-lhe uma oportuni- 
dade de ocupar-se no transcendental serviço amoroso ao Senhor e, 
assim, ela gradualmente se esquece da alucinação. 


VERSO 22 


ficas 
E US 
AA que | 
qua trem: 
MAGIA RRA 


rsir uvãca 
ity avyalikar pranuto bja-nâbhas 
tam ababháse vacasâmrtena 
suparna-paksopari rocamânah 
'prema-smitodviksana-vibhramad-bhrúh 


rsih uvaca—o grande sábio Maitreya disse; iti—assim; avyalikam— 
sinceramente; pranutah—tendo sido louvado; abja-náabhah—Senhor 
Visnu; tam—a Kardama Muni; ababhase—respondeu; vacasá—com 
palavras; amrtena—doces como néctar; suparna—de Garuda; paksa— 
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os. ombros; upari—sobre; rocamánah—brilhando; prema—de afei- 
ção; smita—com um sorriso; udviksana—olhando; vibhramat— 
mexendo-se graciosamente; bhrúh—sobrancelhas. 


TRADUÇÃO 
Maitreya voltou a falar: Sinceramente enaltecido com estas pala- 
vras, O Senhor Vignu, brilhando belíssimamente sobre os ombros de 
Garuda, respondeu com palavras doces como néctar. Suas sobran- 
celhas mexiam-se graciosamente enquanto Ele olhava para o sábio 
com um sorriso cheio de afeição. 


SIGNIFICADO 

A palavra vacasâmptena é significativa. Sempre que o Senhor fala, 
Ele o faz do mundo transcendental, e não do mundo material. Uma 
vez que Ele é transcendental, Suas palavras também são transcenden- 
tais, assim como o são Suas atividades: tudo em relação com Ele é 
transcendental, A palavra amrta refere-se âquele que não está sujeito 
à morte. As palavras e atividades do Senhor são imorredouras; por- 
tanto, elas não são uma invenção deste mundo material. O som deste 
mundo material e o do mundo espiritual são inteiramente diferentes. 
O som do mundo espiritual é nectáreo e eterno, ao passo que o som 
do mundo material é banal e sujeito ao fim. O som do santo nome 
—Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare— aumenta 
duradouramente o entusiasmo de quem o canta. Se alguém repetir 
monótonas palavras materiais, sentir-se-á cansado, mas, se cantar 
Hare Krsna vinte-e-quatro horas por dia, jamais se sentirá exausto; 
pelo contrário, sentir-se-á encorajado a continuar cantando cada vez 
mais. A respeito de quando o Senhor respondeu ao sábio Kardama, 
menciona-se especificamente a palavra vacasámyiena, uma vez que 
Ele falou a partir do mundo transcendental. Ele respondeu com 
palavras transcendentais, e, ao falar, Suas sobrancelhas mexeram-se 
com grande afeição. Quando um devoto louva as glórias do Senhor, o 
Senhor fica muito satisfeito, e concede Sua bênção transcendental ao 
devoto, sem reservas, porque. Ele é sempre imotivadamente mise- 
ricordioso com Seu devoto. 

VERSO 23 


RATES 
BR a Sei À gia eira l 


Conversa entre Manu e Kardama 


qa fa RAN 


$ri-bhagaván uváca 
viditvá tava caityah me 
puraiva samayoji tat 
yad-artham átma-niyamais 
tvayaivâharh samarcitah 


$ri-bhagavân uvâca-—o Senhor Supremo disse; viditva--entenden- 
do; tava—tua; caityam—condigáo mental; me—por. Mim; purã— 
anteriormente; eva—certamente; samayoji—foi providenciado; tat— 
aquilo; yat-artham—em troca doque; dtma—da mente e dos senti- 
dos; niyamaih—através da disciplina; 1vayá—por ti; eva—somente; 
aham—Eu; samarcitah—tenho sido adorado. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo disse: Ao chegar a saber o que se passava em 
tua mente, Eu já providenciei aquilo em troca do que Me adoraste 
tão bem através de tua disciplina mental e sensória. 


1 SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus sob Seu aspecto Paramātmā 
está situada nos corações de todos. Ele conhece, portanto, o passado, 
o presente e o futuro de todas as pessoas individuais, bem como seus 
desejos, atividades e tudo o mais sobre elas No Bhagavad- 
gitã, afirma-se que Ele está sentado no coração como uma teste- 
munha. A Personalidade de Deus conhecia o desejo de coração de 
Kardama Muni, e já havia providenciado a satisfação de seus dese- 
jos. Ele nunca desaponta um devoto sincero, independentemente do 
que este deseje, mas Ele nunca concede nada que venha a ser prejudi- 
cial ao serviço devocional do indivíduo. 


VERSO 24 


ais via GRATA RÉ | 
safada af AA NR 
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na vai jâtu mrsaiva syãt 
prajadhyaksa mad-arhanam 
bhavad-vidhesu atitarâm 
mayi sangrbhitârmanâm 


na—náo; vai—na verdade; járu—jamais; mrsã—inútil; eva—so- 
mente; syat—pode ser; praja—das entidades vivas; adhyaksa—6 
líder; mat-arhanam—adoragáo a Mim; bhavat-vidhesu—a pessoas 
como tu; atitarâm—inteiramente; mayi—em Mim; sangrbhita— 
estão fixas; dtmandm—daqueles cujas mentes. 


TRADUÇÃO 
O Senhor continuou: Meu querido rsi, ó líder das entidades vivas, 
para aqueles que Me servem com devoção, adorando-Me — especial- 
mente pessoas como tu, que entregaram tudo a Mim —, jamais há 
possibilidade de frustração. 


SIGNIFICADO 

Mesmo que tenha alguns desejos, a pessoa que está ocupada a 
serviço do Senhor nunca se frustra. Aqueles que estão ocupados a 
serviço dEle chamam-se sakâma e akâma. Aqueles que se aproxi- 
mam da Suprema Personalidade de Deus com desejos de gozo mate- 
rial chamam-se sakâma, e'os'devotos que não têm desejos materiais 
de gozo dos sentidos, senáo que servem ao Senhor Supremo por 
amor espontâneo por Ele, chamam-se akâma. Os devotos sakâma 
dividem-se em quatro classes — os aflitos, os necessitados de dinhei- 
ro, os curiosos e os sábios. Alguém adora o Senhor Supremo devido 
a aflições corpóreas ou mentais, outrem adora o Senhor Supremo 
porque precisa de dinheiro, outrem adora o Senhor devido à curiosi- 
dade de conhecê-lO como Ele é, e outrem quer conhecer o Senhor da 
maneira como um filósofo pode conhecê-lO, através do trabalho de 
pesquisa de sua sabedoria. Não há frustração para nenhuma dessas 
quatro classes de homens: cada uma delas recebe o resultado dese- 
jado de sua adoração. 


VERSO 25 


Ma... AMARA: | 
ás a ema e IRSN 


Conversa entre Manu e Kardama 


prajapati-sutah samrán 
manur vikhyãta-mangalah 

brahmávartam yo “dhivasan 
Sásti saptârnavâm mahim 


“prajapati-sutah—filho do Senhor Brahma; samraf—o Imperador; 
manuh—Svayambhuva Manu; vikhyáta—famoso; mañgalah—cujos 
atos justos; brahmávartam—Brahmavarta; yah—ele que; adhiva- 
san—vivendo em; $asti—governa; sapta—sete; arnavdm-—oceanos; 
mahim—a Terra. 


TRADUÇÃO 
O Imperador Svayambhuva Manu, filho do Senhor Brahmã, que 
É famoso por seus atos justos, tem seu trono em Brahmivarta e 
governa à Terra com seus sete oceanos. 


SIGNIFICADO 
Às vezes se afirma que Brahmaãvarta é uma parte de Kurukgetra ou 


que o próprio Kuruksetra está situado em Brahmãvyarta, porque os 
semideuses são aconselhados a executar funções espirituais ritualis- 
ticas em Kurúkgetra. Mas, na opinião de outros, Brahmãvarta é um 
lugar em Brahmaloka, onde governava Svayambhuva. Há muitos 
lugares na superfície desta Terra que são conhecidos nos sistemas 
planetários superiores. Temos lugares neste planeta como Vyndã- 
vana, Dváraká e Mathurã, mas eles também estão eternamente 
situados em Krsnaloka. Há muitos nomes semelhantes na superfície 
da Terra, e pode ser que, na era do Javali, Svayambhuva Manu tenha 
governado este planeta, como se afirma aqui. A palavra mañgalah € 
significativa. Mangala significa uma pessoa que é elevada sob todos 
os aspectos nas opulências de funções religiosas, poder de mando, 
limpeza e todas às demais boas qualidades. Vikhyãta significa “céle- 
bre”. Sviyambhuva Manu foi célebre por todas as suas boas quali- 
dades e opulências. 


VERSO 26 


a Ra A que | 
IRA Rar aa io Nag 
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sa ceha vipra rájarsir 
mahisyã satarúpayd 

ayásyati didrksus tvam 
parasvo dharma-kovidah 


sah—Svayambhuva Manu; cae; iha—aqui; vipra—6 bráhmana 
santo; rája-rsih—o. rei. santo; mahisyá—junto com sua rainha; 
'Satardpaya—chamada Satardpá—ayasyati—virá; didrksuh—dese- 
jando ver; tvâm—te; parasvah-—depois de amanhã; dharma—em 
atividades religiosas; kovidah-—hábil. 


TRADUÇÃO 
Depois de amanhã, ó brâhmana, aquele célebre imperador, que é 
hábil em atividades religiosas, virá aqui com sua rainha, Satarúpã, 
desejando ver-te, 





VERSO 27 


ES a | 
SES 


âtmajâm asitâpângir 
vayah-Sila-gunânvitâm 

mrgayantir patir dāsyaty 
anurúpáya te prabho 


dtma-jám—sua própria filha; asira—negros; apáñgim—olhos; 
vayah—idade. adulta;,.$ila—com caráter; guna-—com boas quali- 
dades; anvitam—dotada; mrgayantim—procurando; patim—um es- 
poso; dasyati—ele dará; anurúpaya—que és adequado; te—a ti; 
prabho—Meu querido senhor. 


TRADUÇÃO 
Ele tem uma filha adulta cujos olhos são negros. Ela está pronta 
para o casamento, tem bom caráter e todas as boas qualidades. Ela 
também anda à procura de um bom esposo. Meu querido senhor, os 
pais dela virão ver-te, pois que és exatamente adequado para ela, 
simplesmente a fim de dar-te a filha em casamento. 


Verso 28] Conversa entre Manu e Kardama 


SIGNIFICADO 

A escolha de um bom esposo para uma boa moça sempre era 
confiada aos pais. Aqui se declara nitidamente que Manu e sua 
esposa viriam ver Kardama Muni para oferecer-lhe sua filha, visto 
que a filha era bem qualificada e os pais estavam procurando um 
homem igualmente qualificado. Este é o dever dos pais. As moças 
nunca são atiradas à rua pública para procurar seus esposos, pois, 
quando as moças são adultas e estão procurando um rapaz, elas se 
esquecem de considerar se o rapaz escolhido é realmente adequado 
para elas. Por causa do impulso do desejo sexual, uma moça poderá 
aceitar qualquer homem, mas, se o esposo for escolhido pelos pais, 
estes poderão considerar quem deve ser escolhido e quem não. 
Segundo o sistema védico, portanto, são os pais que dão a moça em 
casamento a um rapaz adequado; ela nunca tem permissão de 
escolher seu próprio esposo independentemente. 


š 


1 VERSO 28 


saia à qi A A 
aut AMET TRATOS AM ROM 


samâhitarh te hrdayarh 
yatremán parivatsarán 

sã tvãrm brahman- nrpa-vadhūh 
kâmam àsu bhajigyati 


samãhitam—tem estado fixo; 1e—1eu; hrdayam—coragáo; ya- 
tra—em quem; imán—por todos estes; parivatsarán—anos; sa—ela; 
tvam—tu; brahman—6 bráhmana; nrpa-vadhúh—a princesa; kã- 
'mam_—como desejas; a$u—muito em breve; bhajisyati—servirá. 


TRADUÇÃO 
Esta princesa, ó sábio santo, será justamente o tipo em que tens 
pensado dentro de teu coração por todos estes longos anos. Ela logo 
será tua e servir-te-á, deixando-te plenamente satisfeito. 


SIGNIFICADO 
Como o Senhor concede todas as bênçãos-conforme o desejo de 
coração do devoto, Ele informou a Kardama Muni: “A moça que aí 
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vem para casar-se contigo é uma princesa, a filha do Imperador 
Svayambhuva; e de tal modo justamente adequada para teu propó- 
sito.” É somente pela graça de Deus que alguém pode obter à boa 
esposa que deseja. Da mesma forma, é somente pela graça de Deus 
que uma'moça obtém o espóso adequado ao seu coração. Por isso se 
diz que, se orarmos ao Senhor Supremo em todas as circunstâncias 
de nossa existência material, tudo será bem feito e justamente ade- 
quado ao desejo de nosso coração. Em outras palavras, em todas 
as circunstâncias devemos refugiar-nos na Suprema Personalidade 
de Deus e depender inteiramente de Sua decisão. O homem propõe e 
Deus dispõe. A satisfação dos desejos, portanto, deve ser confiada à 
Suprema Personalidade de Deus: esta é a melhor solução. Kardama 
Muni apenas desejou uma esposa, mas, como ele era devoto do 
Senhor, o Senhor escolheu para ele uma esposa que era filha do 
Imperador, uma princesa; Assim, Kardama Muni obteve uma 
esposa além de suas expectativas. Se dependermos da escolha da 
Suprema Personalidade de Deus, receberemos bênçãos em maior 
opulência do que desejamos. 

Aqui também se nota significativamente que Kardama Muni era 
um bráhmana, ao passo que'o Imperador Syáyambhuva era um 
kgatriya. Portanto, o casamento entre castas era comum mesmo 
naquela época. O sistema era que um brãhmana podia desposar a 
filha de um kgatriya, mas'um kgatriya não podia desposar a filha de 
um bráhmana. A história da era védica dá-nos evidências de que 
Sukracárya ofereceu sua filha a Maharaja Yayáti, mas o rei teve que 
recusar a mão da filha do brãhmana: somente com a permissão 
especial do brahmana é que eles puderam se casar. O casamento 
entre castas, portanto, não era proibido outrora, há muitos milhões 
de anos, mas havia um sistema regular de comportamento social. 


VERSO 29 


q a ma 1 
RARA AMARA IRS 


ya ta âtma-bhrtarh viryam 
navadhã prasavisyati 

virye tvadiye rsaya 
adhásyanty añijasatmanah 
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S jä ela; te—por ti; átma-bhrtam—nela plantada; viryam—a se- 
mente; nava-dhã-—nove filhas; prasavisyati—dará à luz; virve tva- 
diye=nas filhas geradas por ti; rsayah—os sábios; adhasyanti— 
procriarão; afijasa-—na totalidade; atmanah—filhos. 


a TRADUÇÃO à 
Ela dará à luz nove filhas através da semente nela plantada por ti, 
€, através das filhas que gerares, os sábios devidamente procriarão 


VERSO 30 


da qua fd A gama | 
e mt À Nol 


tvarh ca samyag anusthaya 
nidesarh ma usattamah 

mayi tirthi-krtâsega- 
kriyârtho mãm prapatsyase 


tvam—tu: ca—e; samyak—adequadamente; anusthaya—tendo 
cumprido; nidegam—ordens; me—Minhas; usattamah—inteira- 
mente purificado; mayi—a Mim; tirthi-krta—tendo consagrad 
asesa—todos; kriya—das agdes; arthah—os frutos; mám—a Mim; 
prapatsyase—tu alcançarás. 


TRADUÇÃO 
Após purificares teu coração, cumprindo adequadamente Minhas 
ordens, consagrando-Me os frutos de todos os teus atos, tu final- 
mente Me alcançarás. 


SIGNIFICADO na 

'As palavras tirthi-krrasesa-kriyarthah aqui mencionadas são signi- 
ficativas. Tirtha significa um lugar santificado onde se faz caridade. 
As pessoas costumavam ir a lugares de peregrinação e fazer caridade 
munificentemente. Este sistema ainda está em voga. Portanto o 
Senhor diz: “Para santificar tuas atividades e os resultados de tuas 
ações, oferecerás tudo 'a Mim.” Isto também é confirmado no 
Bhagavad-gitã: “Tudo o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o que 
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sacrificares — deverás dar o resultado de tudo isso unicamente a 
Mim.” Em outra passagem do Bhagavad-gitã o Senhor disse: “Eu 
sou o desfrutador de todos os sacrifícios, de todas as penitências e de 
tudo que se faz para o bem-estar da humanidade ou da sociedade.” 
Todas as atividades, portanto, sejam elas para o bem-estar da famí- 
lia, da sociedade, do país ou da humanidade em geral, devem ser 
executadas em consciência de Krsna. Esta é a instrução dada pelo 
Senhor a Kardama Muni. Mahãrãja Yudhisthira deu as boas-vindas. 
a Nãrada Muni assim: “Onde quer que estejas presente, o lugar 
torna-se santo porque o próprio Senhor está sempre sentado em teu 
coração.” Do mesmo modo, se agimos em consciência de Krsna, sob 
a orientação do Senhor e de Seu representante, então tudo se torna 
santo. Essa é a indicação dada a Kardama Muni, que agiu baseado 
nela e por isso recebeu a esposa e o filho mais excelentes, como será 
revelado em versos posteriores. 


VERSO 31 


ga gai a AA a TAI | 
AA APRA MARIRI 


krtvã dayârh ca jivesu 
dattvá cabhayam átmaván 
mayy ātmānarh saha jagad 
drakşyasy átmani capi mám 


krtvá—tendo mostrado; dayâm —compaixão; ca-—e; jivesu-—para 
com os seres vivos; dattvá—tendo dado; ca—e; abhayam—garantia 
de segurança; Atma-ván—auto-realizado; mayi—em Mim; dimá- 
nam_—tu próprio; saha jagat—juntamente com o universo; draksya- 
si—tu. perceberás; dimani—em ti mesmo; ca—e; api—também; 
mám—Me. 


TRADUÇÃO 
Mostrando compaixão para com todas as entidades vivas, alcança- 
rás a auto-realização. Dando garantia de segurança a todos, percebe- 
rás teu próprio eu bem como todos os universos em Mim, e Eu em ti. 


Verso 31] Conversa entre Manu e Kardama 


SIGNIFICADO 

Aqui se descreve o simples processo de auto-realização para todas 
as entidades vivas. O primeiro princípio aser compreendido é que 
este mundo é um produto da vontade suprema. Há uma identidade 
deste mundo com o Senhor Supremo. Esta identidade os impersona- 
listas aceitam de maneira errônea. Eles dizem que a Suprema Ver- 
dade Absoluta, transformando-Se no universo; perde Sua existência 
separada. Assim, eles aceitam o mundo e tudo que nele existe como 
sendo o Senhor. Isto é panteismo, em que se considera tudo como 
sendo o Senhor. Esta é a visão do impersonalista. Mas, aqueles que 
são devotos pessoais do Senhor vêem tudo como a propriedade do 
Senhor Supremo. Tudo, qualquer coisa que vejamos, é manifestação 
doSenhor Supremo; portanto, tudo deve ser ocupado no serviço ao 
Senhor. Isto é unidade. A diferença entre o impersonalista e o per- 
sonalista é que o impersonalista não aceita a existência separada do 
Senhor, mas o personalista aceita o Senhor, entendendo que, em- 
bora o Senhor Se distribua de tantas maneiras, Ele tem Sua existén- 
cia pessoal separada. Isso é descrito no Bhagavad-gitã; “Eu estou 
espalhado por todo o universo sob Minha forma impessoal. Tudo 
repousa em Mim, mas Eu não estou presente.” Há um ótimo exem- 
plo a respeito do sol e do brilho do sol. O sol, através de seu bri- 
lho, espalha-se por todo o universo, e todos os planetas repousam 
no brilho do sol. Mas, todos os planetas são diferentes do planeta 
sol; ninguém pode dizer que, por repousarem no brilho do sol, esses 
planetas também são o sol. Analogamente, o ponto-de-vista impes- 
soal, ou panteista, de que tudo é Deus, não é uma proposta muito 
inteligente. A posição verdadeira, como o próprio Senhor a'explica, 
é que, embora nada possa existir sem Ele, não é um fato que tudo 
seja Ele. Ele é diferente de'tudo. Assim, também aqui o Senhor diz: 
“Tu verás que nada no mundo é diferente de Mim.” Isso significa que 
tudo deve ser considerado um produto da energia do Senhor, e por 
isso tudo deve ser empregado a serviço do Senhor. Nossa energia 
deve ser utilizada para nosso interesse próprio. Esta é a perfeição da 
energia. 
»Estaenergia poderá ser utilizada para o verdadeiro interesse pró- 
přio se formos compassivos: Uma pessoa em consciência de Krsna, 
devota do Senhor, sempre é compassiva. Ela não se contenta de ser 
devota ela'só, mas tenta distribuir o conhecimento do serviço devo- 
cional para todos. Muitos devotos do Senhor enfrentaram muitos 
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riscos na difusão do serviço devocional'ao Senhor entre as pessoas 
em geral. É preciso fazer isto. 

Também se diz que uma pessoa que vai ao templo do Senhor e O 
adora com muita devoção, mas que não demonstra simpatia pelas 
pessoas em geral nem respeita os outros devotos, é considerada um 
devoto de terceira classe, O devoto de segunda classe é aquele que é 
misericordioso e compassivo com as almas caídas. O devoto de 
segunda classe é sempre consciente de sua posição como servo eterno 
do Senhor; portanto, ele faz amizade com os devotos do Senhor, age 
compassivamente com o público em geral, ensinando-lhes o serviço 
devocional, e nega-se a cooperar ou associar-se com não-devotos. 
Enquanto uma pessoa não seja compassiva com as pessoas em geral 
em seu serviço devocional ao Senhor, ela é um devoto de terceira 
classe. O devoto de primeira classe garante a todos os seres vivos que 
não há por que temer esta existència material: “Vivamos em cons- 
ciéncia de Krsna e conquistemos a ignorância da existencia material.” 

Aqui se indica que o Senhor orientou Kardama Muni a-que fosse 
muito compassivo e liberal em sua vida familiar e desse segurança às 
pessoas em sua vida renunciada. O sannyáâsi, aquele que está na 
ordem de vida renunciada, destina-se a dar iluminação às pessoas. 
Ele deve viajar, indo de lar em lar para iluminar. O chefe de família, 
pelo feitiço de:mãyà, absorve-se em afazeres familiares e se esquece 
de sua relação com Krsna. Se ele morre no esquecimento, como os 
cães e os gatos, então arruina sua vida. É dever do sannyási, por- 
tanto, sair a acordar as almas esquecidas, esclarecendo-as sobre:sua 
relação eterna como Senhor e ocupando-as em serviço devocional. 
O devoto deve mostrar misericórdia: para com as almas caídas e 
também dar-lhes a garantia do destemor. Assim que alguém se torna 
devoto do'Senhor, fica convencido de que 'o Senhor o protege. Se o 
próprio medo teme o Senhor, o que o devoto tem a ver com o temor? 

Conceder destemor ao homem comum é o maior ato de caridade. 
O sannyãsi, ou aquele que está na ordem de vida renunciada, deve 
perambular de porta em porta, de aldeia em aldeia, de cidade em 
cidade e de país em país, por todo o mundo, na medida em que seja 
capaz de viajar, e esclarecer os chefes de família sobre a consciência 
de Krsna. Quem é chefe de família mas é iniciado por um sannyãsi 
temo dever de propagar a consciência de Krsna em casa; na medida 
do possível, ele deve convidar seus amigos e vizinhos a sua-casa e dar 
aulas sobre a consciência de Krsna. Dar aula significa cantar o santo 
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nome de Krsna e falar com baseno Bhagavad-gitã ou no Srimad- 
Bhãgavatam. Há uma imensidão de literaturas próprias para espa- 
Ihar a consciència de Krsna, e é- dever de todo chefe de familia 
aprender sobre Krsna com seu mestre espiritual sannyãsi. Há uma 
divisão de trabalho no serviço ao Senhor. O dever do chefe de fami- 
lia é ganhar dinheiro porque o sannyãsi não se destina a ganhar 
dinheiro, mas é inteiramente dependente do chefe de família. O chefe 
de família deve ganhar dinheiro fazendo negócios ou através:de sua 
profissão e gastar pelo menos cinquenta por cento de sua renda na 
difusão da consciência de Krsna; vinte-e-cinco'por-cento ele pode 
gastar com sua família, e vinte-e-cinco por cento deve poupar para 
enfrentar emergências. Este exemplo foi dado por Ripa Gosvâmi, 
de modo que os devotos devem segui-lo. 

“Na realidade, ser uno com o Senhor Supremo significa ser uno 
como interesse do Senhor. Tornar-se uno com o Senhor Supremo 
não implica em tornar-se tão grande como o Senhor Supremo. Isso é 
impossível. A: parte nunca é igual ao todo. A entidade; viva «será 
sempre uma parte diminuta. Portanto, sua unidade com'o-Senhor 
consiste em seu interesse pelo interesse do Senhor. O Senhor quer 
que toda entidade viva pense sempre nEle, seja Seu devoto e sempre 
O adore. Afirma-se isso claramente no Bhagavad-gitã: man-manã 
bhava mad-bhaktah. Kysna' quer que todos pensem sempre nEle. 
Esta é a vontade do Senhor Supremo, é os devotos-devem tentar 
satisfazer Seu desejo. Uma vez que o Senhor é ilimitado, Seu-desejo 
também é ilimitado. Não há interrupção, e por isso o serviço do 
devoto também é ilimitado. No mundo transcendental, há compe- 
tição ilimitada entre o Senhor e o servo. O Senhor deseja satisfazer 
Seus desejos ilimitadamente, e o devoto também O serve-a fim de 
satisfazer Seus ilimitados desejos. Há uma ilimitada unidade de inte- 
resse entre o Senhor e Seu devoto. 


Dos VERSO 32 
E a aaron RA A | 
E a Y at mt qm 
sahãharh svarnsa-kalayã 
tvad-viryena mahá-mune 
tava ksetre devahiityâm 
pranesye tattva-sarmhitam 
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saha—com; aham—Eu; sva-arhśa-kalayā—Minha própria porção 
plenária; tvat-viryena—através de teu sémen; mahá-mune—ó grande 
sábio; tava ksetre—em tua: esposa; devahiityam—em  Devahiti; 
pranesye—Eu ensinarei; tatrva—dos principios fundamentais; sarh- 
hitám—a doutrina. 

TRADUÇÃO 

Ó grande sábio, Eu manifestarei Minha própria porção plenária 
através de tua esposa, Devahiiti, juntamente com tuas nove filhas, e 
ensiná-la-ei o sistema de filosofia que trata dos princípios, ou cate- 
gorias, fundamentais. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, a expressão svarhsa-kalayã indica que o Senhor 
apareceria como o filho de Devahiúti e Kardama Muni, como Kapi- 
ladeva, o primeiro expositor da filosofia Sânkhya, que aqui é mencio- 
nada como tattva-samhitã. O Senhor predisse a Kardama Muni que 
Ele apareceria sob Sua encarnação como Kapiladeva e propagaria a 
filosofia de Sankhya. A filosofia Sañkhya é muito famosa no mun- 
do, porém propagada por outro Kapiladeva, mas esta filosofia Sáñ- 
Khya é diferente da Sáñkhya que foi exposta pelo próprio Senhor. 
Há dois tipos de filosofia Sânkhya: uma é a filosofia Sáñkhya 
ateísta,'e a:outra €a filosofia Sánkhya teísta. A Sáñkhya propagada 
por Kapiladeva, filho de Devahiti, é filosofia teísta. 

Existem diferentes manifestações do Senhor. Ele é um só, mas 
transforma-Se em muitos. Ele Se divide em duas expansões dife- 
rentes, uma chamada kalã e a outrá, vibhinnâmsa. As entidades 
vivas comuns chamam-se expansões vibhinnarnsa, e as ilimitadas 
expansões de visnu-tattva, tais como Vámana, Govinda, Naráyana, 
Pradyumna, Vasudeva e Ananta, chamam-se svamga-kala. Svámáa 
refere-se a uma expansáo direta, e kala denota uma expansão da 
expansáo do Senhor original. Baladeva é uma expansáo de Krsna, e 
a expansão seguinte à de Baladeva é Sañkarsana; assim, Sañkarsana 
é kalã, mas Baladeva:é svarnsa. Não há, entretanto, diferença entre 
Eles. Isto é muito bem explicado no Brahma-sarhitã (5.46): dipârcir 
eva hi dasântaram abhyupetya. Com uma vela pode-se acender uma 
segunda vela, com a segunda uma terceira e depois uma quarta, e 
dessa maneira pode-se acender milhares de velas, sendo que nenhuma 
vela é inferior à outra quanto à distribuição de luz. Todas as velas 
têm pleno potencial iluminativo, mas mesmo assim distingue-se a 
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vela que é a primeira, outra, a segunda, outra, a terceira e outra, a 
quarta. Analogamente, não há diferença entre a expansão imediata 
do Senhor e Sua expansão secundária. Os nomes do Senhor são 
considerados exatamente da mesma maneira: como o Senhor é abso- 
luto, Seu nome, Sua forma, Seus passatempos, Sua parafernália e 
Sua qualidade têm todos a mesma potência, No mundo absoluto, o 
nome Krsna é a representação sonora transcendental do Senhor, 
Não há diferença potencial entre Sua qualidade, nome, forma, etc. 
Se cantamos.o nome do Senhor, Hare Krsna, isso tem tanta potén- 
cia-quanto-o próprio: Senhor, Náo há diferença. potencial entre a 
forma do Senhor a quem adoramos e a forma do Senhor no templo, 
Não se deve pensar que alguém está adorando um boneco ou estátua 
do Senhor, mesmo que outros a considerem uma estátua. Por não 
haver diferença de potencial, obtém-se o mesmo resultado adorando 
a estátua do Senhor ou o próprio Senhor. Esta é a ciência da cons- 
ciência de Krsna, 
VERSO 33 


AN TI 
ARI AA ATA: | 
A RA aan RATA NN 


maitreya uvãca 
evarh tam anubhāşyātha 
bhagaván pratyag-aksajah 
jagáma bindusarasah 
sarasvatyã parisritãt 


maitreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; evam—assim; 
tam-—a ele; anubhisya tendo falado; atha--então; bhagavân—o 
Senhor; pratyak—diretamente; aksa—pelos sentidos; jah—que é 
percebido; jagama—partiu; bindu-sarasah—do lago Bindu-sarova- 
ra; sarasvatya—pelo rio Sarasvati; parisritat—rodeado. 


TRADUÇÃO 
Maitreya continuou: Tendo assim falado a Kardama Muni, o 
Senhor, que Se revela somente quando os sentidos estão em cons- 
ciência de Krsna, partiu daquele lago chamado Bindu-sarovara, que 
era rodeado pelo rio Sarasvati. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso há uma palavra muito significativa. Aqui se afirma 
que o Senhor é pratvag-aksaja. Ele é imperceptível aos sentidos 
materiais, mas mesmo assim pode ser visto. Isto parece contraditó- 
rio. Se nós temos sentidos materiais, como podemos ver o Senhor 
Supremo? Ele é chamado de adhoksaja, que significa que não se 
pode vê-lO com os sentidos materiais. Aksaja significa “conheci- 
mento percebido pelos sentidos materiais.” Como o Senhor não é 
um objeto que possa ser percebido pela especulação com nossos 
sentidos materiais, Ele também é chamado de ajita: Ele pode con- 
quistar, mas ninguém podé conquistá-lO. O que significa, então, 
dizer que ainda assim pode-se vê-10? Explica-se que ninguém pode 
ouvir o nome transcendental de Krgna, ninguém pode entender Sua 
forma transcendental, e ninguém pode assimilar Seus passatempos 
transcendentais. Isso não é possível: Como, então, é possível que Ele 
possa ser visto e compreendido? Quando uma pessoa é experimen- 
tada em serviço devocional 'e presta-Lhe serviço, gradualmente os 
seus sentidos purificam-se da contaminação material. Com os senti- 
dos de tal modo purificados, então ela pode ver, pode entender, pode 
ouvir e assim por diante, A purificação dos sentidos materiais e a 
percepção da forma, nome e qualidade transcendentais de Krgna 
combinam-se numa palavra, pratyag-aksaja, que é usada aqui. 


VERSO 34 


enfia gio naan 


nirīkşatas tasya yayäv aśeşa- 
siddhesvarabhistuta-siddha-márgah 

dkarnayan patra-rathendra-paksair 
uccãritarh stomam udirna-sáma 


niriksatah tasya—enquanto ele observava; yayau-—Ele “partiu; 
asesa—todas; siddha-isvara—por almas liberadas; abhistuta-—é lou- 
vado; siddha-mãrgah-—o caminho para'o mundo espiritual; dkarna- 
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Yan-—escutando; patra-ratha-indra-——de Garuda (rei dos pássaros); 
paksaih—pelas asas; uccdritam—vibrados; stomam—hinos; udirna- 
sâma-—formando o Sâma Veda. 

a 


y TRADUÇÃO 

~ Enquanto o sábio permanecia observando, o Senhor partiu pelo 
Caminho que leva a Vaikuntha, um caminho enaltecido por todas as 
grandes almas liberadas. O sábio permaneceu escutando enquanto o 
ruflar de asas de Garuda, o carregador do Senhor, vibrava os hinos 
que formam a base do Sâma Veda. 


SIGNIFICADO 

Na literatura védica, afirma-se que as duas asas do transcendental 
pássaro Garuda, que carrega'o Senhor por toda a parte, são duas 
divisões do Sâma Veda conhecidas como brhat e rathântara. Garuda 
atua como o transportador do Senhor e por isso é considerado o 
príncipe transcendental de todos oscarregadores. Com suas duas 
asas, Garuda começou a vibrar o Sâma Veda, que é cantado por 
grandes sábios para apaziguar o Senhor. O Senhor é adorado por 
Brahma, pelo Senhor Siva, por Garuda e outros semideuses com 
¡poemas escolhidos, e grandes sábios O adoram com os hinos: de 
textos védicos, tais como os Upanisads e 'o Sâma Veda. Essas en- 
“toações do Sâma Veda são automaticamente ouvidas pelo devoto 
quando outro grande devoto do Senhor, Garuda, bate suas asas: 

Aqui declara-se nitidamente que o sábio Kardama pôs-se a olhar 
para o caminho pelo qual o Senhor estava sendo carregado até 
Vaikuntha. Desse: modo se confirma que o Senhor, desce de Sua 
morada, Vaikuntha, no céu espiritual, e é transportado por Garuda. 
O caminho que leva até Vaikuntha não é adorado pela classe comum 
de transcendentalistas. Somente aqueles que já estão liberados do 
cativeiro material podem tornar-se devotos do Senhor. Os que não 
estão liberados do cativeiro material não podem entender o serviço 
devocional transcendental. No Bhagavad-gitã, afirma-se claramente 
que yatatám api siddhanám. Há muitas pessoas que estão tentando 
atingir a perfeição, esforçando-se por libertar-se do cativeiro mate- 
rial, e aqueles que são realmente liberados chamam-se brahma- 
bhūta, ou siddha. Somente os siddhas, ou seja, as pessoas liberadas 
do cativeiro material, podem tornar-se devotos. No Bhagavad-gitã 
também se confirma isto: qualquer pessoa ocupada em consciência 
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de Krsna, ou serviço devoci j i 
ý onal, já está liberada da inf i 
modos da natureza: material. Aqui também se pata Budo: 
gota Ae seryes devocional é adorado por pessoas. as 
pelas almas condicionadas. A alma ici 
A i . dicionada ná 
entender o serviço devocional pe pinpas: 
l é ao Senhor. Kardama Muni e; 
ag Essa que viu o Senhor Supremo em pessoa, face Ps Não 
ja ne Pi de que ele era liberado, e assim ele pôde ver. m 
sportando o Senhor a caminho de Vaik: 
ruflar de suas asas vi A EPOE ANDS 
daa ibrando o som de Hare Krsna, a essência do 


VERSO 35 


ARA DÊ mam aaa: | 
are dm a IR 


atha samprasthite $ukle 
h kardamo bhagaván rsih 
áste sma bindusarasi 

tam kâlam pratipalayan 


atha—entáo; samprasthite Sukd 
; e le—quando o Senhor tinha ido; 
Penn Ara Muni; bhagaván—o, e e no 
ed E PESO bindu-sarasi—ás margens do lago 
4 ra; tam 3 Kal ij 
SEN aquele; kālam—momento; pratipālayan— 
TRADUÇÃO 


Então, após à partida do Senh: ardama 

or, o adorável sábi f 
maneceu ás margens do BiA SFO Näta; ir cd 
qual o Senhor havia falado. o 


VERSO 36 
ARA TARA | 
aa alq rd: a RAM 


manuh syandanam àsthãya 
Sãtakaumbha-paricchadam 

ãropya svârh duhitaram 
sa-bhãryah paryatan mahim 
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manuh—Svayambhuva Manu; syandanam—2 quadriga; ās- 
thāya—tendo montado; śātakaumbha—feita de ouro; pariccha- 
dam—a cobertura externa; aropya—colocando em; svām—sua pró- 
pria; duhitaram—filha; sa-bháryah=—juntamente. com sua esposa; 
paryatan—viajando por todo; mahim—o globo. 


TRADUÇÃO 
Svãyambhuva Manu, com sua esposa, montou em sua quadriga, 
que era decorada com ornamentos dourados: Colocando sua filha 
juntamente com eles na quadriga, ele começou à viajar por toda a 
Terra. 


SIGNIFICADO 
O Imperador Manu, como o grande governante do mundo, pode- 
ria ter ocupado um agente para encontrar um esposo adequado para 
sua filha. Mas, porque ele-a amava como só um pai pode fazer, ele 
próprio deixou seu estado numa quadriga dourada, somente com 
sua esposa, para encontrar um esposo adequado para sua filha. 


VERSO 37 


AAA l 
AA a A A RO 


tasmin sudhanvann ahani 
bhagaván yat samádisat 

upayad asrama-padarh 
muneh $anta-vratasya tat 


tasimin—naquele; su-dhanvan—6 grande arqueiro Vidura; ahani— 
no dia; bhagaván—o Senhor; yat-—0 qual; samádisat—predito; 
upayat—ele chegou; asrama-padam—o eremitério sagrado; muneh— 
do sábio; S$anta—completado; vratasya—cujos votos de austeridade; 
tat—aquele. 


TRADUÇÃO 
Ó Vidura, então eles chegaram ao eremitério do sábio, que acaba- 
ra de cumprir seus votos de austeridade, no mesmo dia predito pelo 
Senhor. 
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VERSOS 38-39 


AO AAA | 
Saa sn FU RA 
a Raat m aan RaT | 
gui Rai RR 13 


yasmin bhagavato netrān 
nyapatann aśru-bindavah 

krpayã samparitasya 
prapanne rpitayã bhr$am 


tad vai bindusaro nâma 
sarasvatyã pariplutam 

punyarh Sivâmpta-jalarh 
maharsi-gana-sevitam 


yasmin—no qual; bhagavatah—do Senhor; netrāt—do olho; 
n 'yapatan—caíram; asru-bindavah-—gotas de lágrimas; krpayá—por 
compaixáo; samparitasya—que estava dominado; prapanne—pela 
alma rendida (Kardama); arpitaya—depositada em; bhréam—extre- 
mamente; /af=isto; vai=na' verdade; bindu=sarah—lago de lágri- 
mas; náma—chamado; sarasvatyá—pelo rio Sarasvati; pariplutam— 
inundado; punyam—santa; Siva=—auspiciosa; amrta—néctar; jalam— 
Son maha-rsi—de grandes sábios; gana-—por hostes; sevitam— 

ado. 





TRADUÇÃO 
O Iago sagrado Bindu-sarovara, inundado pelas águas do rio 
Sarasvati, era frequentado por hostes dé sábios eminentes. Sua água 
santa não era somente auspiciosa, mas também doce como néctar. 
Ele se chamava Bindu-sarovara porque ali haviam caído gotas de 
lágrimas dos olhos do Senhor, que estava dominado por extrema 
compaixão pelo sábio que buscara Sua proteção. 


SIGNIFICADO. 
Kardama submeteu-se a austeridades para conquistar a miseri- 
córdia imotivada do Senhor, e, ao chegar ali, o Senhor encheu-Se de 
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tamanha compaixão que verteu lágrimas de prazer, que se converte- 
ram-no Bindu-sarovara. Por isso, o Bindu-sarovara é adorado por 
grandes sábios e acadêmicos eruditos porque, segundo a filosofia da 
Verdade Absoluta, o Senhor não é diferente das lágrimas de Seus 
olhos. Assim como as gotas de transpiração que caíram do dedão 
dos pés de lótus do Senhor converteram-se no sagrado Ganges, da 
mesma forma, as gotas de lágrimas dos olhos transcendentais do 
Senhor-converteram-se no Bindu-sarovara. Ambos são entidades 
transcendentais que são adoradas por grandes sábios e eruditos. 
Aqui se descreve a água do Bindu-sarovara como sivamrta-jala. Siva 
significa “que cura”, Qualquer pessoa que beba a água do Bindu- 
sarovara cura-se de todas as doenças materiais; analogamente, qual- 
quer pessoa que se banhe no Ganges alivia-se também de todas as 
doenças materiais. Essas afirmações são aceitas por grandes eruditos 
e autoridades e ainda estão em vigor mesmo nesta caída era de Kali. 


VERSO 40 


gagao: 
Aaa AURA 118011 


punya-druma-latá-jalaih 
kajat-punya-mrga-dvijaih 
sarvartu-phala-puspadhyam 

aus vana-rãji-srivânvitam 





a£ 
punņnya—piedosas; druma—de árvores; latā--de-trepadeiras; jā- 
laih—com grupos; kūjat—entoando cantos; punya—piedosos; 
mrga--animais; dvijaih—com pássaros; sarva-—em todas; rtu—esta- 
ções; phala—em frutos; puspa—em flores; ddhyam—ricas; vana- 
Fáji-—de bosques de árvores; $riya—pela: beleza; anvitam—adornada. 
. 
TRADUÇÃO 
A margem do lago estava rodeada por grupos de árvores e trepa- 
deiras piedosas, ricas em (frutos e flores de todas as estações, que 
davam abrigo a animais e pássaros piedosos, os quais entoavam 
diversos cantos. Estava adornada pela beleza de bosques de árvores 
silvestres. 
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SIGNIFICADO 

Aqui se afirma que o Bindu-sarovara era rodeado por árvores e 
Pássaros piedosos. Assim como há diferentes classes de homens na 
sociedade humana, alguns piedosos e virtuosos, e outros ímpios e 
pecaminosos, da mesma forma, entre as árvores e os pássaros há os 
piedosos e os ímpios. As árvores que não dão bons frutos ou flores 
são consideradas ímpias, e os pássaros que são muito sórdidos, 
como os corvos, são considerados ímpios. Na região que circunda o 
Bindu-sarovara não havia sequer um pássaro ou árvore impiedosos. 
Todas as árvores davam frutos e flores, e todos os pássaros cantavam 
as glórias do Senhor —Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare 
Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rima Râma, Hare Hare. 


VERSO 41 
HU AAA | 
ARA gR 


matta-dvija-ganair ghustam 
matta-bhramara-vibhramam 

matta-barhi-natâtopam 
âhvayan-matta-kokilam 


matta—cheios de alegria; dvija—de pássaros; ganaih—por ban- 
dos; ghuspam—ressoava; matta—embriagadas; bhramara—de abe- 
lhas; vibhramam—vagando; matta—enlouquecidos; barhi—de pa- 
vóes; nafa—de dangarinos; 4topam—orgulho; ahvayat—chamando- 
se uns aos outros; matta—alegres; kokilam—cucos: 


TRADUÇÃO 
A área ressoava com as notas musicais de pássaros cheios de 
alegria. Abelhas embriagadas vagavam por ali, pavões enlouqueci- 


dos dançavam orgulhosamente, e alegres cucos chamavam-se uns 
aos outros. 


SIGNIFICADO 
Descreve-se aqui a beleza dos agradáveis sons ouvidos na área 
adjacente ao lago Bindu-sarovara. Após beber mel, as abelhas negras 
enlouqueciam, e zumbiam embriagadas. Alegres pavões dançavam 
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“tal qual atores e atrizes, ecucos jubilosos chamavam seus pares com 


muito encanto. 
VERSOS 42—43 


EATARRA 
a LA 
¡CR A 
aaa da RA RN 


kadamba-campakásoka- 
karañija-bakulasanaih 
kunda-mandára-kutajais 
ciita-potair alankrtam 


kãrandavaih plavair harhsaih 
kurarair jala-kukkupaih 

sárasais cakravákais ca 
cakorair valgu kújitam 


vkadamba--flores kadamba; campaka-—flores campaka; asoka— 
flores atoka: karañija—flores karañija; bakula—flores bakula; ása- 
naih—por árvores ásana; kunda—kunda; mandara—mandara; fonte 
jaih—e por árvores kutaja; ciita-potaih-—por mangueiras soa 
«alarikrtam-—adornado; kãrandavaih—por patos karandava, pla- 
vaih—por plavas; hamsaih—por cisnes; kuraraih—por águias- 
marinhas; jala-kukkufaih-—por gansos; sarasaih—por grous; cakra- 
vakaih—por pássaros cakravâka; ca—e; cakoraih—por pássaros 
cakora; valgu—agradáveis; kujitam—vibragáo dos sons dos pássaros. 


2 TRADUÇÃO 3 

O lago Bindu-sarovara adornava-se de árvores floridas tais como a 
kadamba, campaka, asoka, karafija, bakula, àsana, kunda, man- 
«dira, kufaja e mangueiras jovens. O ar estava repleto das agradáveis 
motas musicais de patos kãrandava, plavas, cisnes, águias-marinhas, 
«gansos, grous, cakravãkas e cakoras. 
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SIGNIFICADO 

Náo podemos encontrar sinónimos em portugués para a maioria 
das árvores, flores, frutos e pássaros aqui mencionados que circun- 
davam o lago Bindu-sarovara. Todas às árvores mencionadas são 
muito piedosas pelo fato de produzirem ótimas flores aromáticas, 
tais como as flores campaka, kadamba é bakula. Os doces sons das 
aves aquáticas e dos grous faziam a área adjacente a mais agradável 
possível e criavam uma adequadíssima atmosfera espiritual. 


VERSO 44 


a a: a! 
Ar iRNR 


Wee 


tathaiva harinaih krodaih 
$vavid-gavaya-kuñijaraih 

gopucchair haribhir markair 
nakulair nâbhibhir vrtam 


tathã eva—também; harinaih-por veados; krodaih-—por javalis; 
$vavit—porcos-espinhos; gavaya—animal selvagem bastante pare- 
cido com a vaca; kuñjaraih—por elefantes; gopucchaih—por babuí- 
nos; haribhih—por ledes; markaih—por: macacos; nakulaih-—por 
mangustos; nábhibhih—por almiscareiros; vrram—rodeadas. 


TRADUÇÃO 
Suas margens abundavam em veados, javalis, porcos-espinhos, 


gavayas, elefantes, babuínos, leões, macacos, mangustos e almisca- 
reiros. 


SIGNIFICADO 

Os almiscareiros não são encontrados em todas as florestas, mas 
somente em lugares como o Bindu-sarovara. Eles andam sempre 
embriagados com o aroma de almíscar segregado de seus umbigos. 
As gavayas, a espécie de vaca aqui mencionada, têm um tufo de pelo 
no-fim de'suas caudas. Este tufo-de pelo é usado na adoração dos 
templos para abanar as Deidades. As gavayas às vezes são chamadas 
de camaris, sendo consideradas muito sagradas. Na Índia, ainda há 
ciganos ou mercadores de florestas que prosperam comercializando 
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kastiri, ou almíscar, e os tufos de pelodas camaris. Esses artigos são 
sempre muito procurados pelas classes superiores da população 
hindu, e esse tipo de negócio ainda continua nas grandes cidades e 
aldeias da Índia. 

“ 


VERSOS 45-47 


sa ra ten | 
ax grana fia gama tl 


411881 


qua a A | 
RRA 


pravisya tat tirtha-varam 
adi-rajah sahármajah 

dadarga munim ásinarh 
tasmin huta-hutásanam 


vidyotamânam vapusã 
tapasy ugra-yujã ciram 

nátiksamam bhagavatah 
snigdhápañgávalokanát 

tad-vyāhrtāmrta-kalā- 
piyūşa-śravaņena ca 


pramgurh padma-palasaksarh 
jatilari cira-vasasam 

upasamgritya malinam 
yatharhanam asamskrtam 


is ; y ;-—melhor dos luga- 
»pravisya--entrando; tat-—aquele; rirtha-varam-—mel x 
eiside adi-rajah—o primeiro monarca (Svayambhuva Manu); 
saha-atmajah—juntamente com sua filha; dadarsa—viu; munim-—o 
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sábio; asinam—sentado; tasmin—no eremitério; huta—tendo ofere- 
cido oblacóes; huta-asanam—o fogo sagrado; vidyotamánam— 
reluzindo com muito brilho; vapusd—por seu corpo; tapasi—em 
penitencia; ugra—terrivelmente; yuja—ocupado em: yoga; ciram— 
por longo tempo; na—náo; atiksamam—muito emaciado; bhaga- 
vatah—do Senhor; snigdha—afetuoso; apáñga—penetrante; avalo- 
kanát—do olhar; tat—dEle; vyahrra—das palavras; amrta-kala— 
semelhante á lua; piyúsga—o néctar; $ravanena—ouvindo; ca—e; 
prãrnsum-—alto; padma-flor de lótus; palasa—pétala; aksam— 
olhos; jafilam —coques; cira-vâsasam—vestia roupas esfarrapada; 
upasarhsritya—tendo se aproximado; malinam —sujo; yathã-—como; 
arhanam — gema; asarhskrtam--não polida. 


TRADUÇÃO 

Entrando naquele sacratíssimo local com sua filha é aproximando- 
se do sábio, Svãyambhuva Manu, o primeiro monarca, viu sentado 
no eremitério o sábio, que acabava de satisfazer o fogo sagrado, 
alimentando-o com oblações. Seu corpo reluzia com muito brilho. 
Embora tivesse se ocupado em austera e longa penitência, ele não 
estava emaciado, pois o Senhor lançara-lhe Seu afetuoso e pene- 
trante olhar e ele também tinha ouvido fluir o néctar das palavras do 
Senhor, as quais são refrescantes como a lua. O sábio era alto, seus 
olhos largos como pétalas de lótus, e tinha um coque em sua cabeça. 
Vestia roupas esfarrapadas. Sviyambhuva Manu aproximou-se e 


observou que ele estava um tanto sujo, assim como uma gema não 
polida. 





SIGNIFICADO 

Eis aqui algumas descrições de um 'brahmacãri-yogi. Pela manhã, 
o primeiro dever do brahmacãri que busca elevação espiritual é huta- 
hutãsana, oferecer oblações sacrificatórias ao Senhor Supremo. 
Quem aceita o voto-de brahmacarya não pode dormir até sete ou 
nove horas da manhã. Deve levantar-se de madrugada, pelo menos 
uma hora e meia antes da alvorada, e oferecer oblações, ou, nesta 
era, cantar o santo nome do Senhor, Hare Krsna. Como citou o 
Senhor Caitanya, kalau nasty eva násty eva nasty eva gatir anyatha: 
não há outra alternativa, não há outra alternativa, não há outra 
alternativa, nesta era; além de cantar o santo nome do Senhor. O 
brahmacãri deve levantar-se de manhã cedinho e, depois de se 
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arrumar, deve cantar o santo nome do Senhor. Pelas próprias carac- 
terísticas do sábio, parecia que ele havia se submetido a' grandes 
austeridades: este é o sinal de alguém que observa brahmacarya, ou 
voto de celibato. Se alguém viver de outro modo, isso se manifestará 
na luxúria visível em seu rosto e em seu corpo. O termo vidyotama- 
mam indica que a característica de brahmacari mostrava-se em seu 
corpo. Esta é a prova de que ele se submetera a grandes austeridades 
em yoga. Bêbados, fumantes ou sexópatas jamais são elegíveis para 
praticar yoga. Geralmente os yogis parecem muito esquálidos por 
não estarem confortavelmente situados; mas Kardama Muni não 
estava emagrecido, pois tinha visto a Suprema Personalidade de 
Deus face a face. Aqui, a expressáo snigdhapañgavalokanat significa 
que ele teve a fortuna de ver o Senhor Supremo face a face. Ele 
parecia saudável porque tinha recebido as nectáreas vibrações sono- 
ras diretamente dos lábios de lótus da Personalidade de Deus. De 
forma semelhante, quem ouve a vibração sonora transcendental do 
santo nome do Senhor, Hare Krgna, também melhora de saúde. 
Temos realmente visto que muitos brahmacãris e grhasthas ligados à 
Sociedade Internacional para a Consciência de Krishna melhoraram 
de saúde, além de ter surgido um brilho em seus rostos. É essencial 
que um brahmacãri ocupado em avanço espiritual tenha aparência 
muito saudável e refulgente. A comparação do sábio a uma gema 
não polida é muito apropriada. Mesmo que uma gema recém-tirada 
da jazida pareça impolida, o brilho da gema não pode ser ofuscado. 
Analogamente, embora Kardama náo estivesse adequadamente ves- 
tido e seu corpo não estivesse apropriadamente limpo, todo o seu 
aspecto era como o de uma gema. 


VERSO 48 
ad mm ql 
ada RAGE ec 
athotajam upayátam 
nrdevarh pranatarh purah 
saparyayã paryagrhnãt 
pratinandyânuriipayã 


atha—entáo; ufajam—o eremitério; upayátam—aproximado; 
nrdevam—o monarca; pranatam—prostrado; purah—em frente; 
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saparyayã—com honra; paryagrhnãt-—recebeu-o; pratinandya — 
saudando-o; anuriipayã-—digna da posição do rei. 


TRADUÇÃO 
Vendo que o monarca viera a seu eremitério e estava prostrando-se 


diante dele, o sábio saudou-o com uma bênção e recebeu-o 
devida Honra: e mos 


SIGNIFICADO 
O Imperador Sväyambhuva: Manu não apenas se aproximou da 
cabana de folhas secas pertencente ao eremita Kardama, como tam- 
bém prestou-lhe respeitosas reverências, Do mesmo modo, era dever 
do eremita abençoar os reis que costumavam: aproximar-se de-seu 
eremitério-na floresta. 


VERSO 49 
iara ei  storteghoe | 
ct tara reta gr fire MI 


grhitârhanam àsinam 
sarhyatam prinayan munih 

smaran bhagavad-âdesam 
ity āha $lakgnayã girã 


grhita—recebeu; arhanam-—honra; ásinam-—sentou-se; samyatam— 
permaneceu silencioso; prinayan—deleitando; munih-=o sábio; sma- 
ran—recordando-se; bhagavat-—do Senhor; âde$am—a ordem; iti— 
assim; dha—falou; slaksnaya—doce; girá—com uma voz. 


TRADUÇÃO 
Após receber a atenção do sábio, o rei sentou-se e ficou silencioso. 
Recordando-se das instruções do Senhor, Kardama então falou ao 
rei da seguinte maneira, deleitando-o com sua doce voz. 


VERSO 50 


sa mt duma Al 
IA ai qd mt RAE A ol 


Conversa entre Manu e Kardama 


ninar cankramanam deva 
satarh sarhraksanáya te 

vadhaya casatam yas tvarh 
hareh Saktir hi palini 


núnam—decerto; cankramanam—a viagem; deva—ó senhor; sa- 
1ám_—dos virtuosos; sarraksanáya—para a protecáo; te—tua; va- 
dháya—para matar; ca—e; asatam—dos demónios; yah—a pessoa 
que; 1vam—tu; hareh—da Suprema Personalidade de Deus; $aktih— 
a energia; hi—uma vez que; palini—protetora. 





TRADUÇÃO 
A viagem que tens empreendido, ó senhor, decerto destina-se a 
proteger os virtuosos e matar os demônios, uma vez que personificas 
a energia protetora de Sri Hari. 


SIGNIFICADO 

»»Muitos' textos védicos, especialmente histórias-como o Srimad- 
Bhãgavaram eos Purânas, dão a entender que os reis piedosos de 
outrora costumavam viajar por seus reinos para proteger os cida- 
dãos piedosos e castigar ou matar os ímpios. Às vezes eles matavam 
animais na floresta para praticar a arte da matança, porque, sem tal 
prática, eles não seriam capazes de matar elementos indesejáveis. Os 
kşatriyas tèm permissão de cometer violência desta maneira porque 
aviolência para uma boa causa faz parte do dever deles. Aqui dois 
termos são claramente mencionados: vadhãya, “com o propósito de 
matar”, e asatâm, “aqueles que são indesejáveis.” A energia prote- 
tora do rei é supostamente a energia do Senhor Supremo. No 
Bhagavad-gitã (4.8), o Senhor diz que paritranaya sadhinám vina- 
Sâya ca duskrtâm. O Senhor desce para proteger os piedosos e matar 
os demônios. Portanto, a potência de proteger os piedosos e matar 
os demônios ou pessoas indesejáveis é diretamente uma energia do 
Senhor Supremo, e supõe-se que o rei ou líder executivo do estado 
tenham esta energia. Nesta era, é muito difícil encontrar semelhante 
chefe de estado que seja hábil em matar os indesejáveis. Os moder- 
nos chefes de estado sentam-se confortavelmente em seus palácios e 
tentam sem razão matar pessoas inocentes. 
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VERSO 51 
asa... ARRANCA | 
eira amet gera dam: MIM tl 


yo rkendv-agnindra-vayânam 
yama-dharma-pracetasám 
rúpáni sthána ádhatse 
tasmai $uklãya te namah 


yah—tu que; arka—do sol; indu—da lua; agni—de Agni, o deus 
do fogo; indra—de Indra, o senhor do céu; vayiinâm-—de Vayu, o 
deus do vento; yama—de Yama, o-deus da punição; dharma—de 
Dharma, 0 deus da piedade; pracetasâm —e de Varuna, o deus das 
águas; ripâni-—as formas; sthâne-—quando necessário; adhatse— 
assumes; tasmai—a Ele; $uklaya—ao Senhor Vignu; te—a ti; namah— 
reveréncias. 


TRADUÇÃO 
Quando necessário, assumes o papel do deus do sol; do deus da 
lua; de Agni, o deus do fogo; de Indra, o senhor do paraíso; de Vãyu, 
o deus do vento; de Yama, o deus da punição; de Dharma, o deus da 
piedade; e de Varuna, o deus que preside as águas. Todas as reverên- 
cias a ti, que não és diferente do Senhor Visgu! 


SIGNIFICADO. 

Uma vez que o sábio Kardama era um bráhmana e Syiyambhuva 
era um kgatriya, o sábio não tinha que oferecer reverências ao rei 
porque, socialmente, sua posição era superior à do rei. No entanto, 
elé ofereceu suas reveréncias a Sváyambhuva Manu porque, como 
Manu, rei e imperador, ele era o representante do Senhor Supremo. 
O Senhor Supremo sempre é adorável, independentemente de ser 
bráhmana, ksatriya ou Siidra. Como representante do Senhor Su- 
premo, o rei merecia respeitosas reverências de todos. 


VERSOS 52—54 


a a aaa e a | 
Prego ie AT RI 














Conversa entre Manu e Kardama 


Amo arrasa qui 
fa get dat ca USRI 
dl da A mora | 
rafa ra rea a quais tie 


na yada ratham ásthaya 
jaitrarn mani-ganãrpitam 

visphúrjac-canda-kodando 
rathena trásayann aghán 


sva-sainya-carana-kgunnarm 
vepayan mandalarh bhuvah 

vikarsan brhatim senâm 
paryațasy ahśumān iva 


tadaiva setavah sarve 
varnāśrama-nibandhanāh 

bhagavad-racitā rājan 
bhidyeran bata dasyubhih 


na—náo; yadá—quando; ratham—a quadriga; asthaya—tendo 
montado; jaitram—vitoriosa; mani—de jóias; gana—com feixes; arpi- 
tam—decorada; visphūrjat—vibrante; canda—um som medonho sim- 
plesmente para punir os criminosos; kodandah—arco; rathena— 
pela presenga de tal quadriga; trãsayan-—ameaçadora; aghân-—todos 
os: criminosos; sva-sainya—de teus soldados; carana--pelos pés; 
ksunnam—batidas; vepayan—fazendo tremer; mandalam—o globo; 
bhuvah—da Terra; vikarsan—liderando; brhatim—imenso; senám— 
exército; paryajasi—tu vagas; arsumân—o sol brilhante; diva 
como; tadã-—então, eva—certamente; setavah—códigos religiosos; 
sarve—todos; varna—dos varnas; asrama—dos āśramas;, niban- 
dhanāh—obrigações; bhagavat—pelo Senhor; racitah—criados; 
rajan—ó rei; bhidyeran—seriam violados; bata—ai de mim; dasyu- 
bhih—por canalhas. 

TRADUÇÃO À 

Se não montasses tua vitoriosa quadriga coberta de jóias, cuja 

mera presença ameaça os criminosos, se não produzisses furiosos 
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sons com ção de teu arco e se não vagasses pelo mundo como 
o sol brilhante, liderando um imenso exército cuja marcha faz o 
globo da Terra tremer, então todas as leis morais que governam os 
varnas e aéramas criados pelo próprio Senhor seriam violadas por 
canalhas desprezíveis. 





SIGNIFICADO 

É dever de um rei responsável proteger as'ordens sociais e espiri- 
tuais na sociedade humana: As ordens espirituais dividem-se em 
quatro asramas — brahmacarya, grhastha; vânaprastha e san- 
nyãsa — e as ordens sociais, de acordo com o trabalho e a qualifi- 
cação, sáo formadas de bráhmanas, ksatriyas, vaisyas e $údras. Essas 
ordens sociais, segundo os diferentes graus-de trabalho e qualifi- 
cação, são descritas no Bhagavad-gitã. Infelizmente, por falta de 
proteção adequada da parte de reis responsáveis, o sistema de ordens 
sociais e espirituais tornou-se agora um sistema de castas hereditá- 
rio, Porém, este não é o verdadeiro sistema. A expressão sociedade 
humana denota a sociedade que está progredindo rumo à compreen- 
são espiritual. A sociedade humana mais avançada era conhecida 
como drya; ârya refere-se àqueles que estão avançando. Assim, a 
questão é: “Que sociedade está avançando?” Avanço não significa 
criar “necessidades” materiais desnecessariamente e assim desper- 
diçar energia humana no melhoramento dos chamados confortos 
materiais. Verdadeiro avanço é o avanço rumo à compreensão espiri- 
tual;e a comunidade que agia visando este fim era conhecida como 
civilização ariana. Os homens inteligentes, os brãhmanas, como foi 
exemplificado por Kardama: Muni, ocupavam-se em promover a 
causa espiritual, e os kgatriyas como oImperador Sváyambhuva 
costumavam governar o país e garantir a devida provisão de todas as 
facilidades para a compreensão espiritual; É dever do rei viajar por 
todo o país e ver que tudo esteja em ordem. A civilização indiana 
baseada nos quatro varnas e quatro ágramas deteriorou-sé por causa 
desua dependência dos estrangeiros, ou daqueles que não seguiam a 
civilização de varnasrama: Assim,vo sistema dé varnasrama está 
agora se degradando, tendo se transformado no sistema de castas. 

Confirma-se nesta passagem que à instituição de quatro varnas e 
quatro asramas é bhagavad-racita; que significa “designada pela 
Suprema Personalidade de Deus.” No Bhagavad-gitã também se 
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confirma isto: catur-varnyarh mayã srstam. O Senhor diz que a insti- 
tuição de quatro varnas e quatro asramas “foi criada por Mim” 
Nada que o Senhor cria pode ser extinto ou coberto. Esta divisão de 
varnas e asramas continuará a existir, seja sob sua forma original, 
seja sob uma forma degradada, mas, por ter sido criada pelo Senhor, 
a Suprema Personalidade de Deus, não pode ser extinta. Ela é como 
osol, uma criagáo de Deus, e por isso perdurará. Quer coberto pelas 
nuvens, quer visível no céu claro, o sol continuará a existir. Analo- 
gamente, quando o sistema de varnasrama se degrada, ele aparece 
como um sistema de castas hereditário, mas, em toda a sociedade, há 
uma classe inteligente de homens, uma classe marcial, uma classe 
mercantil e uma classé trabalhadora. Quando elas são reguladas 
para a cooperação entre comunidades, de acordo com os princípios 
védicos, então há paz e avanço espiritual. Porém, quando há ódio, 
abuso e desconfiança mútua no sistema de castas, todo o sistema se 
degrada, e, como'se afirma aqui, isso cria um estado deplorável, 
Atualmente, o mundo inteiro está nesta condição deplorável por dar 
direitos a tantos interesses. Isto se deve à degradação das quatro 
castas de varnas e dramas. 


E VERSO 55 


qa a detelgadti 
aña qa Rafal tl 


adharmas ca samedheta 
lolupair vyankusair nrbhih 

sayâne tvayi loko 'yam 
dasyu-grasto vinanksyati 


adharmah-— injustiça; ca—e; samedheta—floresceria; lolupaih— 
simplesmente ansiando por dinheiro; vyankusaih-—descontrolados; 
nrbhih—por homens; fayane tvayi—quando te deitares para descan- 
sar; lokah-—mundo; ayam-—este; dasyu-—pelos canalhas; grastah— 
atacado; vinarikgyati—perecerá. 


TRADUÇÃO bo 
Se parasses de preocupar-te com a situação mundial, a injustiça 
floresceria, pois os homens que anseiam somente por dinheiro não 
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encontrariam oposição. Esses canalhas atacariam e o mundo pere- 
ceria. 


SIGNIFICADO 

Como atualmente a divisáo científica de quatro varnas e quatro 
asramas está extinguindo-se, o mundo inteiro está sendo governado 
por homens indesejáveis que não são experimentados em religião, 
política ou ordem social, e está numa condição muito deplorável. Na 
instituição de quatro varnas e quatro àsramas, há princípios regu- 
lares de treinamento para as diferentes classes de homens. Assim 
como, na era moderna, há necessidade de engenheiros, médicos e 
eletricistas, e eles são devidamente treinados em. diferentes insti- 
tuições científicas, da mesma forma, nos tempos antigos, as ordens 
sociais superiores —a saber, a classe inteligente (os brãhmanas), a 
classe governante (os kgatriyas) e a classe mercantil (os vaisyas) — 
eram devidamente treinadas. O Bhagavad-gitã descreve os deveres 
dos brâhmanas, kgatriyas, vaisyas e $údras: Quando não há seme- 
lhante treinamento, as pessoas simplesmente alegam que, por terem 
nascido em famílias de brãhmanas ou kgatriyas, são automatica- 
mente brãhmanas ou kgatriyas, muito embora executem os deveres 
dos súdras. Essas indevidas reivindicações ao direito de ser um 
homem de classe superior transformam o científico sistema de 
ordens sociais num sistema de castas, degradando completamente o 
sistema original. De tal modo, agora a sociedade está em caos, não 
havendo nem paz nem prosperidade. Afirma-se claramente nesta 
passagem que, não havendo a vigilância de um rei forte, homens 
desqualificados e impiedosos reivindicarão determinado status na 
sociedade, o que fará com que pereça a ordem social. 


VERSO 56 


an rò ai die ol aferm: | 
ami a AA SII 


athãpi preche tvam vira 
yad-artham tvam ihágatah 

tad vayam nirvyalikena 
pratipadyâmahe hrdã 











Verso 56] Conversa entre Manu e Kardama 197 


atha api—apesar de tudo isso; preche—eu pergunto; tvâm—a ti; 
vira—ó rei valente; pat-artham—o propósito; tvam—u; iha—aqui; 
Agatah—vieste; tat—este; vayam—nós; nirvyalikena—sem reservas; 
pratipadyâmahe —cumpriremos; hrda-—com o coração e a alma. 


TRADUÇÃO 
Apesar de tudo isso, ó rei valente, peço que me reveles com que 
propósito cá vieste. O que quer que seja, nós o cumpriremos sem 
reservas. 


SIGNIFICADO 

Quando um visitante vai à casa de um amigo, subentende-se que o 
faz com algum propósito especial, Kardama Muni pôde entender 
que um rei táo grandioso como Sváyambhuva, embora viajando 
para inspecionar as condições de seu reino, devia ter algum propó- 
sito especial ao vir a seu eremitério. Assim, ele se preparou para 
satisfazer o desejo do rei. Antigamente era habitual os sábios visita- 
rem os reis e os reis visitarem os sábios em seus eremitérios. Cada um 
tinha prazer em satisfazer o desejo do outro. Esta relação recíproca 
chama-se bhakti-kãrya. Há um excelente verso que descreve a 
relação de benéfico interesse mútuo entre o brâhmana e o ksatriya 
(ksatram dvijarvam). Ksatram significa “a ordem real”, e dvijatvam 
significa “a ordem bramínica.” As duas destinavam-se ao interesse 
mútuo. A ordem real protegia os brâhmanas para o cultivo de 
avanço espiritual na sociedade, e os brâhmanas davam suas valiosas 
instruções à ordem real, sobre como o estado e os cidadãos podem 
ser gradualmente elevados em perfeição espiritual. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Vigésimo-primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Conversa entre Manu e Kardama.” 






























CAPÍTULO VINTE-E-DO!IS 
















O casamento de 
Kardama Muni e Devahúti 


VERSO 1 


da sara 
AAA A! 
o ade AA AAA El 


maitreya uváca 
evam dviskriásesa- 
guna-karmodayo munim 
savrida iva tarh samrád 
upáratam uváca ha 











E maitreyah—o grande sábio Maitreya; uváca—disse; evam —assim; 

iskria—tendo sido descritas; asesa—todas; guna—das virtudes; 
karma—das atividades; udayah—a grandeza; munim-—o grande 
sábio; sa-vridah—sentindo-se modesto; iva—como se; tam—a ele 
(Kardama); samra;- imperador Manu; upáratam—silencioso; uváca 
ha— dirigiu-se. 
E TRADUÇÃO 

Sri Maitreya disse: Após descrever a grandeza das múltiplas quali- 
dades e atividades do imperador, o sábio ficou silencioso, è o im- 
perador, sentindo modéstia, dirigiu-se a ele da seguinte maneira. 


VERSO 2 
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manur uvãca 
brahmãsrjat sva-mukhato 
yusmán átma-paripsayá 
chandomayas tapo-vid) 
yoga-yuktán alampatán 





manuh—Manu; uváca—disse; brahmá—Senhor Brahmá; asrjat— 
criou; sva-mukhatah—de seu rosto; yusman—vós (bráhmanas); 
átma-paripsayá—para proteger-se, expandindo-se; chandah-mayah— 
a forma dos Vedas; tapah-vidyã-voga-yuktân—repletos de austeri- 
dade, conhecimento e poder místico; alampatân—aversos ao gozo 
dos sentidos. 


TRADUÇÃO 
Manu respondeu: Para expandir-se sob a forma do conhecimento 
védico, o Senhor Brahmã, o Veda personificado, criou-vos de seu 
rosto, ó bráhmanas, que sois repletos de austeridade, conhecimento 
e poder místico e que sois aversos ao gozo dos sentidos. 


SIGNIFICADO 

O propósito dos Vedas é propagar o conhecimento transcendental 
da Verdade Absoluta. Os brãhmanas foram criados da boca da Pes- 
soa Suprema, e portanto eles destinam-se a difundir o conhecimento 
dos Vedas, a fim de propagar as glórias do Senhor. No Bhagavad- 
gitã, também, o Senhor Krsna diz que o objetivo de todos os Vedas 
é compreender a Suprema Personalidade de Deus. Nesta passa- 
gem, menciona-se em particular que (yoga-yuktán alampatán) os 
brãhmanas são plenos de poder místico e são completamente aversos 
ao gozo dos sentidos. Na realidade, há dois tipos de ocupações. Uma 
ocupação, no mundo material, é o gozo dos sentidos, e a outra 
ocupação é atividade espiritual — para satisfazer o Senhor através 
de Sua glorificação. Aqueles que se ocupam no gozo dos sentidos 
chamam-se demônios, e os que difundem a glorificação do Senhor 
ou satisfazem os sentidos transcendentais do Senhor chamam-se 
semideuses. Menciona-se aqui especificamente que os brahmanas 
foram criados a partir do rosto da personalidade cósmica, ou virãt- 
puruga; de forma semelhante, diz-se que os ksarriyas foram criados 
de Seus braços, os vaisyas, de Sua cintura, e os Sidras, de Suas 
pernas. Os brahmanas destinam-se especialmente à austeridade, à 
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sabedoria e ao conhecimento, sendo aversos a toda a espécie de gozo 
dos sentidos. 

b 

VERSO 3 


TNA À 
Ti a R a gak IN 
tar4ranayásrjac cásmán 
doh-sahasrãt sahasra-pãt 
hrdayar tasya hi brahma 
4 ksatram añgarh pracaksate 


e 
- 
i 
ò 
' 


= tat-trânâya-—para a proteção dos brâhmanas; asrjat-—criou; ca— 
e; asmán—a nós (os ksatriyas); doh-sahasrãt-—de Seus milhares de 
braços; sahasra-pãt-—o Ser Supremo de mil pernas (a forma univer- 
sal); hrdayam-—coração; tasya—Seu; hi—para; brahma—bráhma- 
nas; ksatram—os ksatriyas; angam—bragos; pracaksate—sáo tidos 
como. 


s TRADUÇÃO 

Para a proteção dos brāhmaņas, o Ser Supremo de mil pernas 
criou a nós, os ksatriyas, a partir de Seus mil braços. É por isso que 
se diz que os brâhmanas são Seu coração e os ksatriyas, Seus braços. 


Y SIGNIFICADO 

A função específica dos ksatriyas é manter os bráhmanas porque, 
se.os bráhmanas são protegidos, então a cabeça da civilização é 
protegida. Os brâhmanas são considerados a cabeça do corpo social; 
sea cabeça está lúcida e não louca, então tudo está na posição 
correta. O Senhor é descrito da seguinte maneira: namo brahmanya- 
deváya go-brahmana-hitaya ca. O significado desta oração é que o 
Senhor protege os brâhmanas e as vacas em particular, e depois Ele 
protege todos os outros membros da sociedade (jagad-dhitâya). É 
Sua vontade que a assistência social do universo dependa da pro- 
tecáo ás vacas e aos brahmanas. Assim, a cultura bramínica ea 
proteção às vacas são os. princípios básicos para a civilização 
humana. Os-kgatriyas destinam-se especialmente a proteger os 
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brãhmanas, conforme a vontade suprema do Senhor: go-brâhmana- 
hitaya ca. Assim como, dentro do corpo, o coração é uma parte 
muito importante, da mesma forma, os brãhmanas também são o 
elemento importante na sociedade humana. Os ksatriyas são mais 
como todo o corpo; muito embora o corpo inteiro seja maior que o 
coração, o coração é mais importante. 


VERSO 4 


a Tie A A A | 
ía ate A ATA V 


ato hy anyonyam ãtmânam 
brahma ksatrarh ca raksatah 
raksati smávyayo devah 
sa yah sad-asad-āätmakah 


atah—por isso; hi—certamente; anyonyam—uns aos outros; 
átmánam—o eu; brahma—os bráhmanas; ksatram—os ksatriyas; 
ca—e; raksatah—protegem; raksati sma—protege; avyayah— imutá- 
vel; devah—o Senhor; sah'=Ele; yah—que; sar-asat-ãtmakah-—a 
forma da causa e efeito. 


TRADUÇÃO 
É por isso que os bráhmanas e os kgatriyas protegem-se uns aos 
outros, bem como a si mesmos. E o próprio Senhor, que é tanto a 


causa quanto o efeito e todavia é imutável, protege-os um através do 
outro. 


SIGNIFICADO 

Toda a estrutura social de varna e asrama é um sistema coopera- 
tivo destinado a elevar todos àmais elevada plataforma de com- 
preensáo espiritual. Os brãhmanas destinam-se a ser protegidos 
pelos ksatriyas, que, por sua vez, destinam-se a ser iluminados pelos 
brãhmanas. Quando os brãhmanas e os kgatriyas cooperam bem uns 
com os outros, as outras divisões subordinadas, os vaisyas, ou 
comerciantes, e os Sitdras, ow operários, prosperam automatica- 
mente. Tódo o elaborado sistema da sociedade védica baseava-se, 
portanto, na importáncia dos brahmanas e dos ksatriyas. O Senhor é 
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deiro protetor, mas não Se compromete com os afazeres de 
eção. Ele cria brahmanas para a proteção dos ksatriyas e 
jatriyas para a proteção dos brâhmanas, mas permanece à parte de 
is as atividades; portanto, Ele é chamado de nirvikãra, “sem 
idade”. Ele nada tem a fazer. É tão grandioso que não executa 
jenhuma ação pessoalmente, mas Suas energias agem por Ele. Os 
râhmanas e os ksatriyas, e qualquer coisa que vejamos, são dife- 
“rentes energias agindo uma sobre a outra. 
* Embora as almas individuais sejam todas diferentes, o Super-Eu, 
“ou a Superalma, é a Suprema Personalidade de Deus. Individual- 
'mente, pode ser que nosso eu seja diferente do de outros em deter- 
minadas qualidades e pode ser que se ocupe em diferentes atividades, 
tais como as de brāhmana, kşatriya ou vaisya, porém, quando há 
“plena cooperação entre diferentes almas individuais, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, como "a Superalma, Paramátma, sendo a 
“mesma em todas as almas individuais, fica satisfeita e lhes dá toda a 
proteção. Como se afirmou'antes, os brahmanas são produzidos a 
partir da boca do Senhor, e os kgarriyas, a partir do peito ou dos 
braços do Senhor. Se as diferentes castas ou camadas sociais, 
embora aparentemente ocupadas de formas diferentes em diversas 
atividades, mesmo assim agirem em plena cooperação, o Senhor 
ficará satisfeito. Esta é a idéia da instituição de quatro varnas e 
quatro asramas. Se os mémbros de diferentes asramas è varnas 
cooperarem plenamente em consciência de Krsna, entáo a sociedade 
será bem protegida pelo Senhor, sem sombra de dúvida. 
» No Bhagavad-gitã, afirma-se que o Senhor é o proprietário de 
todos às diferentes corpos: A alma individual é a proprietária de seu 
corpo individual, mas'o Senhor afirma claramente: “Meu querido 
Bhãrata, deves saber que eu também sou ksetra-¡ña.” Ksetra-jhia 
significa “o conhecedor ou proprietário do corpo.” A alma indivi- 
dual é proprietária do corpo individual, mas a Superalma, a Persona- 
lidade de Deus, Krsna, é o proprietário de todos os corpos em toda a 
parte. Ele é proprietário não somente dos corpos humanos, mas 
também dos pássaros, quadrúpedes e todos os outros seres, não 
apenas neste planeta, como também em outros planetas. Ele é o 
proprietário supremo; por isso, não Se torná dividido ao proteger as 
diferentes almas individuais. Ele permanece o mesmo. O fato de o 
sol'aparecer em cima da cabeça de todos quando está no meridiano 
não quer dizer que o sol fique dividido. Alguém pensa que'o sol está 
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somente em cima de sua cabeça, ao passo que a oito quilômetros de 
distância outro alguém está pensando que o sol está somente, em 
cima de sua cabeça. Analogamente, a Superalma, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, é uma só, mas aparece para supervisionar indi- 
vidualmente cada alma individual, Isto não significa que a alma 
individual e a Superalma são a mesma coisa. Elas são unas em 
qualidade, como almas espirituais, mas a alma individual e a Superal- 
ma são diferentes. 
VERSO 5 


aaa À daa! 
q afan dara ff 11 


tava sandarśanād eva 
cchinnã me sarva-sarnsayãh 
at svayam bhagavân prityã 
dharmam áha riraksisoh 


tava—tua; sandarsanãt-—pela visão; eva—somente; chinnah— 
esclarecidas; me-—minhas; sarva-sarsayãh—todas as dúvidas; yar— 
visto que; svayam-— pessoalmente; bhagavân—Vossa. Onipotência; 
prityá—amavelmente; dharmam—dever; ãha-—explicaste; rirakgi- 
$oh—de um rei ansioso por proteger seus súditos. 


TRADUÇÃO 
Acabo de esclarecer todas as minhas dúvidas simplesmente por te 
encontrar, pois Vossa Onipotência mui bondosa e claramente expli- 
cou o dever de um rei que deseja proteger seus súditos. 


SIGNIFICADO 

Manu descreveu neste verso o resultado de se ver uma grande 
pessoa santa, O Senhor Caitanya diz que devemos sempre tentar 
associar-nos com pessoas santas porque, se estabelecermos um con- 
tato apropriado com uma pessoa santa, mesmo que por um instante, 
alcançaremos toda a perfeição. De alguma forma, se alguém se 
encontra com uma pessoa santa e obtém o seu favor, então cumpre- 
se toda a missão de sua vida humana. Em nossa experiência pessoal, 
temos prova concreta desta afirmação de Manu. Certa vez, tivemos a 
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'pportunidade de nos encontrar com Visnupáda Sri Srimad Bhakti- 
'siddhánta Sarasvati Gosvami Maharaja, e, á primeira vista, ele pediu 
Sesta humilde pessoa que pregasse sua mensagem nos países ociden- 


“fais. Eu não estava preparado para isso, mas, de alguma forma, ele o 


“desejou, e, por sua graça, agora estamos nos dedicando a cumprir 
gua ordem, que nos tem dado uma ocupação transcendental e nos 
fem salvo e liberado da ocupação em atividades materiais. Assim, é 
realmente um fato que, se alguém se encontra com uma pessoa santa 
inteiramente ocupada em deveres transcendentais e obtém seu favor, 
então a missão de sua vida torna-se completa. O que não é possível 
obter em milhares de vidas pode ser obtido em um instante caso haja 
a oportunidade de um encontro com uma pessoa santa. Portanto, a 
literatura védica prescreve que devemos sempre tentar associar-nos 
(com pessoas santas e tentar desassociar-nos dos homens comuns, 
porque uma só palavra de uma pessoa santa é capaz de nos liberar 
do enredamento material. Devido a seu avanço espiritual, a pessoa 
santa tem o poder de dar liberação imediata à alma condicionada. 
Aqui Manu admite que acaba de esclarecer todas as suas dúvidas, 
por Kardama ter bondosamente descrito os diferentes deveres das 
almas individuais. 

a 

o 

m VERSO 6 


fez À RATA SAA | 
fem res ee atom rua: ir IR 


distyã me bhagavân drsto 
durdarso vo “krtâtmanâm 

distya páda-rajah sprstam 
sirsná me bhavatah Sivam 





| distyã-—por boa fortuna; me—minha; bhagaván—todo-poderoso; 
drstah-—se ve; durdarsah—náo visto facilmente; yah-—que; akria- 
ditmanám—daqueles que não controlaram a mente e os sentidos; 
distya—por minha boa fortuna; pada-rajah—a poeira dos pés; 
sprstam—oi tocada; Sirsna—pela cabega; me—minha; bhavatah— 
teus; $ivam-—produzindo toda auspiciosidade. 
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TRADUÇÃO 
Por minha boa fortuna é que sou capaz de te ver, pois, para 
pessoas que não dominaram a mente ou não controlaram os senti- 
dos, não é fácil ver-te. Tanto mais afortunado sou de ter tocado com 
minha cabeça a abençoada poeira de teus pés. 


SIGNIFICADO 

Pode-se atingir a perfeição da vida transcendental simplesmente 
tocando-se-a poeira sagrada dos pés de lótus de um homem santo. O 
Bhagavatam diz: mahat-pada-rajo-'bhisekam, que significa ser aben- 
goado pela'poeira sagrada dos pés de lótus de um mahat, um grande 
devoto. Como se afirma-no Bhagavad-gitã, mahâtmãnas tu: aqueles 
que são grandes almas estão sob o encanto da energia espiritual, eo 
sintoma deles é que se ocupam plenamente em consciência de Krsna, 
a serviçordo Senhor. Portanto, eles são chamados de mahat: A 
menos que tenhamos a fortuna de receber a poeira dos pés de lótus 
de'um mahãtmã sobre nossa cabeça, não há possibilidade de alcan- 
çarmos'a perfeição na vida espiritual. 

O sistema paramparã de sucessão discipular é muito importante 
como meio de sucesso espiritual. Uma pessoa torna-se mahat pela 
graça de seu mestre espiritual mahat. Se alguém se refugia aos pés de 
lótus de uma grande alma, há toda a possibilidade de ele também se 
tornar uma grande alma. Quando Mahãrãja Rahúgana indagou de 
Jada Bharata acerca de sua maravilhosa consecugáo de sucesso 
espiritual, ele respondeu ao rei que não é possível obter sucesso 
espiritual simplesmente seguindo os rituais da religião, ou simples- 
mente convertendo-se num sannyãsi, ou oferecendo os sacrifícios 
recomendados nas escrituras. Esses métodos são, sem dúvida, úteis 
para a compreensão espiritual, mas o'verdadeiro efeito é provocado 
pela graça de um mahãtmã. Nas oito estrofes da oração ao mestre 
espiritual de Vi$vanatha Cakravarti Thakura, encontra-se a afir- 
mação clara de que, simplesmente por satisfazer o mestre espiritual, 
pode-se alcançar o sucesso supremo na vida. Porém, apesar de exe- 
cutar todas'as funções ritualísticas, se não pudermos satisfazer o 
mestre espiritual, não teremos acesso à perfeição espiritual. Aqui, a 
expressão akrrâtmanâm é muito significativa. Atmã significa 
“corpo”, “alma” ou “mente”, e akrtâtmã significa o homem comum, 
que não pode controlar os'sentidos ou a mente. Por não ser capaz de 
controlar os sentidos ea mente, é dever do homem comum buscar o 
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abrigo: de uma grande alma ou um grande devoto do: Senhor e 
Simplesmente tentar agradá-lo. Isso tornará sua vida perfeita. O 
homem comum não pode elevar-se à fase máxima de perfeição espiri- 
tual simplesmente seguindo os rituais e princípios religiosos. Ele 
precisa refugiar-se em um mestre espiritual genuíno e trabalhar sob 
Sua orientação fiel e sinceramente; então ele se torna perfeito, sem 
sombra de dúvida. 

E 





VERSO 7 


fenaa AASE FIA ME | 
aa: mea Read 191 


distyã ivayânusisto ham 
krta$ canugraho mahán 

apávrtaih karna-randhrair 
justa disiyosatir girah 


» distya—afortunadamente; rvaya—por ti; anusistah—instruido; 
aham—eu; krtah—concedido; ca—e; anugrahah—favor; mahán— 
grande; apavriaih—abertos; karna-randhraih—com os orifícios dos 
ouvidos; justãh—recebi; distyã—por boa fortuna; usatih—puras; 
girah—palavras. 


5 TRADUÇÃO 

“Tive a fortuna de ser instruído por ti, e assim fui agraciado com 
um grande favor. Agradeço a Deus por ter ouvido com ouvidos 
abertos tuas palavras puras. 


pr 
! SIGNIFICADO 

Em seu Bhakti-rasamrta-sindhu, Srila Ripa Gosvámi dá orien- 
tágóes sobre como aceitar um mestre espiritual fidedigno e como 
lidar com ele. Em primeiro lugar, o candidato desejoso deve encon- 
irarum mestre espiritual fidedigno, e depois deve muito ansiosa- 
mente receber instruções dele e executá-las. Isto é serviço mútuo. O 
mestre espiritual fidedigno ou pessoa santa sempre deseja elevar o 
homem comum que recorre a ele. Como todos estão sob a ilusão de 
'mãyã e esquecidos de seu dever primordial, ou seja, a consciência de 
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Krsna, a pessoa santa sempre deseja que todos se tornem pessoas 
santas. A função da pessoa santa é evocar a consciência de Krsna em 
todos os homens comuns esquecidos. 

Manu disse que, como fora aconselhado e instruído por Kardama 
Muni, sentia-se muito. favorecido. Considerou-se afortunado por 
receber a 'mensagem mediante recepção auditiva. Menciona-se aqui 
especialmente que devemos ter muita curiosidade de, ouvir/com 
ouvidos abertos da fonte autorizada do mestre espiritual genuíno, 
Como se deve receber sua mensagem? Deve-se receber a mensagem 
transcendental através da recepção auditiva. A expressão karna- 
randhraih significa “através dos orifícios auriculares.” A graça do 
mestre espiritual não é recebida através de nenhuma outra parte do 
corpo além dos ouvidos. Isto não significa, entretanto, que o mestre 
espiritual dá um tipo específico de mantra através dos ouvidos em 
troca de algum dinheiro, e que, se alguém medita nisso, ele alcança a 
perfeição e se torna Deus dentro de seis meses. Tal tipo de recepção 
através dos ouvidos é falsa. O fato concreto é que o mestre espiritual 
fidedigno conhece a natureza de um homem em particular e que 
espécie de deveres ele pode executar em consciência de Krsna, e.ele o 
instrui dessa maneira. Ele o instrui através do ouvido, não secreta- 
mente, mas em público; “És capaz para tal e qual trabalho em consci- 
éncia de Krsna. Podes agir dessa maneira.” Uma pessoa é aconselha- 
da a agir em consciéncia de Krsna, trabalhando com a adoracáo.ás 
Deidades, outra é aconselhada a agir em consciéncia de Krsna, fa- 
zendo trabalho editorial, outra é aconselhada a sair e pregar, e outra 
é aconselhada a.executar a consciéncia de Krsna no departamento 
culinário. Há diferentes ramos de atividade na consciéncia de Krsna, 
e o mestre espiritual, conhecendo a capacidade específica de cada um 
de seus discípulos, treina-os de tal maneira que, através de sua ten- 
dência a agir, eles se tornem perfeitos. O Bhagavad-gitã deixa claro 
que uma pessoa pode alcançar a perfeição máxima da vida espiritual 
simplesmente oferecendo serviços de acordo com:sua capacidade, 
assim como Arjuna serviu a Krsna através de sua habilidade na arte 
militar. Arjuna ofereceu seu serviço plenamente, como um militar, e 
tornou-se perfeito, Do mesmo modo, um artista poderá alcançar a 
perfeição simplesmente executando trabalho artistico sob a orien- 
tação do mestre espiritual, Quem for literato poderá escrever artigos 
e poesia a serviço do Senhor; sob a orientação do mestre espiritual. 
Tem-se-que receber a mensagem do mestre espiritual a respeito de 
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“como atuar conforme a capacidade individual, pois o mestre espiri- 
tual é perito em dar tais instruções. 

» Esta combinação —da instrução do mestre espiritual com a exe- 
eução fiel desta instrução por parte do discípulo — torna todo o 
processo perfeito. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura descreve, em 
sua explicação do verso vyavasayarmika buddhih do Bhagavad-gita, 

que aquele que deseja estar certo de obter o sucesso espiritual deve 
pedir ao mestre espiritual orientação sobre qual é:sua função em 
particular. Então, ele deve esforçar-se para fielmente executar a 
instrução específica do mestre espiritual e deve considerá-la como 
sua vida e alma. A execução fiel de tal instrução é o único dever do 
“discípulo, e isso trar-lhe-á a perfeição. Com muito cuidado, devemos 
receber a mensagem do mestre espiritual através: dos ouvidos e 
executá-la fielmente. Isso tornará nossa vida bem sucedida. 





VERSO 8 


a megasena ua 


o ad gem RICA 


sa bhavân duhitr-sneha- 
pariklistâátmano mama 

$rotum arhasi dinasya 
$rávita krpayá mune 


++sah—tu; bhavan—Vossa Excelencia; duhitr-sneha—devido à afei- 
ção por minha filha; pariklista-armanah—cuja mente está agitada; 
mama-—minha; $rotum-—ouvir;/arhasi—tem a bondade; dinasya — 
de minha humilde pessoa: $râvitam-=as orações; krpayã-—-misericor- 
diosamente; mune—ó sábio. 

rá 

k TRADUÇÃO 

p ó grande sábio, por favor, tem a misericórdia de ouvir as orações 
de minha humilde pessoa, pois estou com a mente perturbada devido 
à afeição por minha filha. 

Bm 

pl SIGNIFICADO 

Quando o discípulo está em perfeita consonância com o mestre 
Espiritual, tendo recebido sua mensagem e a executado perfeita e 
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sinceramente, ele tem o direito de pedir um favor particular ao mes- 
tre espiritual, Geralmente, o devoto puro do Senhor, ou o discípulo 
puro do mestre espiritual fidedigno, não pede favor algum ao Senhor 
ou ao mestre espiritual, Porém, mesmo que haja necessidade de 
pedir um favor a um mestre espiritual, uma pessoa não pode pedir 
tal favor sem satisfazê-lo plenamente. Sváyambhuva Manu quis reve- 
lar-seus pensamentos a respeito da-cerimônia que ele pretendia exe- 
cutar devido à afeição por sua filha, 


VERSO 9 


farias a a MA 
a i ga aR N 


priyavratottānapadoh 
svaseyarh duhitā mama 
anvicchati patim yuktam 
vayah-sila-gunâdibhih 
priyavrata-uttanapadoh—de Priyavrata e Uttánapáda; svasá—ir- 
má; iyam—esta; duhitá—filha; mama—minha; anvicchati—está pro- 
curando; patim—esposo;  yuktam—conveniente; vayah-sila-guna- 
ādibhih—por idade, caráter, boas qualidades, etc. 


TRADUÇÃO 

Minha filha é irmã de Priyavrata e Uttânapãda. Ela está procu- 
rando um esposo adequado em termos de idade, caráter e boas 
qualidades. 

SIGNIFICADO 

Devahiiti, a filha crescida de Svayambhuva Manu, tinha bom cará- 
ter e era bem qualificada; por isso, estava procurando um esposo 
adequado, exatamente conveniente para sua idade, qualidades e cará- 
ter. Manu apresentou sua filha como a irmã de Priyavrata e 
Uttânapâda, dois grandes reis, com o propósito de convencer o sábio 
de'que a moça provinha de uma grande família. Ela era sua filha e, 
ao mesmo tempo, irmã de ksatriyas: não provinha de uma família de 
classe inferior. Manu, portanto, ofereceu-a a Kardama como moça 
exatamente adequada para seu propósito, O verso deixa claro que, 
embora fosse madura em idade e qualidades, a filha não saiu para 
encontrar seu esposo independentemente. Ela expressou o desejo de 
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ter um esposo adequado, que correspondesse:a seu caráter, idade e 
qualidade, e o próprio pai, por afeição pela filha, encarregou-se de 
encontrar semelhante esposo. 


VERSO 10 


aa Toa ea | 
spt AER MAN 


yada tu bhavatah Sila- 
$ruta-riipa-vayo-gunan 

asrnon náradad esá 
tvayy ásit krta-niscayã 


» yadã--quando; tu=mas; bhavarah-—teu; Sila-—nobre caráter; $ru- 
ra=sabedoria; ripa—bela aparéncia; vayah—juventude; gundn— 
virtudes; asrnot—ouviu; náradar—da parte de Nárada Muni; esá— 
Devahúti; rvayi—em ti; asir—tornou-se; krra-niscayda—fixa na 
determinação. 





TRADUÇÃO 
“No momento em que ouviu o sábio Nãrada falar de teu nobre 
caráter, sabedoria, bela aparência, juventude e outras virtudes, ela 
fixou sua mente em ti. 


SIGNIFICADO 

+A moca Devahúti jamais vira Kardama Muni pessoalmente, nem 
experimentara pessoalmente'seu caráter ou qualidades, uma vez que 
não havia convívio social pelo qual ela pudesse obter tal compreen- 
são: Porém, ela ouvira sobre Kardama Muni da parte da autoridade 
de Narada Muni. Ouvir de uma autoridade é experiência melhor que 
lograr compreensão pessoal: Ela ouvira Nãrada Muni dizer que 
Kardama Muni era exatamente adequado para ser seu esposo, e 
portanto determinou em seu coração que se casaria com ele, “e 
expressou seu desejo ao pai, que por isso a trouxe até ele. 


VERSO 11 


o E 
aaa à añ a RN 
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tat praticcha dvijagryemam 
Sraddhayopahrtam mayã 

sarvãtmanânuripâm te 
grhamedhisu karmasu 


tat—portanto; praticcha—por favor, aceita; dvija-agrya—6 me- 
lhor dos brãhmanas; imâm-—a ela; sraddhayã-—com fé; upahrtam — 
oferecida como um presente; mayã-—por mim; sarva-ãtmanã—sob 
todos os aspectos; anu-ripam—adequada; te—para ti; grha- 
medhisu—nos domésticos; karmasu—afazeres, 


TRADUÇÃO 
Portanto, por favor, aceita-a, ó melhor dos bráhmanas, pois eu a 
ofereço com fé e ela é, sob todos os aspectos, digna de ser tua esposa 
e de se encarregar de teus afazeres domésticos. 


SIGNIFICADO 

As palavras grhamedhisu karmasu significam “nos afazeres 
domésticos.” Qutra expressão também usada aqui é sarvarmanã- 
nuripâm, significando que a esposa deve não apenas ser igual ao 
esposo em idade, caráter e qualidades, como também útil para ele 
em seus afazeres domésticos. O dever do homem como chefe de 
família não é de satisfazer seu gozo dos sentidos, mas sim de perma- 
necer com esposa e filhos e, ao mesmo tempo, avançar na vida 
espiritual. Quem não faz isso não é chefe de família, mas sim grha- 
medhi. Duas palavras são usadas na literatura sânscrita: uma é 
grhastha e a outra, grhamedhi. A diferença entre grhamedhi e grhas- 
tha € que grhastha também é um asrama, ou ordem espiritual, mas, 
se alguém simplesmente satisfaz seus sentidos como chefe de família, 
então ele é um grhamedhi. Para o grhamedhi, aceitar uma esposa 
significa satisfazer os sentidos, mas, para o grhastha, uma esposa 
qualificada é uma assistente em todos os sentidos para o avanço em 
atividades espirituais. É dever da esposa encarregar-se dos afazeres 
domésticos, e não competir com o esposo. A esposa destina-se a 
ajudar, mas ela não poderá ajudar o esposo a menos que ele seja 
inteiramente igual a ela em idade, caráter e qualidades. 
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VERSO 12 


sa fé ara fa A RR | 
añ aa ama fe ga 1122 


udyatasya hi kámasya 
prativado na Sasyate 
api nirmukta-sañgasya 
kama-raktasya ki punah 
at 
»Sudyatasya—que vem por si mesma; hi—de fato; kámasya—de 
jo material; prativadah—a recusa; na—náo; Sasyate—ser lou- 
vada; api—mesmo; nirmukta—de quem é livre; sangasya—do ape- 
go; káma—aos prazeres sensuais; raktasya—de quem é viciado; kim 
punah-—muito menos. 
igios 
mes TRADUÇÃO 
0 Rejeitar uma oferta que vem por si mesma não é recomendável 
“nem mesmo para quem é absolutamente livre de todo o apego, e 
“muito menos para quem é viciado no prazer sensual. 
por 
fu SIGNIFICADO 
“ Navida material, todos desejam gozo dos sentidos; portanto, uma 
“pessoa que obtém um objeto de gozo dos sentidos sem esforço não 
“deve recusar-se a aceitá-lo. Kardama Muni não tinha intenção de 
“gozar dos sentidos, todavia ele aspirava a casar-se eiorara ao Senhor, 
“pedindo-Lhe uma esposa adequada. Como Svayambhuva Manu 
“sabia disto, ele indiretamente convenceu Kardama Muni: “Tu desejas 
uma esposa adequada como minha filha, e agora ela está presente 
diante de ti. Não deves rejeitar a satisfação de tua oração: deves 
aceitar minha filha.” 


VERSO 13 
A TARA if | 


era aereas Ra AA E MR 


ya udyatam anádrtya 
kinasam abhiyacate 
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ksiyate tad-yasah sphitarh 
mána$ cavajñaya hatah 


yah—quem; udyatam—uma- oferta; -anadrrya—rejeitando; kina- 
$am_—de um avarento; abhiyacate—esmola; ksiyate—perde-se; tat— 
sua; yasah—reputacio; sphitam—ampla;-manah—honra; ca—e; 
avajñaya—pelo desprezo; hatah—destruída. 


TRADUÇÃO 
Quem rejeita uma oferta que vem por si mesma mas depois esmola 
uma dádiva de um avarento perde assim sua ampla reputação, tendo 
seu orgulho humilhado pelo desprezo dos outros. 


SIGNIFICADO 

O procedimento geral do matrimônio védico é que o pai oferece 
sua filha a um rapaz adequado, Este é um matrimônio muito respei- 
tável. O rapaz náo deve ir à casa do pai da moça e pedir a mão de sua 
filha em casamento. Istoé considerado humilhante para a posição 
respeitável de alguém. Svãyambhuva Manu quis convencer Kardama 
Muni, pois sabia:que:o sábio desejava casar-se com-uma moça ade- 
quada: “Estou justamente te oferecendo a esposa adequada. Não 
rejeites este oferecimento; ou então, como precisas de uma esposa, 
terás que: pedi-la a outrem, que talvez não se comporte tão, bem 
contigo: Neste caso, tua situação será humilhante.”. 

Outro aspecto deste incidente é que, embora Svãyambhuva Manu 
fosse o «imperador, ele foi oferecer sua filha qualificada a um 
brâhmana pobre; Kardama Muni não tinha posses mundanas —ele 
era um eremita que vivia na floresta mas era avançado em cultura. 
Portanto, ao se oferecer uma filha-a alguém, a cultura e a qualidade 
são contadas como proeminentes, e não a riqueza ou qualquer outra 
consideração material. 


VERSO 14 


sé ego fa al aaa | 
ARA ai A LB 


aham tvasrnavarh vidvan 
vivahartharh samudyatam 
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atas tvam upakurvânah 
prattârm pratigrhâna me 


vaham=eu; tva—tu; asrravam—owvi; vidvan—6: sábio; viváha- 

ampara o: matrimônio; samudyaram-—disposto; atah-—por 

o; vam tu; upakurvânah—não fizeste voto de celibato perpétuo; 
tâm—oferecida; pratigrhâna-—por favor, aceita; me—de mim. 

pi 

TRADUÇÃO 
Svāyambhuva Manu continuou: Ó sábio, disseram-me que estavas 
sto a casar-te. Já que estou te oferecendo a mão dela e já que 
fizeste voto de celibato perpétuo, por favor, aceita-a. 





SIGNIFICADO y 

“Brahmacarya fundamenta-se no princípio do celibato. Há dois 

de brahmacáris. Um chama-se naisthika-brahmacari, que sig- 

ca aquele que faz voto de celibato por toda a sua vida, ao passo 

O Outro, o upakurvana-brahmacari, é o brahmacãri que faz voto 

ibato até certa idade. Por exemplo, ele pode fazer o voto dè 

jecer celibatário até os vinte-e-cinco anos de idade; depois, 

a permissão de seu mestre espiritual, ele aceita a vida familiar. 

macarya é vida de estudante, o' começo da vida nas ordens 

pirituais, é brahmacarya fundamenta-se no princípio do celibato. 

i te o chefe de família pode permitir-se o gozo dos sentidos, ou 

“avida sexual, e não o brahmacári. Svayambhuva Manu pediu a 

dama Muni que aceitasse sua filha, já que Kardama não fizera 

vto de naisthika-brahmacarya. Ele desejava casar-se, e foi-lhe ofe- 
a digna filha de uma elevada familia real. 


VERSO 15 


RRA 
MARSA T ATA | 
ania RR. Afa: URSI 


rsir uvãca 
badham udvodhu-kâmo ham 
aprattã ca taváatmaja 
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Avayor anurúpo 'sãv 
ádyo vaivâhiko vidhih 


rsih—o grande sábio Kardama; uváca—disse; badham—muito 
bem; udvodhu-kámah—com desejo de casar-me; aham—eu; aprar- 
tã--não prometida a outrem; ca—e; tava—tua; dtma-j¡a—filha; 
avayoh—de nós dois; anurúpah—apropriado; asau—isto; ádyah— 
primeiro; vaivahikah—de casamento; vidhih—cerimónia ritualística. 


TRADUÇÃO. 
O grande sábio respondeu: Certamente tenho desejo de me casar, 
e tua filha ainda não se casou nem está prometida a ninguém. Por- 
tanto, nosso casamento de acordo com o sistema védico pode ser 
realizado. 


SIGNIFICADO. 

Kardama Muni teceu muitas considerações antes de aceitar a filha 
de Sváyambhuva Manu. A mais importante delas era que Devahúti 
tinha, em primeiro lugar, se decidido a casar-se com ele. Ela não 
escolheu ter nenhum outro homem como seu esposo, Esta é uma 
consideração importante, porque, segundo dita a psicologia femini- 
na, quando uma mulher oferece seu coração a um. homem. pela 
primeira vez, é-lhe muito difícil tomá-lo de volta, Além disso, ela não 
havia se casado antes; ela era uma moça virgem. Todas essas con- 
siderações convenceram Kardama: Muni a aceitá-la, Por isso, ele 
disse: “Sim, aceitarei tua filha sob as regulações religiosas do matri- 
mônio.” Há diferentes espécies de casamentos, dos quais o casamen- 
to de primeira classe é realizado ao se convidar um noivo adequado a 
aceitar a mão da filha e dá-la em caridade, bem vestida e bem deco- 
rada com adornos, juntamente com um dote de acordo com os 
recursos do pai. Há outros tipos de casamentos, tais como o casa- 
mento gândharva e o casamento por amor, que também são aceitos 
como matrimônio. Mesmo que alguma jovem seja raptada à força e 
mais tarde aceita,como esposa, isto também é aceito. Porém, Kar- 
dama Muni aceitou o processo de casamento de primeira classe, 
porque o pai da moça assim o desejava e a filha era qualificada. Ela 
jamais oferecera seu coração.a mais ninguém. Todas essas conside- 
rações fizeram Kardama: Muni concordar em aceitar a filha de 
Svayambhuva Manu como sua esposa. 
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VERSO 16 


aa ás: 
pe rf ta: 1 
5 amaia 

ata are fraca erra NR 


kâmah sa bhizyãn naradeva te 'syãh 
putryah samámnaya-vidhau pratitah 
ka eva te tanaydm nádriyeta 
svayaiva kantya ksipatim iva Sriyam 


1 kamah—desejo; sah—este; bhidyar—que seja satisfeito, nara- 
deva» rei; te—tua; asyah—esta; putryah—da filha; samamnaya- 
vidhau—no processo das escrituras védicas; pratitah—reconhecido; 
“ kah--quem; eva—de fato; te—tua; tanayam—filha; na ádriyeta— 
" não adoraria; svaya—por seu próprio; eva—somente; kántya— 
“brilho corpóreo; ksipatim-—superando; ¿va—como se; srivam-— 
«adornos. 

p 

f TRADUÇÃO 

Que o desejo de casamento de tua filha, que é reconhecido nas 
-escrituras védicas, seja satisfeito. Quem não aceitaria sua mão? Ela é 
“tão bela que o brilho de seu corpo é suficiente para superar a beleza 
de seus adornos. 


i SIGNIFICADO 

1 Kardama Muni desejava desposar Devahúti da maneira reconheci- 

“da de matrimônio. prescrita. nas escrituras. Como se afirma nas 
escrituras védicas, o processo de primeira classe é convidar o noivo à 
casa da noiva e dar-lhe sua mão em caridade, junto com um dote de 
adornos, ouro, mobília eoutras parafernálias domésticas necessá- 
rias. Esta forma de matrimônio prevalece entre hindus de classe 
superior ainda hoje, e nos sâstras se declara que tal casamento con- 
fere grande mérito religioso ao pai da noiva. Dar a filha em caridade 
aum genro adequado é considerada uma das atividades piedosas do 
chefe de família: Há oito formas de matrimônio mencionadas na 
escritura Manu-smrti, mas somente um processo de casamento, O 
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casamento brãhma ou rãjasika, é aceito hoje em dia. Outros tipos de 
casamento —por amor, por troca de guirlandas ou por rapto da 
noiva — são proibidos nesta era de Kali. Antigamente, os ksatriyas 
costumavam, a seu bel-prazer, raptar uma princesa de outro lar real, 
e por isso havia luta entre o kgarriya e a família da moça; então, se o 
raptor saía vitorioso, a moça lhe era oferecida em casamento. Até 
Krsna casou-Se com Rukmini através deste processo, e alguns de 
Seus filhos e netos também se casaram através do rapto. Os netos de 
Krsna raptaram a filha de Duryodhana, o que provocou uma luta 
entre as famílias Kuru e Yadu, Depois disso, os membros mais velhos 
da família Kuru celebraram um acordo, Esses casamentos eram 
comuns em eras passadas, mas atualmente são impossíveis porque os 
princípios estritos da vida de ksatriya foram praticamente abolidos. 
Desde que a Índia tornou-se dependente de países estrangeiros, as 
influências específicas de suas ordens sociais se perderam; agora, de 
acordo com as escrituras, todos são sadras, Os supostos brâhmanas, 
ksatriyas e vaisyas esqueceram-se de suas atividades tradicionais, e, 
devido à ausência dessas atividades, eles são chamados de sadras. As 
escrituras dizem que kalau Súdra-sambhavah. Na era de Kali, todos 
seráo como $iidras. Os tradicionais costumes sociais não são segui- 
dos nesta era, embora antigamente fossem seguidos estritamente. 


VERSO 17 


a a era 
fedi gafan | 
Ranganna- 
Ram aeg: ILo 


yam,harmya-prsthe kvanad-añghri-Sobharn 
vikridatirn kanduka-vihvaláksim 
visvavasur nyapatat svád vimánád 
vilokya sammoha-vimiidha-cetah 


yãm-—a: quem; harmya-prsthe-—no terraço do palácio; kvanat- 
añghri-Sobham—cuja beleza era acentuada pelos adornos tilintantes 
em seus pés; vikridatim—brincando; kanduka-vihvala-aksim—com 
alhos desnorteados, seguindo-lhe a bola; visvavasuh—Visvavasu; 
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nyapatat—caiu; svat—de seu próprio; vimânãt—do aeroplano; 
vilokya—vendo; sammoha-vimúdha-cetah—cuja mente estava 
'entorpecida. 


TRADUÇÃO 
» Eu ouvi que Visvãvasu, o grande Gandharva, com a mente entorpe- 
pela paixão, caiu de seu aeroplano após ver tua filha brincando 
uma bola no terraço do palácio, pois ela estava realmente linda 
com seus sinos de tornozelos tilintando e seus olhos movendo-se 
para lá e para cá. 
an 
“ SIGNIFICADO 
» Subentende-se que, não somente no momento atual, mas também 
naqueles dias, havia arranha-céus. Nesta passagem, encontramos a 
Expressão harmya-prsthe. Harmya significa “uma enorme constru- 
“ção palaciana.” Svad vimânãr significa “de'seu próprio aeroplano.” 
Istosugere que os aeroplanos ou helicópteros particulares também 
“eram comuns naqueles dias.O Gandharva Visvávasu, enquanto 
voava pelo céu, pôde ver Devahúti brincando com uma bola no 
terraço do palácio. Brincadeiras com bola também eram comuns, 
mas as moças aristocráticas não costumavam brincar em lugares 
públicos. Esta brincadeirá'e outros prazeres semelhantes não eram 
para mulheres e moças comuns; somente princesas como Devahúti 
podiam praticar esses esportes. Aqui se descreve que ela foi vista do 
aeroplano em vôo. Isto indica que o palácio era altíssimo, senão, 
Como alguém poderia vê-la de um acroplano? Tão nítida era a visão 
que o Gandharva Visvávasu ficou desnorteado coma beleza de 
Devahiti e com o som de seus sinos de tornozelo. Assim, cativado 
pelo som e pela beleza, ele caiu. Kardama Muni mencionou o inci- 
dente conforme lhe haviam contado. 
qu 
rs VERSO 18 
iey 


a audi Sonea- 
aña 

qai A a 
A a UA! 
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tâm prãrthayantirh lalanã-lalâmam 
asevita-$ri-caranair adrstam 

vatsárh manor uccapadah svasdrarh 
ko nánumanyeta budho 'bhiyatám 


tám—a. ela; prarthayantim—procurando; lalaná-lalamam—o 
adorno das mulheres; asevita-$ri-caranaih—por aqueles que não 
adoram os pés de Laksmi; adrgtâm —não percebida; varsâm-—amada 
filha; manoh—-de Svayambhuva Manu; uccapadah-—de Uttâna- 
páda; svasaram—irmá; kah—que; na anumanyeta—deixaria de dar 
boas-vindas; budhah—sábio; abhiyaram—que veio por sua própria 
vontade. 


TRADUÇÃO 
Que sábio deixaria de lhe dar as suas boas-vindas, a ela que é o 
próprio adorno da feminilidade, a amada filha de Sviyambhuva 
Manu e irmã de Uttânapâda? Aqueles que não adoraram os gracio- 
sos pés da deusa da fortuna não podem sequer percebê-la, todavia 
ela veio por sua própria vontade para pedir-me a mão, 


SIGNIFICADO 

Kardama Muni louvou a beleza e qualificação de Devahiti de 
diferentes maneiras. Devahiti era realmente o adorno de todas as 
belas moças adornadas. Uma moça torna-se bela ao adornar seu 
corpo, mas Devahiti era mais bela que os adornos; ela era consi- 
derada o adorno das belas moças adornadas. Os semideuses e os 
Gandharvas sentiam-se atraídos por sua beleza. Apesar de ser um 
grande sábio, Kardama Muni não era cidadão dos planetas celes- 
tiais; no verso anterior, porém, menciona-se que Visvâvasu, que pro- 
vinha do céu, também sentiu-se atraído pela beleza de Devahiiti. 
Além de sua beleza pessoal, ela era filha do imperador Svãyambhuva 
eirmã do rei Uttânapãda. Quem poderia recusar a mão de tal moça? 


VERSO 19 


so af ara art 
q farra RI 


























O casamento de Kardama Muni e Devahúti 221 


IÀ A RA 
Ja ARa ISN 


ato bhajisye samayena sadhvim 
yavat tejo bibhryad atmano me 

ato dharmãn pãramaharhsya-mukhyân 
śukla-proktān bahu manye 'vihirasrân 


Wratah—portanto; bhajişye—aceitarei; samayena—sob a condição; 
sādhvim——a casta moça; yāvat—até; tejah—sêmen; bibhryāt—possa 
irá luz; atmanah—de meu corpo; me--meus; atah-—depois disso; 

gr mãn—os deveres; páramaharhs ya-mukhyan—dos melhores dos 
aharhsas; Sukla-proktân-—falado pelo Senhor Visnu; bahu-- 


“muito; manye--considerarei; avihirhsrân— isento de inveja. 


' TRADUÇÃO 
» Portanto, aceitarei esta casta moça como minha esposa, sob a 


condição de que, após ela receber o sêmen de meu corpo, eu aceite a 
wida de serviço devocional que é aceita pelos mais perfeitos seres 
“humanos. Este processo foi descrito pelo Senhor Vignu e éisento de 
inveja. 


809 


tr SIGNIFICADO 

» Kardama Muni expressou o desejo de ter uma belíssima esposa ao 
imperador Svayambhuva e aceitou a filha do imperador em casa- 
mento: Kardama Muni estava no eremitério praticando celibato 
completo como brahmacãri, e, embora tivesse o desejo de casar-se, 
ele não queria ser chefe de família por toda a duração de sua vida, 
pois era versado nos princípios védicos de vida humana. Segundo os 
princípios védicos, a primeira parte da vida deve ser utilizada em 
brahmacarya para o desenvolvimento do caráter e das qualidades 
espirituais. Na parte seguinte da vida, pode-se aceitar uma esposa e 
gerar filhos, mas não se deve gerar filhos como os cães eos gatos. 
»Kardama Muni desejava gerar um filho que fosse um raio-da 
Suprema Personalidade de Deus. Deve-se gerar filhos que possam 
executar os deveres de Visnu, caso contrário, não há necessidade de 
produzir filhos. Há dois tipos de filhos nascidos de bons pais: um é 
educado na consciência de Krsna para poder libertar-se das garras 
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de maya nesta mesma vida, e o outro é um raio da Suprema Persona- 
lidade de Deus, que ensiña:ao mundo a meta última da vida. Como 
será descrito em capítulos posteriores, Kardama Muni gerou um 
filho assim — Kapila, a encarnação da Personalidade de Deus que 
enunciou a filosofia de Sáñikhya. Grandes chefes de familia oram a 
Deus: para enviar Seu representante de modo que possa haver um 
movimento auspicioso:na sociedade humana. Esta é uma razáo para 
se gerar um filho. Outra razão é que um pai altamente iluminado 
possa treinar seu filho em consciência de Krsna para que o filho não 
tenha que voltar novamente a este mundo miserável. Os pais devem 
cuidar para que os filhos deles nascidos não entrem novamente no 
ventre de uma; mãe, A menos que se possa treinar:o' filho para 
alcançar a liberação nesta vida, não há necessidade de casar-se ou 
produzir filhos. Se a sociedade humana produz filhos como os cães e 
os gatos, para o distúrbio da ordem social, então o mundo torna-se 
infernal, como tem se tornado nesta era de Kali. Nesta era, nem os 
pais nem os filhos são treinados; tanto uns quanto outros são anima- 
lescos e simplesmente comem, dormem, acasalam-se, defendem-se e 
gozam de seus sentidos, Esta desordem na vida social não poderá 
trazer paz à sociedade humana. Kardama Muni explica de antemão 
que jamais aceitaria associar-se com Devahiti por toda a duração de 
sua vida. Ele promete associar-se com ela apenas até que ela tenha 
um filho. Em outras palavras, só se deve utilizar a vida sexual para 
produzir'um bom filho, e'não para algum outro propósito. O obje- 
tivo especial da vida humana é a devoção completa ao serviço do 
Senhor, Esta é a filosofia do Senhor Caitanya. 

Após cumprir: com: sua responsabilidade de' produzir um bom 
filho, o homem deve tomar sannyãsa e dedicar-se à fase perfectiva de 
paramaharhsa; Paramaharhsa refere-se à fase perfectiva mais alta- 
mente elevada da vida, A vida de sannyãsa tem quatro fases, das 
quais paramaharisa é a ordem mais elevada. O Srimad-Bhãgavatam 
é chamado de paramaharhsa-sarhhitã, o tratado para a classe mais 
elevada de seres humanos. O paramahamsa está livre da inveja. Em 
Outras fases, mesmo na:fase de vida de chefe de familia, há compe- 
tição e inveja, mas, uma vez que as atividades do ser humano na fase 
paramaharisa são inteiramente dedicadas à consciência de-Krsna, 
ou serviço devocional, não há campo para a inveja. Da mesma forma 
que¡Kardama Muni, cerca de cem anos atrás, Thákura Bhaktivinoda 
também: quis gerar um filho que pudesse pregar intensamente a 
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filosofia e os ensinamentos do Senhor Caitanya. Através de suas 
prações ao Senhor, ele teve como filho Bhaktisiddhânta Sarasvati 
“Gosvami Mahaãraja, que atualmente está pregando a filosofia do 
Senhor Caitanya em todo o' mundo através de seus discípulos 
autênticos. 


VERSO 20 


qa ff 
dad a a que 
mA má 
qi sat rata: MIRO] 


vato “bhavad visvam idarh vicitram 
sarhsthãsyate yatra ca vávatisthate 
'prajapatinám patir esa mahyarh 
pararh pramánam bhagaván anantah 


o yatah—de quem; abhavar—emanada; visvam—criagáo; idam— 
esta; vicitram—maravilhosa; samsthasyate—dissolverá; yatra—em 
quem; ca—e; vá—ou; avatisthate—existe atualmente; praja-patináam— 
dos Prajápatis; parih--o Senhor; esah—esta; mahyam—para mim; 
“param máxima; ramânam autoridade; bhagavân —Senhor Su- 
“premo; anantah-—ilimitado. 


nor 


eai TRADUÇÃO 

“A autoridade máxima para mim é a ilimitada Suprema Personali- 
dade de Deus, de quem emana esta maravilhosa criação e em quem 
apoiam-se sua manutenção e dissolução. Ele é a origem de todos os 
Prajápatis, as personalidades destinadas a produzir entidades vivas 
“neste mundo. 


F SIGNIFICADO 

=Prajápati, pai de Kardama Muni, mandou-o produzir filhos. No 
“início da criação, os Prajápatis foram incumbidos de produzir a 
“grande população que residiria nos planetas do gigantesco universo. 
“Mas, Kardama Muni disse que, embora seu pai fosse Prajápati, que 
"desejava que ele produzisse filhos, na realidade sua origem era a 
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Suprema Personalidade de Deus, Visnu, porque Vignu é a origem de 
tudo: Ele é o verdadeiro criador deste universo, Ele é o verdadeiro 
mantenedor, e, quando tudo é aniquilado, o universo repousa uni- 
camente nEle. Esta é a conclusão do Srimad-Bhãgavatam. Para a 
criação, manutenção e aniquilação, há três deidades —Brahmã, 
Vignu e Mahesvara (Siva) — mas Brahmã e Mahesvara são expan- 
sões qualitativas de Vignu. Vignu é afigura central. Vignu, portanto, 
encarrega-Se da manutenção. Ninguém além dEle pode manter toda 
a criação. Há inúmeras entidades vivas, que fazem inúmeras exigên- 
cias. Ninguém além de Visnu pode satisfazer as inúmeras exigências 
de todas as inúmeras entidades vivas. Brahmã recebe ordem de criar 
e Siva recebe ordem de aniquilar. A função intermediária, a manuten- 
ção, fica a cargo de Visnu, Kardama Muni sabia muito bem, através 
da potência de sua vida espiritual progressiva, que Vignu, a Personali- 
dade de Deus, era sua Deidade adorável: Qualquer coisa que Visnu 
desejasse era seu dever, e nada mais. Ele não estava disposto a gerar 
um grande número de filhos. Ele geraria apenas um filho, que ajuda- 
ria na missão de Vignu. Como se afirma-no Bhagavad-gitã, sempre 
que há discrepância no cumprimento dos princípios religiosos, o 
Senhor desce à superfície da Terra para proteger os princípios religio- 
sos e para aniquilar os canalhas. 

Considera-se que quem se casa e gera filhos liquida seu débito com 
a família em que nasceu. Há muitos débitos que são impostos sobre 
um filho logo após seu nascimento, Há débitos com a família em que 
se nasce, débitos com os semideuses, débitos com os Pitãs, débitos 
com os rsis, etc. Mas, se alguém se ocupa somente no serviço ao 
Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, que é realmente ado- 
rável, então, mesmo sem se esforçar para liquidar outros débitos, ele 
livra-se de todas as obrigações. Kardama. Muni preferia devotar sua 
vida, como servo do Senhor, ao conhecimento de paramaharhsa e 
gerar um filho apenas para aquele propósito, e não gerar inúmeros 
filhos para preencher as lacunas do universo. 


VERSO 21 
dSq sam, 
a ST 
AÑ AURA | 
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farra RR 
ga da et RAN 


maitreya uváca 
sa ugra-dhanvann iyad evababhase 
ásic ca tilsnim aravinda-nábham 
dhiyopagrhnan smita-$obhitena 
mukhena ceto lulubhe devahiityãh 


bx 

¿maitreyah—o grande sábio Maitreya; uvāca—disse; sah—ele 
(Kardama); ugra-dhanvan—ó grande guerreiro Vidura; iyat—este 
tanto; eva—somente; ababháse—falou; asit—ficou; ca—e; túsnim— 
silencioso; aravinda-náabham—=Senhor Visnu (cujo umbigo é ador- 
nado por um lótus); dhiyã-—-pelo pensamento; upagrhnan— 
“dominando; smita-Sobhitena—embelezado por seu sorriso; mukhe- 
'na—por seu rosto; cetah—a mente; lulubhe—foi cativada; devahú- 
1yah—de Devahúti. 


pmo 





Dk s 


TRADUÇÃO 
Śri Maitreya disse: Ó grande guerreiro Vidura, o sábio Kardama 
falou isto apenas e então ficou silencioso, pensando em seu adorável 
Senhor Vişņu, que tem um Iótus em Seu umbigo. Enquanto ele 
sorria silenciosamente, seu rosto cativou a mente de Devahiti, a qual 
começou a meditar no grande sábio. 


SIGNIFICADO 

Parece que Kardama Muni estava: plenamente absorto em cons- 
ciência de Krsna, porque, assim que ficou silencioso, ele imediata- 
mente começou a pensar no Senhor Visnu: Este é o processo da 
consciência de Krsna. Os devotos puros estão tão absortos em pen- 
sar em Krsna que não têm outra ocupação; embora aparentem pen- 
sarou agir de outra forma, eles estão sempre pensando em Krsna. O 
sorriso de uma pessoa consciente de Krsna assim é tão atrativo que 
comum simples sorriso ela conquista muitos admiradores, discipu- 
lose seguidores. 
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VERSO 22 


al 
na q qa ea: Rm 


so “nu jhatvã vyavasitam 
mahisyã duhituh sphutam 

tasmai guna-ganâdhyâya 
dadau tulyârh prahargitah 


sah—ele (imperador Manu); anu—depois disso; jñātvā—tendo 
conhecido; vyavasitam—a decisão fixa; -mahişyãh—da rainha; 
duhituh—de sua filha; sphufam—claramente; tasmai—a ele; guna- 
gana-adhyáya—que era dotado de uma hoste de virtudes; dadau— 
deu; tulyâm-—que era igual (em: boas qualidades); praharsitah— 
extremamente satisfeito. 


TRADUÇÃO 
Após tomar conhecimento claro da decisão da rainha, bem como 
da de Devahúti, o imperador deu com muito prazer sua filha ao 
sábio, cuja hoste de virtudes era rivalizada pela dela. 


VERSO 23 


TREM ERR RARA. 
Ta: iN TATR: TREA 


Satarâpã maha-rajñi 
paáribarhán maha-dhanán 

dampatyoh paryadat prityá 
bhagã-vãsah paricchadân 


Sataripa—imperatriz Sataripa; maha-rajñi-a imperatriz; pāri- 
barhan—dote; mahá-dhanán—presentes valiosos;: dam-patyoh— 
para a noiva e'o noivo; paryadat—deu; pritya—por afeigáo; bhasa— 
adornos; vasah—roupas; paricchadin—artigos para uso doméstico. 
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TRADUÇÃO 
imperatriz Satarúpã deu afetuosamente presentes valiosíssimos, 
i para a ocasião, tais como jóias, roupas e artigos domés- 
como dote para a noiva e o noivo. 








t SIGNIFICADO 

“Na Índia, ainda é comum-o costume de dar a filha em caridade 
to com um dote. Os presentes são dados de acordo com à posição 
o pai da noiva, Pâribarhân mahã-dhanân significa o dote que se 
“deve dar ao noivo na hora do casamento. Aqui, mahã-dhanãn signifi- 
“ca presentes valiosíssimos, dignos do dote de uma imperatriz, As 
palavras bhiúsa-vãsah paricchadân também aparecem aqui. Bhiisã 
“significa “adornos”, vâsah significa “roupas” e paricchadân, “diver- 
vos artigos domésticos.” Todas as coisas dignas da cerimônia de 
“casamento da filha de um imperador foram dadas a Kardama Muni, 
“que até então vinha observando celibato como brahmacári. A noiva, 

+ Devahiti, estava riquissimamente vestida com adornos e roupas. 
“Dessa forma, Kardama Muni casou-se em meio a plena opulência, 
“com uma esposa qualificada, e foi dotado de toda a parafernália 
“necessária para a vida doméstica. No sistema védico de casamento 
“semelhante dote ainda é dado ao noivo pelo pai da noiva; mesmo na 
JÍndia paupérrima há casamentos em que se gastam centenas e milha- 
“res de rúpias para um dote. O sistema de dote não é ilegal, como 
alguns tentam provar. O dote é um presente dado à filha pelo pai 
para demonstrar boa vontade, e é compulsório. Em raros casos em 
que o pai é completamente incapaz de dar um dote, prescreve-se que 
ele deve dar pelo menos uma fruta e uma flor. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã, também se pode satisfazer a Deus com uma simples 
oferenda de fruta e flor. Em caso de incapacidade financeira e 
impossibilidade de acumular um dote por outros meios, pode-se dar 

uma fruta e uma flor para a satisfação do noivo. 


VERSO 24 
sa ad A A A: l 
IRA A AAA: 18M 


prattār duhitaram samrat 
sadrksãya gata-vyathah 
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upaguhya ca bâhubhyam 
autkanthyonmathitasayah 


prattâm—que foi dada; duhitaram—filha; samrãt--o imperador 
(Manu); sadrksãya-—a uma pessoa adequada; gara-vyathah-—aliviado 
de sua responsabilidade; upaguhya-—abraçando; ca—e; bâhubhyâm— 
com seus dois braços; autkanthya-unmarhita-asayah-—tendo a mente 
ansiosa e agitada. 


TRADUÇÃO 
Sendo assim aliviado da responsabilidade de dar a mão de sua 
filha a um homem adequado, Sviyambhuva Manu, com a mente 
agitada por sentimentos de separação, abraçou sua afetuosa filha 
com ambos os braços, 


SIGNIFICADO 
O pai sempre fica em ansiedade até que consiga dar:a mão de sua 
filha a 'um rapaz adequado. A responsabilidade do pai e da mãe 
pelos filhos continua até omomento em que os casam com esposos 


adequados; quando o pai consegue cumprir este dever, ele se alivia 
de sua responsabilidade, 


VERSO 25 
AAA q Al El 
aaa Ra fra ns 


asaknuvarhs tad-viraham 
muñcan báspa-kalam muhuh 
asiñicad amba vatseti 
netrodair duhituh Sikhãh 


asaknuvan—não podendo suportar; tat-viraham-— separação dela; 
mufican—vertendo; baspa-kalam—lágrimas; muhuh—repetida- 
mente; asificat-—encharcou; amba-—minha querida máe; varsa— 
minha querida filha; ¿ri—assim; netra-udaih—pela água de seus 
olhos; duhituh—de sua filha; $sikhah—as mechas de cabelo. 
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TRADUÇÃO 
O imperador não podia suportar a separação de sua filha. Por 
isso, verteu lágrimas incessantes, encharcando a cabeça de sua filha 
enquanto chorava: “Minha querida mãe! Minha querida filha!” 


mi; 





> SIGNIFICADO < 
“VA palavra amba é significativa. Às vezes, o pai chama a filha 
afetuosamente de “mãe” e, às vezes, de “minha querida.” O senti- 
mento de separação ocorre porque, até que a filha se case, ela per- 
'manece como filha do pai, mas, após seu casamento, ela já não é 
considerada uma filha na família; ela deve ir para a casa do esposo, 
pois, após o casamento, torna-se propriedade do esposo. Segundo o 
Manu-sarnhitã, a mulher nunca é independente. Ela deve perma- 
necer como propriedade do pai enquanto é solteira, e deve perma- 
necer como propriedade do esposo até que fique velha e tenha filhos 
erescidos. Navelhice, quando o esposo toma sannyãsa e deixa o lar, 
ela permanece como propriedade'dos' filhos. A mulher sempre é 
dependente, seja do pai, do esposo ou dos filhos mais velhos. Istose 
demonstrará na'vida de Devahúti. O pai de Devahúti passou a 
responsabilidade sobre ela ao esposo, Kardama: Muni, e, dá mesma 
'maneira, Kardama Muni também deixou o lar, dando a responsabili- 
dade a seu filho, Kapiladeva. Esta narração descreverá esses eventos, 
um após outro. 

m 






























VERSOS 26—27 


ama i gAn: era 
ma ama mmi: ag qu NN 
k st Aaa: aia: | 
SEO! EPE: MIRO] 


Gmantrya tarh muni-varam 
anujriâtah sahânugah 

pratasthe ratham áruhya 

sabharyah sva-puram nrpah 






ubhayor rsi-kulyayah 
sarasvatyãh surodhasoh 
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rsinâm upasântânarm 
pasyann asrama-sampadah 


âmantrya-—obtendo permissão para partir; tam—dele (Kardama); 
muni-varam—do melhor dos sábios; anujfiâtah-—recebendo permis- 
sáo de partir; saha-anugah—junto com sua comitiva; pratasthe— 
procedeu em direção a; ratham ãruhya--montando em sua quadri- 
ga; sa-bhãryah--junto com. a esposa; sva-puram-—-sua: própria. 
capital; nrpah-—o imperador; ubhayoh-—em ambas; rsi-kulyayah— 
do agrado dos sábios; sarasvatyâh-—do rio Sarasvati; su-rodhasoh— 
as margens atraentes; rsinâm-—dos grandes sábios; upasântânim— 
tranqúilos; pasyan—vendo; asrama-sampadah-—a prosperidade dos 
belos eremitérios. 

TRADUÇÃO 

Após pedir e obter do grande sábio permissão para. partir, o 
monarca montou em sua quadriga junto com a esposa e procedeu 
em direção a sua capital, seguido por sua comitiva. Ao longo do 
caminho, ele viu a prosperidade dos belos eremitérios dos tranqúilos 
videntes em ambas as atraentes margens do Sarasvati, O rio tão do 
agrado das pessoas santas. 


SIGNIFICADO. 

Assim como as cidades na era moderna são construídas, com 
grande engenharia e habilidade arquitetônica, da mesma forma, em 
tempos remotos, havia bairrosichamados rsi-kulas, onde residiam 
grandes pessoas santas. Na Índia, ainda hoje há muitos lugares 
esplêndidos para a compreensão espiritual; há muitos rgis e pessoas 
santas vivendo em ótimas cabanas às margens do Ganges e do 
Yamunã, com o propósito de cultivo espiritual. Enquanto passava 
pelos rsi-kulas, o rei e seu grupo ficaram muito satisfeitos com a 
beleza das cabanas eeremitérios. Aqui sevafirma-que pasyann 
àsrama-sampadah. Os grandes sábios não tinham arranha-céus, mas 
os eremitérios eram tão-belos que.o rei ficou muito satisfeito ao 
vê-los. 


VERSO 28 
Ama refe afim 1 
dara ría: item: RCI 
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tam ãyântam abhipretya 
brahmávartat prajah patim 

gita-samstuti-vaditraih 
pratyudiyuh praharsitáh 


tam—a ele; ayantam—que estava chegando; abhipretya—sabendo 

: brahmavarta:—de Brahmavarta; prajah—seus súditos; patim— 

u senhor; gita-sarhstuti-vaditraih-—com canções, louvores e instru- 

“mentos musicais; pratyudiyuh-=vieram saudar; praharsirah—cheios 
de júbilo. 


1 


TRADUÇÃO 
“ Cheios de júbilo por saber de sua chegada, os súditos vieram de 
Brahmãvarta para receber seu senhor que retornava, saudando-o 
com canções, louvores e instrumentos musicais. 


SIGNIFICADO i 
É costume dos cidadãos da capital derum reino receberem o'rei 
quando este regressa de uma viagem. Há uma descrição semelhante 
¿quando Krsna volta a Dváraká após a Guerra de Kurukgetra. 
+ Naquela ocasião, Ele foi recebido por todas as classes decidadáos no 
“portão da cidade. Antigamente, as cidades capitais eram cercadas 
* por muros, e havia diferentes portões para entrada regular. Mesmo 
na Delhi de hoje em dia há velhos portões, e algumas outras cidades 
velhas têm tais portões, onde os cidadãos costumavam reunir-se para 
receber o rei. Nesta passagem, também, os cidadãos de Barhigmati, a 
“capital de Brahmávarta, o reino de Svayambhuva, vieram muito bem 
avestidos receber o imperador com decorações e instrumentos 
musicais. 


VERSOS 29-30 
a a q aa | 
AA A RAR A RN 
$e qe e fa | 
NA A ARA AR 113 ll 
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barhigmati nâma puri 
sarva-sampat-samanvitã 

nyapatán yatra románi 
yajñasyanga vidhunvatah 


kusah kasas ta evasan 
sasvad-dharita-varcasah 

rsayo yaih parâbhãvya 
yajña-ghnán yajñam ijire 


barhigmati—Barhigmati; nama—chamada; puri—cidade; sarva- 
sampat—todos os tipos de riqueza; samanvitá—cheia de; nyapatan— 
caiu; yatra—onde; -románi—os pelos; yajñasya—do Senhor Javali; 
añgam-—Seu corpo; vidhunvatah—sacudindo; kusah—grama: kusa; 
kasah—grama kása; te—eles; eva—certamente; dsan—tornaram-se; 
Sasvat-harita—das sempre verdes; varcasah—tendo a cor; rsayah— 
os sábios; yaih—com as quais; parabhavya—derrotando; yajña- 
ghnân—os perturbadores das funções sacrificatórias; yajñam— 
Senhor Visnu; ijire—eles adoraram. 


TRADUÇÃO 

A cidade de Barhigmati, abençoada por todos os tipos de riqueza, 
tinha esse nome porque o pelo do Senhor Visou caira ali de Seu 
corpo quando Ele Se manifestou como o Senhor Javali. Enquanto 
sacudia Seu corpo, este mesmo pelo caiu e transformou-se em lâmi- 
nas das sempre verdes gramas kusa e kãsa [outro tipo de grama 
usada para esteiras], com as quais os sábios adoraram o Senhor 
Visnu após: derrotar os demônios que haviam interferido na reali- 
zação de seus sacrifícios. 


SIGNIFICADO 

Qualquer lugar diretamente ligado ao Senhor Supremo chama-se 
pitha-sthana. Barhigmati, a capital de Svayambhuva Manu, era exal- 
tada, náo porque a cidade fosse muito próspera em riqueza e opu- 
léncia, mas porque os pelos do:Senhor Varãha cairam naquele 
mesmo lugar. Esses pelos do Senhor mais tarde cresceram como 
grama verde, com a qual os sábios costumavam adorar o Senhor 
depois que o Senhor matou o demônio Hiranyaksa. Yajfia signi- 
fica Visnu, a Suprema Personalidade de Deus. No Bhagavad-gitã, 
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sekarma como yajñartha. Yajñártha-karma significa “tra= 

feito unicamente para a satisfação de Visnu.” Se alguém fizer 

o em troca de:gozo dos sentidos; ou com qualquer outro propó- 
isto o comprometerá. Se uma pessoa quer livrar-se da reação de 
trabalho, tudo o que ela fizer deve ser para a satisfação de Visnu, 
Yajfia. Em Barhigmati, a capital de Svayambhuva Manu, essas 
ções específicas estavam sendo executadas pelos grandes sábiose 


VERSO 31 
sa a | 
ES US 


kusa-kasamayarh barhir 

astirya bhagaván manuh 
ayajad yajña-purusar 

labdhã sthânarh yato bhuvam 


kusa—de grama kusa; kasa—e de grama kasa; mayam—feito; 
barhih—um assento; ástirya—tendo estendido; bhagavân—o afor- 
tunadíssimo; manuh—Sváyambhuva Manu; ayajat—adorou; yajña- 
purusam—o Senhor Visnu; labdhã--tinha obtido; sthânam—a mo- 
rada; yatah—de quem; bhuvam—a Terra. 


TRADUÇÃO 
Manu estendeu um assento de kusas e kãsas e adorou o Senhor, a 
Personalidade de Deus, por cuja graça ele havia obtido o governo do 
globo terrestre. 


SIGNIFICADO 

Manu é o pai da humanidade, e por isso de Manu vem a palavra 
inglesa man, ou, em sânscrito, manusya. Aqueles que estão numa 
posição melhor no mundo, tendo riqueza suficiente, devem especial- 
mente aprender lições de Manu, que reconhecia que seu reino € 
opulência eram dádivas da Suprema Personalidade de Deus e, assim, 
estava sempre ocupado em serviço devocional. De forma semelhante, 
os descendentes de Manu, ou seres humanos, especialmente os que 
estão situados numa condição mais próspera, devem-considerar que 
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quaisquer riquezas que tenham são dádivas da Suprema Personali- 
dade de Deus. Essas riquezas devem ser utilizadas 'a serviço do: Se 
nhor-em sacrifícios realizados para agradá-lO. É assim que se deve 
utilizar a riquezae opulência: Ninguém pode obter riqueza, opulên- 
cia; bom nascimento, belo corpo ou boa educação sem a misericórdia 
do Senhor Supremo. Portanto, 'quem' possui essas valiosas faci- 
lidades: deve «manifestar sua gratidão-ao Senhor, adorando-O e 
oferecendo-Lhe aquilo que dEle recebeu. Quando se presta este 
reconhecimento, seja por parte da família, nação ou sociedade, suas 
moradas tornam-se quase como Vaikuntha, livrando-se da investida 
das três espécies de misérias deste mundo material, Na era moderna, 
a missão da consciência de Krgna é fazer que todos reconheçam a 
supremacia do Senhor Krsna; qualquer coisa-que uma pessoa con- 
segue possuir deve considerar como dádiva obtida pela graça do 
Senhor. Todos, portanto, devem ocupar-se em serviço devocional 
através da consciência de Krsna. Se alguém quer ser feliz e pacífico 
em sua posição, seja como chefe de família, cidadão ou membro da 
sociedade humana, deve promover “o serviço devocional para o 
prazer do Senhor. 
VERSO 32 


atendi ma a ARA a | 
em RA aaa arraia RR 


barhigmatim nâma vibhur 
var nirvisya samâvasar 
rasyâm pravisto bhavanam 
uy tápa-traya-vinásanam 


barhigmatim—a cidade de Barhismati; nama—chamada; vibhuh— 
o poderosíssimo Sviyambhuva Manu; yam—a qual; nirvisya— 
tendo entrado; samavasat—ele vivera anteriormente em; tasyâm— 
naquela “cidade; pravistah—entrou; bhavanam—o palácio; tãpa- 
traya-as trés:espécies de misérias; vinasanam—destruindo. 


TRADUÇÃO 
Tendo entrado na cidade de Barhigmati, na qual vivera anterior- 
mente, Manu entrou em seu palácio, que estava envolvido por uma 
atmosfera que erradicava as três misérias da existência material. 
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b SIGNIFICADO 
“O mundo material, ou a vida existencial material, está repleto das 
espécies de misérias: misérias pertinentes ao corpo e à mente; 
“misérias pertinentes às perturbações naturais e misérias infligidas 
por outras entidades vivas. A sociedade humana destina-se a criar 
uma atmosfera espiritual através da propagação do espírito da-cons- 
ciência de Krsna. As misérias da existência material não podem 
“afetar o status de consciência de Krsna. Não é que as-misérias do 
mundo material desapareçam completamente quando se adota a 
consciência de Krsna, mas, para quem é consciente de Krgna, as 
misérias da existência material não têm efeito. Não podemos parar 
as misérias da atmosfera material, porém, a consciência de Krsna é o 
método antisséptico para proteger-nos de ser afetados pelas misérias 
daexistência material. Para uma pessoa consciente de Krsna a vida 
nocéu e a vida no inferno são a mesma coisa. Nos versos seguintes, 
explica-se como Svayambhuva Manu criou uma atmosfera emque 

as misérias materiais não o afetavam. 


VERSO 33 
eras at: A AS 
pras ereto eg | 
o RA 


sabháryah saprajah kaámán 
bubhuje nyavirodhatah 

sangiyamâna-sat-kirtih 
sastribhih sura-gayakaih 

praty-úsesv anubaddhena 
hrda $ravan hareh katháh 


" sa-bharyah—junto com sua esposa; sa-prajah—junto com seus 
súditos; kamân—as necessidades da vida; bubhuje—ele desfrutava; 
anya—dos outros; avirodhatah—sem distúrbio; sañgiyamána—sendo 
louvado; sat-kirtih—reputacáo por atividades piedosas; sa-stribhil E 
junto com suas esposas; sura-gayakaih—por músicos celestiais, 
prati-iisesu—todo amanhecer; anubaddhena—estando. apegado; 
hrdã-—com o coração; $rnvan—ouvindo; hareh—do Senhor Hari; 
kathah—os tópicos. 
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TRADUÇÃO 

O imperador Svãyambhuva Manu desfrutava da vida com sua 
esposa e súditos e satisfazia seus desejos sem ser perturbado por 
princípios indesejáveis, contrários ao processo da religião. Músicos 
celestiais e suas esposas cantavam em coro sobre a pura reputação 
do imperador, que, todo dia de manhã cedo, costumava ouvir os 
passatempos da Suprema Personalidade de Deus com o coração 
cheio de amor, 


SIGNIFICADO 

Na verdade, a sociedade humana destina-se à realização da per- 
feigáo.em consciéncia de Krsna. Náo há restrigáo contra o fato de 
viver com esposa e filhos, mas, deve-se conduzir a vida de tal modo 
que não se contrarie os princípios de religião, desenvolvimento eco- 
nômico, gozo dos sentidos regulado e, por fim, liberação da existên- 
cia material. Os princípios védicos são projetados de maneira tal que 
as almas condicionadas que vêm a esta existência material sejam 
orientadas na satisfação de seus desejos materiais e, ao mesmo 
tempo, libertem-se e voltem ao Supremo, voltem ao lar. 

Compreende-se que o imperador Svãyambhuva Manu desfrutava 
de sua vida familiar, seguindo esses princípios. Aqui se afirma que de 
manhã cedo havia músicos que costumavam cantar com instrumen- 
tos musicais sobre as glórias do Senhor, e o imperador, com sua 
família, costumava ouvir pessoalmente sobre os passatempos da 
Pessoa Suprema. Este costume ainda prevalece na Índia em algumas 
famílias reais e templos. Músicos profissionais cantam com sahnais, 
e os membros adormecidos da casa gradualmente se levantam de 
suas camas numa atmosfera agradável. À noite, antes de dormir, os 
cantores também entoam canções em relação com os passatempos 
do Senhor, com acompanhamento de sahnãi, e os chefes de família 
gradualmente adormecem, lembrando-se das glórias do Senhor. Em 
todas as casas, além do canto, promovem-se palestras de Bhãgava- 
tam à noitinha. Os familiares sentam-se, fazem um Hare Krsna 
kirtana, ouvem narrações do Srimad- Bhāgavatam e do Bhagavad- 
gitã e desfrutam de música antes de ir para a cama, A atmosfera 
criada por este movimento de sankirtana vive em seus corações, e, 
enquanto dormem, eles também sonham com o canto e a glorifi- 
cação do Senhor. Dessa maneira, pode-se obter a perfeição da cons- 
ciência de Krgna. Essa prática é muito antiga, como aprendemos 
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feste verso do Srimad-Bhãgavatam; há milhões de anos atrás, 
iyambhuva Manu costumava valer-se desta oportunidade de viver 
vida familiar na paz e prosperidade de uma atmosfera de cons- 

* ciência de Krsna. 

Quanto a templos, em todo e cada palácio real ou casa de homem 
rico, inevitavelmente há um belo templo, e os membros da família 
“Jevantam-se de madrugada e vão ao templo para ver a cerimônia 
chamada marigalarâtrika. A cerimônia de mangalarátrika é a pri- 
meira adoração dá manhã. Na cerimônia de arãtrika se oferece uma 
“lamparina em círculos diante das Deidades, bem como um búzio, 
“flores e um abano. Supõe-se que o Senhor acorde de manhã cedo, 
tome algum refresco leve e dê audiência aos devotos. Os devotos, 

então, voltam para casa ou'cantam'as glórias do Senhor no templo. 
Ainda hoje em dia, a cerimônia da madrugada acontece nos templos 
epalácios indianos. Os templos destinam-se à reunião do público em 
* geral. Os templos dentro de palácios são especialmente para as famí- 
Tias reais, mas, em muitos desses templos palacianos, o público tam- 
bém tem permissão de fazer visitas. O templo do rei de Jaipur está 
"situado dentro de seu palácio, mas o público tem permissão de 
reunir-se ali; quem for lá verá que-o templo está sempre cheio, com 
pelo menos quinhentos devotos. Depois da cerimônia de marigalã- 
râtrika, eles sentam-se juntos e cantam as glórias do Senhor ao som 
+ de instrumentos musicais e assim desfrutam da vida. A adoração no 
"templo feita pela família real também é mencionada no Bhagavad- 
* gitã, onde se afirma que aqueles que não conseguem obter sucesso 
nos princípios da bhakti-yoga no transcurso de uma vida recebem a 
oportunidade de nascer na próxima vida em família de homens 
ricos, em familia real ou em familia de bráhmanas eruditos, ou 
devotos. Quem obtém a oportunidade de'nascer nessas famílias pode 
“ conseguir as vantagens de-uma atmosfera consciente de Krsna, sem 
“dificuldade. Uma criança nascida nesta atmosfera Krsna-izada cer- 
“tamente desenvolve sua consciência de Krsna. A perfeição que ela 
“não conseguiu alcançar em sua vida passada é-lhe novamente ofere- 
“cida nesta vida, e ela pode tornar-se perfeita, sem falta. 








VERSO 34 


Perca tara É e A 
quad im a tara MIR 
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nisnátarh yogamáyásu 
munirh svãyambhuvarh manum 
yad àbhramsayiturn bhogã 


na sekur bhagavat-param 


nisnatam—absorto; yoga-mayasu—em gozo temporário; munim— 
que era igual a um santo; svayambhuvam—Sváyambhuva; manum— 
Manu; yat—de que; abhramsayitum—fazer desviar; bhogah—desfru- 
tes. materiais; na—náo; $ekuh—foram capazes; bhagavat-param— 
que era/um grande devoto da Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Assim, Svãyambhuva Manu era um rei santo. Embora absorto em 
felicidade material, ele não foi arrastado ao grau inferior de vida, 
pois sempre desfrutava de sua felicidade material numa atmosfera 
consciente de Krsna. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, a felicidade régia de gozo material nos arrasta 
ao mais baixo grau de vida, ou seja, degradação à vida animal, por 
causa de gozo dos sentidos irrestrito. Porém, Svayambhuva Manu 
era considerado tão bom como um sábio santo porque a atmosfera 
criada em seu reino e-em seu lar era-inteiramente consciente de 
Krsna. O mesmo se aplica às almas condicionadas em geral: elas vêm 
a este mundo material em busca de gozo dos sentidos, mas, se conse- 
guem criar uma atmosfera consciente de Krsna, conforme se retrata 
aqui, ou conforme se prescreve nas escrituras reveladas, mediante a 
adoração no templo ea adoração caseira à Deidade, então, apesar 
de seu gozo material, elas podem avançar em pura consciência de 
Krsna, sem sombra de dúvida. Atualmente, a civilização moderna 
está-demasiadamente apegada ao modo de vida material, ou o gozo 
dos sentidos. Portanto, o-movimento para a:consciência de Krsna 
pode dar às pessoas em geral a melhor oportunidade de utilizar sua 
vida humana em meio ao desfrute material. A consciência de Krsna 
não interfere em sua propensão ao gozo material, mas simplesmente 
regula-lhes os hábitos na vida de gozo dos sentidos. Apesar de des- 
frutarem das vantagens materiais, todos podem libertar-se nesta 
mesma vida, praticando a consciência de Krgna mediante o simples 
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étodo de cantar os santos nomes do Senhor —Hare Krsna, Hare 
ma, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Râma, Râma 


VERSO 35 


AAA BARATA: | 
Rd fan: q aa: AN 


ayáta-yamás tasyásan 
yâmãh svântara-yâpanãh 
$rnvato dhyayato visnoh 
os kurvato bruvatah kathãh 
¡alii 
aydta-yámáh—tempo jamais perdido; tasya-—de Manu; ásan— 
estivessem; yâmãh-—as horas; sva-antara—a duragáo de sua vida; 
'yapanah—chegando ao fim;'$riwvarah—ouvindo; dhyayatah— 
contemplando; visnoh—do Senhor- Vignu; kurvatah—agindo; 
bruvatah—falando; kathah—os tópicos. 


TRADUCAO 
Conseqiientemente, embora a duragáo de sua vida gradualmente 
chegasse ao fim, sua longa vida, que abrangia uma era Manvantara, 
não foi gasta em vão, uma vez que ele sempre se dedicou a ouvir, 
contemplar, anotar e cantar os passatempos do Senhor. 


vos SIGNIFICADO 

“Assim como a comida recém-preparada é muito saborosa mas se 
torna rançosa e insossa se guardada por três ou quatro horas, da 
mesma forma, a existência do gozo material pode durar enquanto a 
vida seja viçosa, mas, na parte derradeira da vida, tudo se torna 
insípido, e tudo parece ser vão e doloroso. A vida do imperador 
Svayambhuva Manu, no entanto, não era insípida; conforme ele 
envelhecia, sua vida mantinha-se viçosa como no início por causa de 
sua contínua consciência de Krsna. A vida de um homem em cons- 
ciência de Krsna é sempre viçosa. Diz-se que o sol nasce de manhã e 
se'põe à tarde, e sua função é reduzir a duração da vida de todos. 
Porém, a alvorada e o crepúsculo não podem reduzir 'a duração da 
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vidal de quem:se ocupa em consciéncia de Krsna: Awvida de Sváyam- 
bhuva Manu náo'se tornou rangosa após algum tempo, pois ele 
sempre se ocupava em cantar sobre o Senhor Visnu e-em meditar 
nEle, Ele foi o maior dos yogis porque nunca desperdiçou seu tempo. 
Aqui se menciona especialmente: que visnoh kurvato bruvatah 
katháh. Quando falava, ele só falava de Krsna e Visnu, a Personali- 
dade de Deus; quando ouvia algo, era sobre Krsna; quando medita- 
va, era em Krsna e Suas atividades. 

Afirma-se que sua vida foi muito longa, ou seja, durou setenta-e- 
uma yugas. Uma yuga completa-se em 4.320.000 anos, setenta-e-uma 
dessas yugas é a duração da vida de um Manu, e catorze de tais 
Manus vêm e vão em um dia de Brahma. Por toda a duração de sua 
vida —4.320.000 x 71/anos-= Manu ocupou-se em consciência de 
Krsna, cantando, ouvindo, falando sobre Krsna e meditando nEle. 
Portanto, sua vida não foi desperdiçada, nem se tornou insípida. 


VERSO 36 


au art AA AA! 
IRUÑA E 1340 


sa evam svântaram ninye 
yugánám eka-saptatim 

vásudeva-prasañgena 
paribhúta-gati-trayah 


sah-—ele (Svayambhuva: Manu); evam-— assim; sva-antaram—seu 
próprio período; ninye—passou; yuganam—dos ciclos de quatro 
eras; eka-saptatim—setenta-e-um; vásudeva—com Vásudeva; 
prasangena—pelos' tópicos relacionados; paribhiita-—transcendeu; 
gati-trayah-—os três destinos. 


TRADUÇÃO 
Ele passou seu tempo, que durou setenta-e-um ciclos de quatro 
eras [71 x 4.320.000 anos), sempre pensando em Vasudeva e sempre 
ocupado em assuntos relativos a Vasudeva. Assim, ele transcendeu 
os três destinos. 
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nt SIGNIFICADO 
Há três destinos para pessoas que estão sob o controle dos três 
modos da natureza material. Estes destinos são às vezes descritos 
como as fases de vigília, sonho e inconsciência. O Bhagavad-gitã 
“descreve os três destinos como os destinos de pessoas nos modos da 
bondade, paixão e ignorância. Afirma-se no Girā que quem está no 
¿modo da bondade é promovido a melhores condições de vida em 
superiores, e quem está no modo da paixão permanece 
mundo material sobre'a Terra-ou em planetas celestiais, mas, 
“quem está no modo da ignorância é degradado a uma vida animal 
em planetas onde a vida é inferior à humana, Contudo, quem é 
consciente de Krgna está acima desses três modos da natureza mate- 
rial. Afirma-se no Bhagavad-gitá que qualquer pessoa que se ocupe 
“em serviço devocional ao Senhor torna-se automaticamente: trans- 
“cendental aos três destinos da natureza material e situa-se na fase 
“brahma-bhita, ou seja, na fase auto-realizada. Embora Svayambhu- 
va Manu, o governante deste mundo material, parecesse estar absor- 
to em felicidade material, ele não estava nem no'modo da bondade, 





nem nos modos da paixão ou ignorância, mas sim na fase transcen- 
dental. 


Portanto, aquele que se ocupa plenamente em serviço devocional é 
sempre liberado. Bilvamangala Thakura, grande devoto do Senhor, 
afirma: “Se eu tiver devoção inabalável aos pés de lótus de-Krsna; 
então Mãe Liberação sempre se ocupará em mêuserviço: Avtotal 
perfeição de gozo material, religião e desenvolvimento económico 
estará sob meu comando.” As: pessoas andam atrás de dharma, 
“artha, kâma e moksa. Geralmente, elas executam atividades religio- 
sas-para obter algum ganho material, e se dedicam a atividades 
“materiais visando o gozo dos sentidos. Após ficarem frustradas no 
“gozo material dos sentidos, elas querem libertar-se e tornar-se unas 
com a Verdade Absoluta. Esses quatro princípios formam o caminho 
transcendental para os menos inteligentes. Aqueles que são real- 
mente inteligentes ocupam-se em consciência de Krsna, não se 
“importando com esses quatro princípios do método transcendental. 
Eles elevam-se de imediato à plataforma transcendental, que está 
“acima da liberação. A liberação não é uma grande conquista para o 
devoto, isto para não falar dos resultados de funções ritualísticas em 
religião, desenvolvimento econômico ou da vida materialista de gozo 
dos sentidos. Os devotos não ligam para essas coisas. Eles estão 
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sempre situados na plataforma transcendental da fase brahma-bhiita 
de auto-realização. 
VERSO 37 


ao a MARA a ram | 
fa a Dad A ON 


Sariramánasa divya 
vaiyãse ye-ca mânusãh 
bhautikas ca katharh klesã 
bâdhante hari-sarnsrayam 


Sarirah-—pertinentes ao corpo; mánasdh—pertinentes 4 mente; 
divyah—pertinentes a poderes sobrenaturais (semideusts); vaiyáse— 
6 Vidura; ye—aqueles; ca—e; mánusah—pertinentes a outros ho- 
mens; bhautikah-—pertinentes a outros seres vivos; ca—e; katham— 
como; klesah—misérias; badhante—podem incomodar; hari- 
sarh$rayam—alguém quese abrigou no Senhor Krsna. 


TRADUÇÃO 

Portanto, ó Vidura, como podem as misérias pertinentes ao corpo, 
à mente, à natureza e a outros homens e criaturas vivas incomodar 
pessoas situadas inteiramente sob o refúgio do Senhor Krsna, em 
serviço devocional? 

SIGNIFICADO 

Toda entidade-viva neste mundo material sempre é atormentada 
por alguma espécie de miséria; seja ela pertinente ao corpo, à mente 
ouwa distúrbios naturais. As aflições devidas ao frio no inverno e ao 
rigoroso calor no verão sempre impõem misérias às entidades vivas 
neste mundo material, mas, alguém que tenha se refugiado comple- 
tamente aos:pés.de lótus do Senhor, em consciéncia de Krsna, está 
nafase transcendental; não é perturbado por miséria alguma, seja 
devida ao corpo, à mente ou:a distúrbios naturais, tais como inverno 
e verão. Ele é transcendental atodas essas misérias. 


VERSO 38 


q: A gaf: me rafa | 
qi bai qada: a an 
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yah prsto munibhih praha 
dharmán náná-vidhañ chubhán 

nrnárh varnásramanáh ca 
sarva-bhita-hitah sadá 


yah—que; prstah—sendo interrogado; munibhih—pelos sábios; 
pra falou; dharmãân—os deveres; nãnã-vidhãn—muitas varie- 
dades; subhãn—auspiciosos; nrnâm-—da sociedade humana; varna- 
'ASramánam—dos varnas e asramas; ca—e; sarva-bhita-—para todos 
ps seres vivos; Aitah—que dá assistência social; sadã-—sempre. 





TRADUÇÃO 
Em resposta às perguntas feitas por certos sábios, ele [Svayambhu- 
“va Manu], por compaixão por todas as entidades vivas, ensinou os 
sos deveres sagrados dos homens em geral e os diferentes varnas 
äśramas. 
VERSO 39 


qq nua aaa | 
a aa aa T RSA 


etat ta ádi-rajasya 
manos caritam adbhutam 
varnitam varnaniyasya 
tad-apatyodayarh $rnu 


etat—este; te—a ti; adi-rajasya—do primeiro imperador, ma- 
noh—de Svãyambhuva Manu; caritam—o caráter; adbhutam— 
vilhoso; varnitam—descrito; varmaniyasya-—cuja reputação é 
Ea de menção; tat-apatya—de sua filha; udayam—da prosperi- 
dade; $rnu—ouve, por favor. 


TRADUÇÃO 
Acabo de te falar sobre o maravilhoso caráter de Svayambhuva 
Manu, o rei original, cuja reputação é digna de menção. Por favor, 
'ouve-me falar da prosperidade de sua filha Devahúti, 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Vigésimo-segundo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “O casamento de Kardama Muni e Devahiiti. ” 




















CAPÍTULO VINTE-E-TRÉS 


Lamentagáo de Devahúti 


VERSO 1 
HN qa 

farias al 

fa aca ara RI 


maitreya uváca 
pitrbhyam prasthite sadhvi 
patim ingita-kovidá 
nityarh paryacarat prityã 
bhavâniva bhavarh prabhum. 












eines uvaca—Maitreya disse; pitrbhyám—pelos pais; prasthi- 
com a partida; sâdhvi—a casta mulher; ¿patim-—seu esposo; 
ingita-kovidã--entendendo os desejos; nityam-—constantemente; 
paryacarat—ela servi rityã—com grande amor; bhavâni—a deusa 
“Parvati; iva—como; bhavam-— Senhor Siva; prabhum-—seu senhor. 





o TRADUÇÃO 

Maitreya continuou: Após a partida de seus pais, a casta mulher 
“Devahiti, que podia entender os desejos de seu esposo, serviu-o 
“constantemente com grande amor, assim como Bhavâni, a esposa do 
“Senhor Siva, serve seu esposo. 7 














$ SIGNIFICADO 

O exemplo específico de Bhavâni é muito significativo. Bhavâni 
“significa a esposa de Bhava, ou-0 Senhor Siva. Bhavâni, ou Pârvati, 
a filha do rei dos Himalaias, escolheu o Senhor Siva, que parece ser 
um mendigo, como sei esposo: Apesar de ser uma princesa, ela 
submeteu-se a toda a espécie de tribulações para associar-se com o 
Senhor Siva, que nem. mesmo tinha uma casa, mas sentava-se 
debaixo de árvores e passava seu tempo em meditação. Embora 
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Bhavâni fosse filha de um rei grandiosíssimo, elã costumava servir o 
Senhor Siva assim como uma mulher pobre qualquer. Semelhan- 
temente, Devahúti era filha de um imperador, Svãyambhuva Manu, 
mas preferiu aceitar Kardama Muni como seu esposo. Ela o servia 
com grande amor e afeição e sabia como satisfazê-lo. Portanto, ela é 
chamada aqui de sâdhvi, que significa “uma esposa casta e fiel.” Seu 
raro exemplo é o ideal da civilização védica. É de se esperar que toda 
mulher seja boa e casta como Devahúti ou Bhavâni. Hoje em dia, na 
sociedade hindu, as moças solteiras ainda são ensinadas a adorar o 
Senhor Siva com o objetivo de obter esposos como ele. O Senhor 
Siva é o esposo ideal, não no sentido de riquezas ou gozo dos senti- 
dos, mas porque ele é: o maior de todos-os devotos. | Vaisnavânãm 
yatha sambhuh: Sambhu, ou seja, o Senhor Siva, é o Vaisnava ideal. 
Ele medita constantemente no Senhor Râma e canta Hare Râma, 
Hare Rama, Rama Ráma, Hare Hare: O Senhor Siva tem uma sam- 
pradaya Vaisnava, que se chama Vignusvami=sampradaya. As mogas 
solteiras adoram o Senhor Siva afim de conseguirem um esposo que 
seja um Vaignava tão bom'comoele. As'moças não são ensinadas a 
escolher um esposo que seja muito rico ou muito opulento em gozo 
material dos sentidos; pelo contrário, se uma moça tem a fortuna de 
conseguir'um esposo tão bom como o Senhor Siva em serviço devo- 
cional, então sua vida'torna-se perfeita. A esposa'depende do esposo, 
ese o esposo é um Vaignava, ela compartilha naturalmente do ser- 
viço devocional doesposo porque lhe presta serviço: A reciprocidade 
de serviço e amor entre esposo e esposa é o ideal da vida familiar. 


h € 
VERSO 2 


feria ea a 
PAN a aa Aa RN 


visrambhenãma-Saucena 
gauravena damena ca 
Susriisaya sauhrdena 
vãcã madhurayã ca bhoh 


visrambhena—com intimidade; Arma-Saucena—com pureza de 
mente e de Corpo; gauravena-—com grande respeito; damena—com 


03) 


trole dos sentidos; ca—e; Susrisayd—com servico; apita ga 
n amor; váca—com palavras; madhurayã-—doces; ca—e; bhoh: 





TRADUÇÃO 
Ó Vidura, Devahúti servia seu esposo com intimidade e grande 
gi oi controle dos sentidos, com amor e com palavras doces. 


SIGNIFICADO a o 
este verso, duas palavras sáo muito significativas: Devahúti servia 
esposo de duas maneiras: visrambhena e gauravena, que são dois 
jrocessos importantes quando se serve o esposo ou a Suprema Per- 
alidade de Deus. Visrambhena significa “com intimidade, e gau- 
“com: grande reveréncia.” O esposo é um amigo muito 
; portanto, a esposa deve prestar-lhe serviço assim como uma 
miga íntima, e, ao mesmo tempo, deve entender que o esposo é 
superior em posição, e deste modo deve oferecer-lhe todo o respeito. 
/ psicologia do homem e a psicologia da mulher sáo diferentes. 
ido à sua constituição corpórea, o homem sempre quer ser su- 
or à esposa, e a mulher, por constituição corpórea, é natural- 
te inferior ao esposo. Logo, o instinto natural é que o esposo 
er colocar-se como superior à esposa, € isso deve ser respeitado. 
esmo“que haja algum erro da parte do esposo, a esposa deve 
Jo, e assinv'náo'haverá mal-entendido entre esposo e esposa. 


Visrambhena significa “com intimidade,” mas náo deve ser uma 


intimidade que gere descaso. Segundo a ci lização védica, a esposa 
pode chamar o esposo pelo nome. Na civilizagáo atual, a esposa 
o o esposo pelo nome; mas na civilização hindu não, Assim, os 
complexos de inferioridade e superioridade são reconhecidos. eo 
ha'ca: a esposa tem de aprender a controlar-se, mesmo que haja 
“algum mal-entendido. Sauhrdena vacã madhurayã significa sempre 
desejando o bem para o esposo € falando-lhe com palavras doces. 
São muitos os contatos materiais que agitam-o homem no mundo 
externo; portanto, em casa, sua esposa deve tratá-lo com palavras 
doces. 
au; 
Ingo VERSO 3 


B i ei dd ad A l 
“a aia s atar ll 3 UU 
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vistiya kama dambham ca 
dvegarh lobham agham madam 

apramattodyatã nityam 
tejivâmsam atosayat 


visrjya—abandonando;  kâmam-—luxúria; dambham-— orgulho; 
ca—e; dvesam—inveja; lobham-—cobiça; agham-—atividades peca- 
minosas; madam —vaidade; apramattã--sensata; udyatã-—trabalhan- 
do diligentemente; mityam-—sempre; tejiyamsam—seu poderosíssimo 
esposo; atosayat—ela agradava. 


TRADUÇÃO 
Trabalhando sensata e diligentemente, ela agradava seu pode- 
rosíssimo esposo, abandonando toda a luxúria, orgulho, inveja, 
cobiça, atividades pecaminosas e vaidade. 


SIGNIFICADO 

Eis aqui algumas das qualidades da grande esposa de um grande 
esposo. Kardama Muni é grandioso em qualidades espirituais, Um 
esposo assim chama-se tejiyamsam, poderosíssimo, Mesmo que a 
esposa seja igual ao esposo em avanço de consciência espiritual, ela 
não deve ser vâmente orgulhosa. Acontece que às vezes a esposa 
provém de uma família muito-rica, como é o caso de Devahiti, a filha 
do imperador Svayambhuva Manu. Ela poderia sentir muito orgulho 
de sua estirpe, mas isso é proibido. A esposa não deve orgulhar-se de 
sua ascendência. Ela deve ser sempre submissa ao esposo e deve 
abandonar toda a vaidade. Assim que a esposa se torna orgulhosa de 
sua linhagem, seu orgulho cria grande mal-entendido entre o esposo 
cela, e sua vida nupcial é arruinada; Devahiti era muito cuidadosa a 
este respeito, e por isso aqui se diz que ela abandonou inteiramente o 
seu-orgulho. Devahiti não era infiel, A atividade mais pecaminosa 
para uma esposa é aceitar outro esposo ou outro amante, Cânakya 
Pandita descreve quatro tipos de inimigos que há no lar, Se o pai está 
em débito, ele é considerado um inimigo; se a mãe escolhe outro 
esposo na presença de seus filhos crescidos, ela é considerada uma 
inimiga; se a esposa não vive bem com o esposo mas o trata com 
muita grosseria, então ela é uma inimiga; e se o filho é um tolo ele 
também é um inimigo. Na vida familiar, paí, mãe, esposa e filhos são 
bons, mas se-a esposa ouia mãe aceita outro esposo na presença do 
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poso ou do filho, então, segundo a civilização védica, ela é consi- 
idauma inimiga. Mulher casta e'fiel não deve praticar adultério, 
éum ato pecaminosíssimo. 


VERSOS 4—5 


a à a ar a | 
giaa: anai erre N 
a a al fl ada À 
ara aa a a OM 


savai devarsi-varyas tarh 
mânavirh samanuvratâm 

daivad gariyasah patyur 
asasanám mahasisah 


kālena bhūyasā kşāmārh 
karsitâm vrata-caryayã 

prema-gadgadayã vacã 
piditah krpayabravit 


“ssah--ele (Kardama); vai—certamente; deva-rsi—dos sábios 
“celestiais; varyah—o principal; 1Am—a ela; mánavim—a filha de 
Manu; samanuvratám—plenamente devotada; daivãt—que a 
“providência; gariyasah—que, era maior; patyuh—de seu esposo; 
vasasanám—esperando; mahá-asisah—grandes béngáos; kalena 
—bhúyasáa—por um longo tempo; ksâmâm-—fraca; karsitâm— 
emaciada; vrata-caryaya—pelas observáncias religiosas; prema—com 
amor; gadgadayã — gaguejando; vãcã-—com voz; piditah—dominado; 
krpayã-—com compaixão; abravit— ele disse. 


TRADUÇÃO 
A filha de Manu, que era plenamente devotada a seu esposo, 
considerava-o maior ainda que a providência. Assim, ela esperava 
grandes bênçãos dele. Tendo-o servido por longo tempo, ela ficou 
fraca e emaciada devido a suas observâncias religiosas. Kardama, o 
principal dos sábios celestiais, encheu-se de compaixão e, com 
grande amor, falou-lhe com voz abafada. 
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SIGNIFICADO 
É de se esperar que à esposa seja da mesma categoria que o esposo. 
Ela deve estar preparada a seguir os princípios de-seu esposo. Só 
assim haverá vida feliz, Se o esposo é devoto e a esposa, materialista, 
não pode haver paz alguma no'lar: A esposa deve observar as tendên- 
cias do esposo e deve estar disposta a segui-lo. Do Mahābhārata 
aprendemos que quando Gandhãri soube que seu futuro esposo, 
Dhrtarástra, era cego, ela própria-começou a praticar a cegueira 
imediatamente. Assim, ela vedou os olhos e se fazia passar por cega. 
Decidiu que, uma vez que seu esposo era cego, ela também devia agir 
como cega, caso contrário teria orgulho de seus olhos, e seu esposo 
seria tido como inferior. A palavra samanuvrata indica que é dever da 
| esposa adotar as circunstâncias especiais-em que o esposo esteja 
| situado. Evidentemente, se o: esposo é grandioso como Kardama 
Muni, obtém-se um ótimo resultado ao segui-lo. Mas, mesmo que o 
esposo não seja um grande devoto como Kardama Muni, é dever da 
esposa adaptar-se conforme a mentalidade dele. Isto faz a vida con- 
| jugal muito feliz. Também se: menciona nesta passagem que, por 
seguir os estritos votos de uma mulher casta, a princesa Devahúti 
emagreceu muito, e por isso seu esposo compadeceu-se dela. Ele 
sabia que ela era filha de um grande rei e todavia o estava servindo 
| como se fosse mulher ordinária. Devido a tais atividades, ela estava 
coma saúde abalada, e ele ficou com pena e dirigiu-se a ela da 

seguinte maneira. 


VERSO 6 
AN TIA 
Ts E AM amara: 
DATA TAO TEN A ARA | 
m afiada ara ta 
atira: agf: afia aq II E 
kardama uvãca 
tusto ham adya tava mânavi mânadãyãh 
Susriasavã paramayã parayã ca bhaktyã 
yo dehinám ayam ativa suhrt sa deho 
nãvekgitah samucitah ksapiturm mad-arthe 


07) 



















ardamah uváca—o grande sábio Kardama disse; tustah—satisfei- 
¡ aham—eu estou; adya—hoje; tava—contigo; mánavi—ó filha de 
nu; māna-dāyāh—que é respeitosa; śuśrūşayā—pelo serviço; para- 
à—excelentíssimo; parayã-—-máximo; ca-—e; bhaktyã-— pela devo- 
o; yah—aquilo que; dehinam—pelo corporificado; avam-—este; 

a tremamente; -suhyt—querido; -sah—este;' dehah-—corpo; 
não; aveksitah—tenhas cuidado: de; samucitah-=apropriada- 
ksapitum—gastar; mat-arthe—em meu: beneficio. 












TRADUÇÃO 
irdama Muni disse: Ó respeitosa filha de Svãyambhuva Manu, 
“estou muitíssimo satisfeito contigo por tua grande devoção e 
lentissimo serviço amoroso. Uma vez que o corpo é tão querido 
os seres vivos corporificados, surpreende-me que tenhas negligen- 
o teu próprio corpo para usá-lo em meu benefício. 





















» SIGNIFICADO 
indica-se aqui como-o corpo é muito querido, mas Devahúti era 
fiel'a-seu esposo que não apenas:o servia com grande devoção, 
iço e respeito, como também nem mesmo ligava para sua própria 
ide. Isto se-chama serviço desinteressado. Parece ' que Devahiti 
tinha prazer dos sentidos, nem sequer com o esposo, caso contrá- 
“rio ela não teria deteriorado sua saúde. Agindo para facilitar a ocu- 
pação de Kardama Muni em elevação espiritual, ela o assistia conti- 
nuamente, não se importando com'o conforto do corpo. É dever da 
esposa casta € fiel ajudar seu esposo sob todos os aspectos, especial- 
nte quando o esposo está ocupado em consciência deiKrsna. Neste 
caso, o esposo também recompensa amplamente a esposa. Isto não é 
dese esperar para uma mulher que é esposa de um homem comum. 











VERSO 7 


17 AREA a 
Rara ATRAE | 7 

ad mamar 

ef mam Pere teta Loo dd 
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ye me sva-dharma-niratasya tapah-samádhi- 
vidyâtma-yoga-vijitã bhagavat-prasâdah 

tãn eva te mad-anusevanayâvaruddhân 
drstim prapasya vitarâmy abhayân asokân 


ye—aquelas que; me-—por mim; sva-dharma—própria vida religio- 
sa; niratasya—plenamente ocupado com; tapah—em austeridade; 
samadhi—em meditação; vidyã--em consciência de Krsna; dtma- 
yoga—fixando a mente; vijitah—alcangadas; bhagavat-prasadah—as 
bênçãos do Senhor; tán—a elas; eva-==mesmo; te—por ti; mat—a 
mim; anusevanayã-—pelo servigo devotado; avaruddhán—obtida; 
drstim—visáo transcendental; prapasya—contempla; vitarámi—es- 
toudando; abhayân —que são livres do medo; a£okân —que são livres 
da lamentação. 


TRADUÇÃO 

Kardama Muni continuou: Eu obtive as bênçãos do Senhor ao 
desempenhar minha própria vida religiosa de austeridade, meditação 
e consciência de Krsna. Embora ainda não tenhas experimentado 
essas conquistas, que são livres do medo e lamentação, hei de oferecê- 
las todas ati, porque estás ocupada em meu serviço. Agora, 
contempla-as. Estou te dando visão transcendental para que vejas 
quão maravilhosas elas são. 


SIGNIFICADO 

Devahiiti dedicava-se apenas a servir a Kardama Muni. Não se 
supunha-que' ela fosse tão avançada em austeridade, êxtase, 
meditação ou consciência'de Krsna, mas, imperceptivelmente, ela 
estava- compartilhando das conquistas do esposo, as quais ela não 
podia contemplar nem experimentar. Ela alcançou essas graças do 
Senhor automaticamente. 

Quais são as graças do Senhor? Aqui se afirma que as graças do 
Senhor são abhaya, livres do medo. No mundo material, se alguém 
acumula um milhão de dólares, anda sempre cheio de medo porque 
vive pensando: “E se eu perder o dinheiro?” Mas a bênção do Senhor, 
bhagavat-prasada, jamais será perdida. É simplesmente para ser des- 
frutada. Não é possível perdê-la. A pessoa sempre sai ganhando e 
desfruta do ganho. O Bhagavad-gitã também confirma isto: o resul- 
tado de obtermos a graça do Senhor é que sarva-duhkhâni, todas as 
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es, são destruídas. Quando nos situamos na posição transcen- 

, livramo-nos dos dois tipos de doenças materiais — anseio e 

ação. Isto também é afirmado no Bhagavad-gitã: Depois que a 

devocional começa, podemos alcançar o resultado pleno do 

or a Deus. O amor a Krsna é a perfeição máxima de bhagavat- 

| ou-misericórdia divina. Esta conquista transcendental tem 

valor tão grande que nenhuma felicidade material pode comparar- 

 Prabodhananda Sarasvati diz que aquele que'obtém a:graça 

nhor Caitanya torna-se tão grandioso que não liga a mínima 

cia aos semideuses, considera o monismo algo infernal, e, 

ravele, não há nada mais fácil que a perfeição do controle dos 

: Para ele; os prazeres celestiais passam'a ser como meros 

ntos de fada. Na realidade, não há comparação entre a felicidade 
material e a felicidade transcendental. 

'Pela graça de Kardama Muni, Devahiti experimentou verdadeira 

compreensão simplesmente servindo. “Obtemos um exemplo seme- 

disto na-vida de Narada Muni. Em sua vida anterior, Nárada 

filho de uma-criada, mas-sua mãe estava ocupada a serviço-de 

s devotos. Ele teve oportunidade de servir aos devotos, e, pelo 

mples fato'de-comer'os restos de seus alimentos -e cumprir suas 

ns, ele tornou-se tão elevado que em sua vida seguinte tornou-se 

nde personalidade Nárada. Para a conquista espiritual, o cami- 





“nho mais fácil é refugiar-se num mestre espiritual autêntico e servi-lo 


com vida e alma. Este é o segredo do sucesso. Como afirma Visvanã- 
tha Cakravarti Thakura em suas oito estrofes em louvor ao mestre 
espiritual, pasya prasádad bhagavar-prasâdah:: servindo, ou rece- 
bendo a graga do mestre espiritual, recebemos a igraça-do Senhor 
Supremo. Por servir a Kardama Muni, seu esposo devoto, Devahúti 
Compartilhou de suas conquistas: Da mesma forma, um discípulo 
sincero, simplesmente por servir ao mestre espiritual genuíno, pode- 
rá obter toda a misericórdia do Senhor e do mestre espiritual, simul- 
taneamente. 

pet VERSO 8 


q gaia qa fa 
frei fa | 

fate Rada 
Arma 





ATA: LG 
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anye punar bhagavato bhruva udvijrmbha- 
vibhramsitartha-racanah kim urukramas ya 

siddhási bhunksva vibhaván nija-dharma-dohán 
divyán narair duradhigán nrpa-vikriyabhih 


anye—outros; punah—novamente; bhagavatah—do Senhor; bhru- 
vah—das sobrancelhas; udvijrmbha--pelo movimento; vibhrar- 
Sita—aniquiladas; artha-racanãh-—conquistas materiais; kim-—que 
valor; urukramasya--do Senhor Vignu (de passo longo); siddha — 
bem-sucedida; asi—tu és; bhunksva-—desfruta; vibhavan-—as dádi- 
vas; nija-dharma--devido a teus próprios princípios de devoção; 
dohán—ganhas; divyan—transcendentais; naraih-—por pessoas; 
duradhigân—difíceis de se obter; nrpa-vikrivabhih-—orgulhosas da 
aristocracia. 


TRADUÇÃO 

Kardama Muni prosseguiu: Qual o valor de outros gozos além da 
graça do Senhor? Todas as conquistas materiais estão sujeitas a ser 
aniquiladas por um simples movimento das sobrancelhas do Senhor 
Visnu, a Suprema Personalidade de Deus. Devido a teus princípios 
de devoção a teu esposo, alcançaste e podes desfrutar de dádivas 
transcendentais que só muito raramente podem ser obtidas por pes- 
soas orgulhosas de sua aristocracia e posses materiais. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Caitanya declarava que a conquista máxima da vida 
humana é obter a graça do Senhor, o amor a Deus. Ele dizia premã 
pumartho mahãn: alcançar amora Deus é a perfeição máxima da 
vida; A mesma perfeição foi recomendada por Kardama Muni a sua 
esposa, que pertencia a uma família real muito aristocrática, Geral- 
mente, aqueles que são muito materialistas ou que possuem riqueza e 
prosperidade materiais não conseguem apreciar o valor do amor 
transcendental por Deus. Embora Devahiti fosse uma princesa oriun- 
da de excelsa família real, felizmente ela estava sob a supervisão de 
seu grande esposo, Kardama Muni, que lhe ofereceu a melhor dádiva 
que se pode conceder na vida humana —- a graça do Senhor, ou o 
amor a Deus. Esta graça do Senhor, Devahiti a obteve devido à boa 
vontade e satisfação de seu esposo. Ela serviu seu esposo, que era 
grande devoto e pessoa santa, com muita sinceridade, amor, afeição e 
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iço. Kardama Muni ficou satisfeito com ela e lhe deu voluntaria- 
o amor a Deus, recomendando que ela aceitasse e desfrutasse 
te amor, porque ele já o obtivera: 

amor a Deus não é uma mercadoria comum. Caitanya Mahã- 
hu foi adorado por Rúpa Gosvâmi por ter distribuído amor a 
krsna-premã, a todos. Rúpa Gosvâmi louvou-O como mahá» 
inya, uma personalidade muitíssimo munificente, porque Ele 
tava distribuindo gratuitamente, a todos, o amor a Deus, que só é 
guido por homens sábios após muitíssimos nascimentos. Krna- 
iā, consciência de Krsna, é a dádiva máxima que podemos ou- 

torgar a qualquer pessoa que presumimos amar. 
+ Uma par usada neste verso, nija-dharma-dohãn, é muito 
mificativa: Como esposa de Kardama Muni, Devahúti obteve dele 
ima dádiva inavaliável por ter sido muito fiel a ele. Para uma mulher, 
primeiro princípio de religião é ser fiel ao esposo. Se por ventura o 
poso é uma grande personalidade, então a combinação é perfeita, e 
to a vida da esposa quanto a vida do esposo são imediatamente 





VERSO 9 


E ARA 
“farra af | 

Pera. AR 
ura TES] 


eva bruvanam abalakhila-yogamáya- 
vidya-vicaksanam aveksya gatadhir ásit 

samprasraya-pranava-vihvalayã giresad- 
vridâvaloka-vilasad-dhasitânanaha 


| evam-—assim; bruvânam—falando; abalà-—-a mulher, akhila— 
“todos; yoga-mãya-—de ciência transcendental; vidyá-vicaksanam— 
“transbordando em conhecimento; aveksya—após ouvir; gata- 
“âdhih-—satisfeita; ásit—ela: ficou; -samprasraya—com humildade; 
“pranaya—e com amor; vihvalayã--abafada; girã--com voz; isat— 
“levemente; vrida—tímido; avaloka—com um olhar; vilasat— 
brilhando; hasita—sorridente; ánaná—seu rosto; áha—ela falou. 
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TRADUÇÃO 
Ao ouvir as palavras de seu esposo, que transbordavam em conhe- 
cimento de toda a espécie de ciência transcendental, a inocente 
Devahiti ficou muito satisfeita. Com o rosto sorridente brilhando 


com um olhar levemente tímido, ela falou com voz abafada por causa 
da grande humildade e amor. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que se alguém já está ocupado em consciência de Krsna e 
está. prestando transcendental servigo amoroso ao Senhor, entáo 
pode-se supor que ele já terminou todos os cursos recomendados de 
austeridade, penitência, religião, sacrifício, voga mística e meditação. 
O esposo de Devahiti era'tão perito na ciência transcendental que 
não havia argumentos contra ele, e, ao ouvi-lo falar, ela estava con- 
fiante de que, uma vez que era muito avançado em serviço devo- 
cional, ele já tinha ultrapassado todas as atividades educativas trans- 
cendentais. Ela não tinha dúvidas sobre as dádivas oferecidas por seu 
esposo; ela sabia que ele era muito hábil em oferecer semelhantes 
dádivas, e, ao perceber que ele lhe estava oferecendo a maior dádiva, 
ela ficou muito satisfeita. Ela estava imersa em amor extático, e por 
isso não pôde responder; então, balbuciando, assim como uma 
esposa atrativa, ela falou as seguintes palavras. 


VERSO 10 


AAA gm: maa: aA 112 0 


devahútir uváca 
râddhar bata dvija-vrsaitad amogha-yoga- 
mayâdhipe tvayi vibho tad avaimi bhartah 
yas te 'bhyadhayi samayah sakrd añga-sañigo 
bhúyad gariyasi gunah prasavah satinám 
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ahítih uvaca—Devahtti disse; raddham—foi alcangada; bata— 
dvija-vrsa—6 melhor entre os brahmanas; etat—isto; 
a-infalíveis; yoga-maya--dos poderes místicos; adhipe-=o 
of; tvayi-—em ti; vibho—6 grandioso; tat—que; avaimi—eu sei; 
tah—6 esposo; pah—aquilo que; te—por ti; abhyadhayi—Aoi 
'samayah—promessa; sakrt—certa vez; anga-sangah—uniáo de 
)húyat—pode ser; gariyasi—quando muito glorioso; gunah— 
«grande qualidade; prasavah—progénie; satinam—de mulheres 


y TRADUÇÃO 
“Sri Devahúti disse: Meu querido esposo, ó melhor entre os 
1 nas, sei que alcançaste a perfeição e és o senhor de todos os 
deres místicos infalíveis porque estás sob a proteção de yogamãyã, 
“a natureza transcendental, Porém, certa vez prometeste dar-me um 
o através da união de nossos corpos, já que os filhos são uma 
d qualidade para uma mulher casta que tem um esposo glorioso. 


c SIGNIFICADO 
“Devaháti expressou sua felicidade proferindo a palavra bata, pois 
sabia que seu esposo estava numa posição transcendental altamente 
elevada e estava sob o abrigo de yogamáya. Como se afirma no 
Bhagavad-gira, aqueles que sáo grandes almas, mahatmas, náo estáo 
sob'o controle da energia material: O Senhor Supremo tem duas 
energias, a material e a espiritual. As entidades: vivas são energia 
marginal. Como energia marginal, uma pessoa pode estar sob o 
controle da energia material ou da energia espiritual (yogamaya). 
Kardama Muni era uma grande alma, e por isso estava sob a ener- 
gia espiritual, o que significa que ele estava diretamente ligado ao 
Senhor Supremo. O sintoma disto é a consciência de Krsna, ocu- 
pação constante em serviço devocional. Embora soubesse disso, 
Devahiti estava ansiosa por ter um filho através da união corporal 
tomo sábio. Ela lembrou a seu esposo a promessa que ele fizera aos 
pais «dela: “Permanecerei-somente até o momento da gravidez de 
Devahnti” Ela lembrou-lhe que, para uma mulher casta, terum filho 
de wma grande personalidade é muito glorioso. Ela queria engravidar 
E orou por isso. A palavra stri significa “expansão”. Através da união 
corporal entre esposo e esposa suas qualidades se expandem: os 
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filhos nascidos de bons pais são expansões das qualificações pessoais 
dos pais. Tanto Kardama Muni quanto Devahiti eram espiritual- 
mente iluminados; portanto, desde o começo, ela desejou primeira- 
mente engravidar e depois ser dotada de poder com a obtenção da 
graça de Deus e do amor a Deus. Para uma mulher, é uma grande 
ambição ter um filho da-mesma qualidade que um esposo altamente 
qualificado. Uma vez que teve a oportunidade de obter Kardama 


Muni como seu esposo, ela também desejou ter um filho através da 
união corporal. 


VERSO 11 


Af. ad 
Mascara 1 

O 
ra aa ARA 2 


tatreti-krtyam upasiksa yathopadesarh 
venaiga me karsito 'tiriramsaydtmá 

siddhyeta te krta-manobhava-dharsitaya 
dinas tad isa bhavanar sadysarh vicaksva 


tatra—neste; iti-krtyam-—o que é necessário fazer; upasiksa—faze; 
yathá—segundo; upadesam instrução nas escrituras; yena—pelos 
quais; esah-—este; me-—-meu; karsitah--emaciado; atiriramsaya— 
devido à intensa paixão insatisfeita; dtma-—corpo; siddhyeta-—possa 
tornar-se adequado; te—para ti; krta-—excitada; manah-bhava-—pela 
emoção;  dharsitâyãh-—que estou tomada; dinah-—pobre; tai—-por- 
tanto; isa—ó meu querido senhor; bhavanam-—casa; sadr$am —ade- 
quada; vicaksva—por favor, providencia. 


TRADUÇÃO 
Devahíiti continuou: Meu querido senhor, sinto-me tomada por 
excitada emoção por ti. Portanto, por favor, faze os arranjos que 
devem ser feitos segundo as escrituras para que meu corpo magro, 
emaciado pela paixão insatisfeita, possa tornar-se adequado para ti, 
Também, meu senhor, por favor, providencia uma casa apropriada 
para este objetivo. 
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SIGNIFICADO 
Os textos védicos são não apenas repletos de instruções espirituais, 
como também são instrutivos a respeito de como ter boa conduta na 
existência material, tendo como objetivo último a perfeição espi- 
ritual. Devahiti perguntou a seu; esposo, portanto, como devia 
preparar-se para a vida sexual segundo as instruções védicas. A vida 
E destina-se especialmente a ter bons filhos, As circunstâncias 
“para se criar bons filhos mencionam-se no káma-Sástra, a escritura 
“em que se prescrevem arranjos adequados para a vida-sexual-real- 
¿mente gloriosa. Tudo que é necessário está mencionado nas escritu- 
¡ras — que tipo de casa e decorações deve haver; que tipo de roupas a 
esposa deve usar, como ela deve enfeitar-se com.cremes, esséncias e 
outras coisas atrativas, etc. Preenchidos esses requisitos, o esposo 
será atraído por sua beleza, O que criará uma situação mental favo- 
“rável. A situação mental no momento do ato sexual deve, então, 
Aransferir-se ao ventre da esposa, de cuja gravidez poderão surgir 
“bons filhos. Aqui faz-se referência especial às feições corporais de 
“Devahiti. Por ter emagrecido tanto, ela temia que seucorpo não 
“tivesse atrativos para Kardama. Ela queria receber instruções sobre 
como melhorar sua condição física-a-fim de atrair seu esposo. O 
intercurso sexual no qual o esposo sente atração pela esposa certa- 
“mente produz um. menino, mas o intercurso sexual: baseado na 
“atração da esposa pelo esposo pode produzir uma-menina. Isto é 
“mencionado no AÁyur-veda. Quando a paixão da mulher é maior, é 
“provável que nasça uma menina. Quando a paixão do: homem: é 
“maior, é provável que nasça um filho, Devahiti queria que a paixão 
«de seu esposo aumentasse através do arranjo mencionado no kâma- 
“áâstra. Ela queria que ele a instruísse dessa maneira, e também pediu 
que ele providenciasse uma casa adequada, porque o eremitério no 
¡qual vivia Kardama Muni era muito simples e inteiramente no modo 
«da bondade, havendo menos possibilidade de a paixão brotar em seu 
coração. 








VERSO 12 
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far a ara MR 
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maitreya uvãca 
priyayah priyam anvicchan 
kardamo yogam ásthitah 
vimanam káma-garh ksattas 
tarhy eváviracikarat 


maitreyah—o grande sábio Maitreya; uvaca—disse; privayah—de 
sua amada esposa; priyam—o prazer; anvicchan—procurando; kar- 
damah-—o sábio Kardama; yogam-—poder ióguico; asthitah—exerci- 
tou; vimánam—um aeroplano; kdma-gam—movimentando-se á von- 
tade; ksattah—6' Vidura; tarhi—instantaneamente; eva—bastante; 
aviracikarat—ele produziu. 


TRADUÇÃO 
Maitreya prosseguiu: Ó Vidura, procurando agradar sua amada 
esposa, o sábio Kardama exercitou seu poder ióguico e produziu 
instantaneamente uma mansão aérea que podia viajar de acordo com 
sua vontade. 


SIGNIFICADO 

Aqui as palavras yogam àsthitah são significativas. O sábio Kar- 
dama era completamente perfeito em yoga: Como resultado da ver- 
dadeira prática de yoga, desenvolvem-se oito tipos de perfeições: o 
yogi pode tornar-se menor que o menor, maior que o maior ou mais 
leve-que'o' mais: leve; ele pode conseguir qualquer coisa que deseje, 
pode criar inclusive um planeta, pode exercer influência sobre qual- 
quer pessoa, etc. Dessa maneira, alcança-se a perfeição da yoga, e, 
depois disso, pode-se alcançar a perfeição da vida espiritual. Assim, 
não é muito surpreendente que Kardama Muni tenha criado uma 
mansão no ar, de acordo com seu próprio desejo, para satisfazer o 
desejo de sua amada esposa. Num instante, ele criou o palácio, que 
será descrito nos versos seguintes. 


VERSO 13 
miai Rei AAA | 
LE 
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sarva-kâma-dugharh divyam 
sarva-ratna-samanvitam 

sarvarddhy-upacayodarkarm 
mani-stambhair upaskrtam 


» sarva—todos; kama-—desejos; dugham-—produzindo; divyam— 
maravilhosa; sarva-ratna—toda a espécie de jóias; samanvitam — 
adornada com; sarva—todas; rddhi—de riquezas; upacaya—aumen- 
to; udarkam— gradual; mani—de pedras preciosas; stambhaih-—com 
pilares; upaskrtam—adornada. 


TRADUÇÃO 
A mansão tinha estrutura maravilhosa, ornada com toda a espécie 
de jóias, adornada com pilares de pedras preciosas, e capaz de pro- 
duzir qualquer coisa que se desejasse. Estava equipada com todas as 
espécies de móveis e riquezas, que tendiam a aumentar com o trans- 


curso do tempo. 


b SIGNIFICADO 
+ Pode-se chamar o castelo criado no céu por Kardama Muni de 
“um castelo no ar,” mas, através de seu poder místico de yoga, Kar- 
dama Muni realmente construiu um imenso castelo no ar. Para nossa 
pobre imaginação, um castelo no céu é coisa impossível, mas, se 
considerarmos o assunto minuciosamente, poderemos entender que 
isto não é absolutamente impossível. Se a Suprema Personalidade de 
Deus pode criar tantos planetas no ar, carregando milhões de caste- 
Jos, um yogi perfeito como Kardama Muni pode facilmente construir 
um castelo no ar. Descreve-se o castelo como sarva-kama-dugham, 
ou seja, “que produzia qualquer coisa que se desejasse” Ele estava 
cheio de jóias. Até os pilares eram feitos de pérolas e pedras precio- 
sas. Essas jóias e pedras preciosas não estavam sujeitas à deteriora- 
ção, mas eram sempre e cada vez mais opulentas. Às vezes, ouvimos 
falar de castelos decorados dessa maneira também sobre a superfície 
da Terra. Os castelos construídos pelo Senhor Krsna para Suas 
16.108 esposas eram tão decorados com jóias que não havia neces- 

sidade de luz de lâmpadas durante a noite. 
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VERSOS 14—15 
Ra mansa | 
o ERRE LR 
arrasa | 
aaa uan 


divyopakaranopetarm 
sarva-kála-sukhávaham 

pattikâbhih parakâbhir. 
vicitrâbhir alankrtam 


sragbhir vicitrasmalyâbhir 
mafiju-sifijat-sad-anghribhih 

dukúla-ksauma-kauseyair 
náná-vastrair virájitam 


divya—maravilhoso; upakarana—com parafernália; upetam-— 
equipado; sarva-kála—em todas as estagóes; sukha-dvaham—trazen- 
do felicidade; pafrikabhih—com festóes; patakabhih—com bandei- 
ras; vicitrabhih—de várias cores e:tecidos; alankrtam—decorado; 
sragbhih--com ramalhetes; vicitra-malyâbhik-—com flores encanta- 
doras; mañju—doces; siñijat—zumbidoras; saf-añghribhih—com abe- 
lIhas; dukúla—tecidos finos; ksauma-—linho; kauseyaih—de seda; 
náná—vários; vastraih—com tapeçarias; virajitam—embelezado, 


TRADUÇÃO 
O castelo estava, plenamente equipado com toda a parafernália 
necessária, e era agradável em todas as estações. Trazia decorações 
em todo o seu redor de bandeiras, festões e trabalhos artísticos de 
cores variadas. Além disso, embelezavam-no ramalhetes de flores 
encantadoras, que atraíam abelhas docemente zumbidoras, e mais 
tapeçarias de linho, seda e vários outros tecidos. 


VERSO 16 


SR A 
fred: gh rd E: LA 


Lamentação de Devahúti 


upary upari vinyasta- 
nilayesu prthak prthak 

ksiptaih kasipubhih kantarh 
paryañka-vyajanásanaih 


oupari upari—um sobre o outro; vinyasta—colocados; nilayesu— 
'em' andares; prihak  prihak—separadamente; ksiptaih—dispostos; 
KkaSipubhih-=com camas; kantam—encantador; paryañka—poltro- 
nas; vyajana—abanos; asanaih—com assentos. 
ade 
do TRADUÇÃO 

O palácio parecia encantador, com camas, poltronas, abanos e 
assentos, todos separadamente dispostos em sete andares. 


£ SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que o castelo tinha muitos andares. As 
“palavras upary upari vinyasta indicam que os arranha-céus não são 
“invenção moderna. Mesmo naqueles dias, 'há'milhões de anos atrás, 
“era comum a idéia de construir prédios de muitos andares, que con- 
“tinham, não meramente um ou dois cômodos, mas muitos diferentes 
“apartamentos, sendo que cada um deles era inteiramente decorado de 
“almofadas, camas, assentos e tapetes. 


VERSO 17 


a ARA | 
aereas qe MR o 


tatra tatra viniksipta- 
nãnã-silpopasobhitam 

mahã-marakata-sthalyã 
“justarh vidruma-vedibhih 


tatra tatra—em várias partes; viniksipta—situadas; náaná—diver- 
sas; Silpa—por gravagóes artísticas; upasobhitam—extraordinaria- 
“mente belas; mahá-marakata—de grandes esmeraldas; sthalyã-—com 
‘o piso; jusfam—mobiliado; vidruma—de coral; vedibhih—com pla- 
“taformas elevadas (dosséis). 
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TRADUÇÃO 
Gravações artísticas realçavam-lhe a beleza em várias partes pelas 
paredes. O piso era de esmeralda, com dosséis de coral. 


SIGNIFICADO 
Atualmente, as pessoas orgulham-se muito de sua arte arquitetôni- 
ca, mas os pisos geralmente levam acabamento de cimento colorido. 
Parece, contudo, que o castelo construído mediante os poderes iógui- 
cos de Kardama Muni tinha pisos de esmeralda com dosséis de coral, 


VERSO 18 


aus gaga Mid ARMA 
Raf apaa ICI 


dváhsu vidruma-dehalya 
bhátam vajra-kapátava! 

Sikharesv indranilegu 
hema-kumbhair adhisritam 


dváhsu—nas «entradas; vidruma—de coral; dehalyã--com uma 
soleira; bhatam-—Ñbelo; vajra—enfeitadas de diamantes; kapáta- 
vat—tendo portas; Sikharesu—nas cúpulas; indra-nilesu—de safiras; 
hema-kumbhaih—com pináculos dourados; adhisritam—coroavam. 


TRADUÇÃO 
O palácio era belíssimo, com suas soleiras de coral nas entradas e 
suas portas enfeitadas de diamantes. Pináculos de ouro coroavam- 
lhe as cúpulas de safira. 


VERSO 19 


Goa fa: 
qe ARRE 12 


caksusmat padmarágagryair 
vajra-bhittigu nirmitaih 

Justarh vicitra-vaitânair 
maharhair hema-toranaih 


20] Lamentação de Devahiti 


caksuh-mat—como se possuísse olhos; padma-râga—com rubis; 

h-=mais escolhidos; vajra-—de diamante; bhittigu-—nas pare- 

yy mirmitaih—incrustados; justam—mobiliado; vicitra—vários; vai- 

aih-=com canapés; mahá-arhaih—valiosíssimos; hema-toranaih—= 
portões de ouro. 


TRADUÇÃO 
Com os mais escolhidos rubis incrustados em suas paredes de 
jante, parecia que ele tinha olhos. Era mobiliado com maravilho- 
os canapés e valiosíssimos portões de ouro. 


y SIGNIFICADO 
As joalherias e decorações artísticas aparentando olhos não são 
Coisa imaginária. Mesmo recentemente, 'os imperadores mongóis 
construíram seus palácios com decorações de pássaros enfeitados de 
, com olhos feitos de pedras preciosas. As pedras foram tomadas 


“pelas autoridades, mas as decorações ainda estão presentes em 
alguns dos castelos construídos pelos imperadores mongóis em Nova 
Delhi. Os palácios reais eram construídos com jóias e pedras'raras 
semelhantes a olhos, e, assim, à noite, elas forneciam-luz reflectiva 
“sem necessidade de lâmpadas. 


VERSO 20 


esquadra cam rafa 
SRA: ARTO A 117 011 


hamsa-páarávata-vrátais 
tatra tatra nikūjitam 

krtrimān manyamānaih svān 
adhiruhyādhiruhya ca 


Söhamsa—dos cisnes; pārāvata—dos pombos; vrātaih—com multi- 
dõès; sarra tatra—em várias partes; nikūjitam—Vibrava; kririmān— 
artificiais; manyamānaih—pensando; svān—pertencente à sua pró- 
pria'espécie; adhiruhya adhiruhya—pulando repetidamente; ca—e: 
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TRADUÇÃO 
Em várias partes do palácio, havia multidões de cisnes e pombos 
vivos, bem como cisnes e pombos artificiais tão semelhantes aos reais 
que os cisnes verdadeiros tentavam pular sobre eles, pensando que 
fossem vivos como eles. Assim, o palácio vibrava com os sons dessas 
aves. 


VERSO 21 


URRACA 
A AAA 1321 


vihãra-sthâna-visrâma- 
samvesa-pranganajiraih 

yathopajosarh racitair 
vismápanam ivátmanah 


vihára-sthána—parques de recreio; visrâma-—salas de estar; 
samvesa—dormitórios; prangana—pátios internos; ajiraih—com 
pátiosexternos; yathá-upajosam—de acordo com o conforto; 
racitaih—que foram projetados; vismãpanam-—causando espanto; 
iva—na verdade; dimanah—a ele próprio (Kardama). 


TRADUÇÃO 
O castelo tinha parques de recreio, salas de estar, dormitórios e 
pátios internos e externos, projetados com vistas ao conforto. Tudo 
isso causava espanto ao próprio sábio. 


SIGNIFICADO 

Kardama Muni, sendo uma pessoa santa, vivia num humilde ere- 
mitério, mas, ao ver o palácio construído mediante seus poderes 
ióguicos —repleto de salas de-estar, quartos para gozo sexual e 
pátios externos e internos — ele próprio ficou atônito. Assim é uma 
pessoa que tem os favores de Deus. Um devoto como Kardama Muni 
manifestou tal opulência mediante seu poder místico a pedido de sua 
esposa, mas, quando a opulência foi produzida, ele próprio não pôde 
entender como tais manifestações podiam ser possíveis. Quando o 
poder-de um yogi se manifesta, às vezes o próprio yogi se espanta. 


Lamentacáo de Devahúti 


VERSO 22 


for ral faia Aa 
a MARFAR: era MR 


idrg grharh tat paspantim 
nátipritena cetasá 

sarva-bhítasayabhijñiah 
pravocat kardamah svayam 


1drk—tal; grham—casa; tat—que; pasyantim—olhando para; na 
atipritena—não muito: satisfeito; 'cetasã--com o coração; sarva- 
bhiita--de todos; asaya-abhijfiah-—entendendo © coração; prāvo- 
cat--ele dirigiu-se; kardamah—Kardama; svayam-— pessoalmente. 
ho TRADUÇÃO 
«¡Ao ver Devahúti olhando para o gigantesco e opulento palácio 
com expressão de descontentamento, Kardama Muni pôde entender 


seus sentimentos, pois ele podia entrar no coração de qualquer pes- 
soa. Assim, ele dirigiu-se pasa a sua esposa da seguinte 
maneira. 4 


SIGNIFICADO 

Devahúti vivera muito tempo noeremitério, pouco se importando 
com seu corpo. Ela estava coberta de poeira e sua roupa não era 
muito boa. Kardama Muni ficou surpreso de que pudesse produzir 
semelhante palácio, e, da mesma forma, sua esposa, Devahiti, ficou 
espantada também. Como ela poderia viver naquele opulento palá- 
cio? Kardama Muni pôde entenderseu espanto, e por isso falou-lhe o 
seguinte. 

VERSO 23 


fan a e ara | 
o OS) 


nimajjyâsmin hrade bhiru 
vimānam idam āruha 

idarn Sukla-krtarh tirtham 
asisara yapakam nrnám 
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nimajjya—após banhar-te; asmin—neste; hrade—no lago; bhiru— 
Ó temerosa; vimánam—aeroplano; idam—este; aruha—sobe; idam— 
este; $ukla-krtam—criado pelo Senhor Visnu; tirtham—lago sagra- 
do; asisam—os desejos; yapakam—outorgando; nrnám—dos seres 
humanos. 

TRADUÇÃO 

Minha querida Devahúti, tu pareces muito temerosa. Primeiro, 
banha-te no lago Bindu-sarovara, criado pelo próprio Senhor Visnu, 
que pode satisfazer todos os desejos de um ser humano, e em seguida 
monta neste aeroplano. 


SIGNIFICADO: 

Ainda é costume ira lugares de peregrinação e tomar um banho 
na água dali.Em Vyndavana, as pessoas tomam banhos no rio 
Yamunã. Em outros lugares, tais como Prayãga, elas tomam banhos 
no rio Ganges. As palavras-tirtham ásisarh yapakam referem-se à 
satisfação dos desejos mediante o banho num lugar de peregrinação. 
Kardama Muni aconselhou à senhora 'sua esposa a banhar-se no 
lago Bindu-sarovara para que ela pudesse reviver a beleza e o brilho 
originais de seu'corpo: > 
VERSO 24 


M RÀ: A A | 
vol fed a ga q ren 


sá tad bhartuh samádaya 
í vacah kuvalayekşanā 
sarajarh bibhrati vāso 
vent-bhútam$ ca múrdhaján 


sá—ela; tat—entáo; bhartuh—de seu esposo; samádaya—aceitan- 
do; vacah—as palavras; kuvalaya-iksaná—a de olhos de lótus; sa- 
rajam—suja; bibhrati—vestindo; vasah—roupa; veni-bhitan—des- 
grenhado; ca—-e; mirdha-jân —cabelo. 


TRADUÇÃO 
A Devahiti de olhos de lótus aceitou a ordem de seu esposo. Por 
causa de sua roupa suja e dos cachos de cabelo desgrenhado em sua 
cabeça, ela não parecia muito atrativa. 


26] Lamentação de Devahiiti 


SIGNIFICADO 
ab Parece que Devahiiti ficara sem pentear'o cabelo por muitos:anos, 
“e por isso estava com o cabelo muito emaranhado. Em outras pala- 
“vras, ela negligenciou seu conforto e vestes do corpo para ocupar-se a 
viço de seu esposo. 





VERSO 25 


AR A RRA da TASA | 
ARTS REA O TASA RA 


añgarh ca mala=-pañkena 
safichannarh $abala-stanam 
Avivesa sarasvatyúh 
sarah Siva-jalasayam 


vañigam—corpo; cae; mala-pañkena—com sujeira; sañichannam— 
coberto; sabala--descoloridos; stanam —seios; avivesa—ela entrou; 
“sarasvatyâh-—do rio Sarasvati; sarah—o lago; $iva-—sagradas; jala-— 
águas; â$ayam —contendo. 


TRADUÇÃO 
» "Seu corpo recobria-se de uma espessa camada de sujeira, e seus 
“seios estavam descoloridos. Entretanto, ela mergulhou no lago, que 
continha as águas sagradas do Sarasvati. 


VERSO 26 
areas doem: af qa a: | 
a: aaa ao IRA 


sântah sarasi vesma-sthãh 
Satani dasa kanyakah 

sarvãh kisora-vayaso 
dadarsorpala-gandhayah 


sã-ela; antah-—dentro; sarasi—no lago; vesma-sthãh-—situadas 

numa casa; satáni dasa—dez centenas; kanyakah—mocinhas; sar- 

“vãh—todas; kisora-vayasah=-na flor da juventude; dadarsa-—ela viu; 
»utpala—como lótus; gandhayah-—fragrantes. 
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TRADUÇÃO 
Numa casa dentro do lago ela viu mil mocinhas, todas na flor da 
juventude e fragrantes como lótus. 


VERSO 27 
ai eg eee tg: ref | 
qi mieti i a: waa fg lRON 


tam drstvá sahasottháya 
procuh práñjalayah striyah 

vayarh karma-karis tubhyam 
$adhi nah karavâma kim 


tám—a ela; drsivãa--vendo; sahasã—subitamente; utthãya— 
levantando-se; procuh--elas disseram; práfijalayah-—-com mãos pos- 
tas; striyah—as donzelas; vayam—nós; 'karma-karih—criadas; 
tubhyam—para ti; $adhi—dize, por favor; nah--nos; karavâma— 
podemos fazer; kim-—o que. 


TRADUÇÃO 
Ao vê-la, as donzelas levantaram-se subitamente e disseram-lhe 
com mãos postas: “Nós somos tuas criadas. Dize-nos o que podemos 
fazer por ti.” 


SIGNIFICADO 
Enquanto Devahiti pensava sobre o que fazer naquele grande 
palácio com suas roupas sujas, de repente, pelos poderes ióguicos de 
Kardama Muni, apareceram mil criadas prontas a servi-la. Elas apa- 
receram perante Devahiti dentro da água e apresentaram-se como 
suas criadas, simplesmente esperando suas ordens. 


VERSO 28 
teta at a care aa | 
o e Ri q ae ra 


snánena ta mahãrhena 
snãpapitvã manasvinim 


Lamentacáo de Devahúti 


dukúle nirmale nine 
dadur asyai ca mánadah 


“snãnena-—com óleos de banho; tâm-—a ela; mahã-arhena-—muito 

c : snãpayitvã—após banhar; manasvinim—a virtuosa esposa; 

lukiile—em roupas finas; nirmale—imaculadas; nútne—novas; 

duh—elas deram; asyai—a ela; ca—e; mána-dah—as mogas 
Fespeitosas. 

e 

TRADUÇÃO 
“As moças, sendo muito respeitosas com Devahiiti, levaram-na adi- 
te, e, após banhá-la com óleos e cremes valiosos, deram-lhe novas 
pas, finas e imaculadas, para cobrir seu corpo. 


VERSO 29 


qem create fa gafa a 


a go a RS 


bhúsanáni parardhyani 
variyámsi dyumanti ca 

annarh sarva-gunopetam 
pânam caivâmrtãsavam 


bhúsanáni—adornos; para-ardhyáni—muito valiosas; variyámsi— 
muito excelentes; dyumanti—espléndidas; ca—e; annam—alimento; 
'sarva-guna—todas as boas qualidades; upetam—contendo; pánam— 
bebidas; ca—Ñe; eva—também; amrta—doce; asavam—embriagante. 





TRADUÇÃO 

Depois, elas a decoraram com jóias muito excelentes e valiosas, 
que brilhavam esplendidamente. Depois ofereceram-lhe alimento 
que continha todas as boas qualidades, e uma doce e inebriante 
bebida chamada āsavam. 
Ai SIGNIFICADO 
+ AÁsavam é um preparado medicinal ãyur-védico; não é bebida 
alcóolica. É feita especialmente de ervas e destina-se a melhorar o 
metabolismo para proporcionar condições saudáveis ao corpo. 
p 
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VERSO 30 


aa ara año AA | 
fratgeereara Agua ell 


athādarśe svam ātmānarhọ 
sragvinam virajâmbaram 

virajam krta-svastyayanarh 
kanyábhir bahu-mánitam 


atha—entáo; adarse—num espelho; svam dimánam—seu próprio 
reflexo; srak-vinam-—adornada com uma guirlanda; viraja—bem 
limpos; ambaram—mantos; -virajam—livre de toda: a. suji do 
corpo; krta-svasti-ayanam—enfeitada com marcas auspiciosas; 
kanyábhih—pelas criadas; bahu=mánitam—servida com muito 
respeito. 





TRADUÇÃO 
Então ela contemplou seu próprio reflexo num espelho. Seu corpo 
livrara-se completamente de toda a sujeira, e uma guirlanda a ador- 
nava, Vestida com mantos bem limpos e enfeitada com auspiciosas 
marcas de tilaka, as criadas a serviam com muito respeito. 


VERSO 31 


aca AMOR | 
Pond añ TRALA NRI 


snãtarh krta-Sirah-snãnarh 
sarvábharana-bhúsitam 

niska-grivath valayinarh 
kujat-kãficana-niipuram 


snátam—banhado; krta-Sirah—incluindo a cabeça; snânam— 
banhando; sarva—por completo; abharana—com adornos; bhúsi- 
tam—decorada; niska—um colar de ouro com um medalhão; gri- 
vam-—no. pescoço; valayinam—com. braceletes; kújat—tilintantes; 
kãficana—feitos de ouro; nipuram-—sininhos de tornozelo. 


032] Lamentação de Devahiti 


TRADUÇÃO 
Todo o seu corpo, incluindo a cabeça, foi inteiramente banhado, e 
ficou toda enfeitada com adornos. Usava um colar especial com 
medalhão e trazia pulseiras nos punhos e sininhos tilintantes de 
nos tornozelos 





» SIGNIFICADO 
| Neste verso, aparece a expressão krta-$irah-snânam. Segundo as 
orientações do smyti-Sâstra sobre os deveres cotidianos, as senho- 
têm permissão de banhar-se diariamente até o pescoço. O cabelo 
cabeça não tem necessariamente de ser lavado todos os dias, 
porque a massa de cabelo úmido pode causar um resfriado. Para as 
enhoras, portanto, a prescrição comum é tomar banho até o pes- 
, e apenas em certas ocasiões elas tomam banho completo. 
Nesta ocasião, Devahiti tomou banho completo e lavou o cabelo 
muito bem. O banho comum chama-se mala-snãna, e o banho com- 
pleto, que inclui a cabeça, chama-se Sirah-snãna. Nessa ocasião, a 
mulher precisa de óleo suficiente para ungir sua cabeça. Esta é a 
recomendação dos comentadores do smyti-Sâstra. 


VERSO 32 


DANCER AAA AAA | 
E EN 


$ronyor adhyastayã kaficyã 
kañcanya bahu-ratnayá 

hãrena ca mahárhena 
rucakena ca bhúsitam 


Sronyoh—nos quadris; adhyastaya—usado; kañicya—com um cin- 

turáo; kañicanyá—feito de ouro; bahu-ratnayá—decorado com 
inúmeras jóias; harena—com um colar de pérolas; ca—e, mahã- 
arhena— precioso; rucakena—com substâncias auspiciosas; ca—e; 
bhúsitam—adornada. 


y TRADUÇÃO 
Em volta dos quadris, ela usava um cinturão de ouro, incrustado 
com inúmeras jóias, e foi ainda enfeitada com um precioso colar de 
pérolas e substâncias auspiciosas. 





274 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 23 
SIGNIFICADO 
Substáncias auspiciosas incluem agafráo, kuñkuma e polpa de 
sándalo, Para antes do banho, há outras substáncias auspiciosas, tais 
como turmerique misturado com óleo de semente de mostarda, que 
sáo untadas em todo o corpo. Todas as espécies de substáncias aus- 
piciosas foram usadas para banhar Devahiti dos pés à cabeça. 


VERSO 33 


A GA raiado sam | 
AA RA DARA A 


sudatã subhruvã slaksna- 
snigdhapañgena caksusá 

padma-kosa-sprdhã nilair 
alakais ca lasan-mukham 


su-datã-—com belos dentes; su-bhruva-—com sobrancelhas encan- 
tadoras; $laksna—amorosos; snigdha—umedecidos; apángena— 
cantos dos olhos; caksusá—com olhos; padma-kosa—botóes de 
lótus; sprdhã-—derrotando; nilaih-—azulados; alakaih—com cabelo 
ondulado; ca—e; lasat—brilhando; mukham—semblante. 


TRADUÇÃO 
Seu semblante brilhava, com belos dentes e encantadoras so- 
brancelhas. Seus olhos, realçados por amorosos cantos umedecidos, 
derrotavam a beleza dos botões de lótus, Seu rosto estava cercado 
por negras tranças onduladas, 


SIGNIFICADO 
Segundo a cultura védica, dentes brancos sáo muito apreciados. 
Os dentes brancos de Devahúti aumentayam a beleza de seu rosto e 
faziam-no parecer uma flor de lótus, Quando um rosto parece muito 
atrativo, os olhos sáo geralmente comparados a pétalas de lótus e o 
rosto á flor de lótus, 
VERSO 34 


qa aa a a! 
a mA a RANA A A: NN 


Lamentação de Devahüti 


yadá sasmara rsabham 
rsinãrh dapitarn patim 

tatra cáste saha stribhir 
yatráste sa prajapatih 


yada—quando; sasmará—ela pensou em; rsabham—o principal; 

indm—entre os rsis; dayitam—querido; patim—esposo; tatra—lá; 

aste—ela estava presente; saha—junto com; stribhih=as cria- 

das; yatra—onde; Aste—estava presente; sah—ele; prajapatih—=o 
Prajápati (Kardama). 


t TRADUÇÃO 

Tão logo pensou em seu grande esposo, o melhor dos sábios, 
Kardama Muni, que lhe era muito querido, ela, junto com todas as 
criadas, apareceu imediatamente onde ele estava. 


n SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que, a principio, Devahúti achou-se 
muito suja e muito mal vestida. Quando seu esposo mandou-a entrar 
no lago, ela encontrou as criadas, que cuidaram dela. Tudo foi feito 
dentro da água, e, tão logo pensou-em seu amado esposo, Kardama, 
ela foi trazida à presença' dele, sem demora. Esses são alguns dos 
poderes obtidos pelos'yogis perfeitos: eles podem executar imediata- 
mente qualquer coisa que desejem. 


VERSO 35 


nd aaa Aa vall 
ferra af da eaaa NNI 


bhartuh purastãd ãimãnarh 
strisahasra-vrtah tada 

nisamya tad-yoga-gatim 
sarhnsayarm pratyapadyata 


“bhartuh-—de seu esposo; purastãt-—na presença; dimânam--ela 
“própria; stri-sahasra-—por mil criadas; vrtam-=cercada; 'tada-— 
“então; nisâmya--vendo; rar—seu; yoga-gatim—poder ióguico; 
samsayam pratyapadyata—ela estava espantada: 
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TRADUCAO 
Ela espantou-se ao ver-se cercada por mil criados na presença de 
seu esposo e ao testemunhar seu poder ióguico. 


SIGNIFICADO. 
Devahiti viu tudo acontecer miraculosamente, mas, ao ser trazida 
à presença de seu esposo, ela pôde entender que tudo aquilo se devia 
ao seu grande poder místico ióguico. Ela compreendeu que nada era 
impossível para um yogi como Kardama Muni. 


VERSOS 36—37 


q al oran Aia 1 
a ai et deR RRI 
Parra Asama area, | 
ama far aaa 1301 


sa tárh krta-mala-snándh 
vibhrajantim apúrvavat 

átmano bibhratih rápam 
sarhvita-rucira-stanim 


vidyadhari-sahasrena 
sevyamânãm suvâsasam 

jāta-bhħāvo vimānarh tad 
ārohayad amitra-han 


sah—o sábio; tám— a ela (Devahúti); krta-mala-snánam—bem 
banhada; vibhrajantim—brilhando; apiirva-vat-—sem precedentes; 
âtmanah—sua própria; bibhratim—possuindo; râpam-—beleza; sarh- 
vita—cingidos; rucira--atraentes; stanim-—com os seios; vidyadha- 
ri—das garotas Gandharvas; sahasrena—por mil; sevyamânim— 
«sendo assistida; su=vasasam— vestida com excelentes mantos; jãta- 
bhãvah—tomado pela paixão; vimânam-—aeroplano semelhante a 
uma mansão; tar-—aquele; drohayat-—ele a colocou a bordo; amitra- 
han—6 destruidor do inimigo. 


Verso 38] Lamentação de Devaháti 


TRADUÇÃO 

O sábio pôde ver que Devahiti tomara um banho de limpeza 
completa e brilhava como se já não fosse sua antiga esposa. Ela 
recuperara sua própria beleza original como a filha de um príncipe. 
Vestida com excelentes mantos, seus seios atraentes devidamente 
cingidos, ela era assistida por mil garotas Gandharvas. Ó destruidor 
“do inimigo, a paixão de Kardama por ela aumentou, e ele a colocou 
ma mansão aérea. 
a SIGNIFICADO 

Antes de seu casamento, quando Devahiti foi trazida por seus pais 
“à presença do sábio Kardama, ela era uma princesa de beleza per- 
feita, e por isso, nesta passagem, Kardama Muni lembra-se da antiga 
beleza dela. Mas, após seu casamento, quando esteve ocupada a 
serviço de Kardama Muni, ela negligenciou o cuidado de seu corpo 
como uma princesa, uma vez que não havia recursos para tal cui- 
dado: seu esposo vivia numa cabana, e, como ela estava sempre 
ocupada em servi-lo, sua beleza real desapareceu, e ela ficou pare- 
“cendo uma criada comum. Agora, após ser banhada pelas garotas 
“Gandharvas por ordem do poder ióguico de Kardama Muni, ela 
recuperava sua beleza, e Kardama Muni sentiu-se atraído pela beleza 
de antes do casamento. A verdadeira beleza de uma jovem mulher 
“está em seus seios. Quando Kardama Muni viu os seios de sua esposa 
tão belamente decorados, aumentando em muito a sua beleza, ele 
sentiu-se atraído, muito embora fosse um grande sábio. Sripada 
Sankaracarya, portanto, adverte os transcendentalistas de que quem 
busca a compreensão transcendental não deve se deixar atrair pelos 
seios rijos de uma mulher, pois eles não passam de uma combinação 
«de gordura e sangue dentro do corpo. 





VERSO 38 


ra ara 
Parra 


HO TAN 
Aaa fra cil 
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tasminn alupta-mahimã privayânurakto 
vidyâdharibhir upacirna-vapur vimâne 

babhraja utkaca-kumud-ganaván apicyas 
tãrâbhir âvria ivodu-patir nabhakh-sthah 


tasmin-—-naquela; alupta--não: perdida; mahimã-—glória; priya- 
yá—com súa amada consorte; anuraktah-—apegado; vidyadhari- 
bhih—pelas garotas Gandharvas; upacirna—assistida por; vapuh=— 
sua pessoa; vimáne—sobre o aeroplano; babhraja—ele brilhava; 
utkaca—aberto; kumut-ganavan—a lua, que é seguida por fileiras de 
lírios; apicyah-—muito encantador; 14rabhih—por: estrelas; dvrtah— 
cercada; “iva--como; udu-patih—a Jua (a: principal das estrelas); 
nabhah-sthah-—no céu. 


TRADUÇÃO 
Embora aparentemente apegado a sua amada consorte enquanto 
essa era servida pelas garotas Gandharvas, o sábio não perdeu sua 
glória, que era o domínio de si mesmo. Na mansão aérea, Kardama 
Muni com sua consorte reluziam tão encantadoramente como a lua 
em meio ás estrelas no céu, o que faz com que fileiras de lírios 
abram-se nos lagos à noite, 


SIGNIFICADO. 

A mansão estava no céu, e poriisso a comparação com a lua cheia 
e as estrelas é mui belamente composta neste verso. Kardama Muni 
pareciaa lua cheia, eas garotas que cercavam sua-esposa, Devahiiti, 
pareciam estrelas. Numa noite de lua cheia, as estrelas e a lua juntas 
formam:uma bela constelação; analogamente, naquela mansão aérea 
no céu, Kardama Muni com sua bela esposa e as donzelas que os 
cercavam pareciam a lua e as estrelas numa noite de lua cheia. 


VERSO 39 
ARA 
UA AAA 
Rada aaaea 
SES 


Lamentação de Devahúti 


tenásta-lokapa-vihara-kulacalendra- 
dronisv anañga-sakha-máruta-saubhagásu 
siddhair nuto dyudhuni-pata-Siva-svanásu 
reme ciram dhanadaval-lalanã-variithi 


“tena--por aquele: aeroplano; asta-loka-pa—das deidades predo- 
nantes dos oito planetas celestiais; vihãra-—os jardins aprazíveis; 
a-acala-indra-—do rei das montanhas (Meru); dronisu-—nos vales; 
anga—de paixão; sakha-—os companheiros; mãruta-—com brisas; 
ibhagãsu-—belas; siddhaih-—pelos Siddhas; nutah—sendo louva- 

0; dyu-dhuni—do Ganges; páta—da queda; Siva-svanásu—vibran- 
do com sons auspiciosos; reme—ele desfrutou; ciram—por longo 
empo; dhanada-vat—como Kuvera; lalana—por donzelas; variithi— 


> TRADUÇÃO 
“Naquela mansão aérea, ele viajou para os vales aprazíveis do 


Meru, que se tornavam mais belos pelas frescas, suaves e 
es brisas que estimulavam a paixão. Nesses vales, Kuvera, o 
iro dos deuses, cercado por belas mulheres e louvado pelos 
S, geralmente desfruta de prazeres. Kardama Muni também, 
do pelas lindas donzelas e sua esposa, foi até lá e desfrutou por 
los e muitos anos. 


SIGNIFICADO 
uvera é um dos oito semideuses encarregados das diferentes 
direções do universo. Diz-se que Indra se incumbe-do'lado leste do 
universo, onde está situado o planeta celestial, ouo paraíso. Da 
“mesma forma, Agni-se incumbe da porção sudeste do universo; 
Yama, o semideus que castiga os pecadores, incumbe-se da porção 


sul; Nirrti encarrega-se da parte sudoeste do universo; Varuna, O 


'semideus encarregado das águas, incumbe-se da porção oeste; Vāyu, 
¿que controla o ar é tem asas para viajar pelo ar, encarrega-se da 
parte noroeste do universo; e Kuvera, o tesoureiro dos semideuses, 
“encarrega-se da parte norte do universo. Todos esses semideuses 
obtêm prazer nos vales do monte Meru, que está situado em alguma 
parte entre o Sol e a Terra. Na mansão aérea, Kardama Muni viajou 
pelas oito direções controladas pelos diferentes semideuses acima 
“descritos, e, assim como os semideuses vão ao monte Meru, ele 
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também foi até lá para gozar da vida. Quando alguém é cercado por 
jovens e belas mocinhas, o estímulo sexual torna-se naturalmente 
proeminente. Kardama Muni estava sexualmente estimulado, e ele 
desfrutou de sua esposa por muitos e muitos anos naquela parte do 
monte Meru. Porém, sua prática sexual foi louvada por muitíssimos 
Siddhas, seres que alcançaram a perfeição, visto que se destinava a 
produzir boa progênie para o bem dos afazeres universais. 


VERSO 40 


E guiado | 
ara dee am rear a eel 


vaisrambhake surasane 
nandane puspabhadrake 
mánase caitrarathye ca 
sa reme rámayá ratah 


vaisrambhake—no jardim Vaisrambhaka; surasane—em'Sura- 
sana; nandane—em Nandana; puspabhadrake—em Puspabhadraka; 
mánase—ás margens do lago Mánasa-sarovara; caitrarathye—em 
Caitrarathya; ca—e; sah—ele; reme—desfrutou; rámayd—por sua 
esposa; ratah—satisfeito. 


TRADUÇÃO 
Satisfeito por sua esposa, ele desfrutou naquela mansão aérea, não 
somente no monte Meru, mas também em diferentes jardins conhe- 
cidos como Vaisrambhaka, Surasana, Nandana, Puspabhadraka e 
Caitrarathya, e ás margens do lago Mánasa-sarovara. 


VERSO 41 


ASIA AAA A aA | 
Aafaa ata aias: lgi 


bhrajisnuna vimánena 
káma-gena mahiyasá 

vaimânikân atyaseta 
caral lokân yathânilah 
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hrajisuna-—esplêndida; vimãnena—com o aeroplano; káma- 
que voava de acordo com o seu desejo; mahiyasã--muito 


n inde; vaimánikan—os semideuses em seus aeroplanos; atyaseta— 
le ultrapassou; caran—viajando; lokán—pelos planetas; yatha— 


mo; anilah—o ar. 


TRADUÇÃO 
" viajou dessa maneira por vários planetas, assim como o ar 
descontrolado em todas as direções. Atravessando o ar naquela 
nde e esplêndida mansão aérea, que podia voar de acordo com 
vontade, ele ultrapassou inclusive os semideuses. 





SIGNIFICADO. 

Os planetas ocupados pelos semideuses estão restritos a suas pró- 
jas: órbitas, mas Kardama: Muni, mediante seu poder ióguico, 
ia viajar por todas as diferentes direções do universo sem 'res- 
ção: As entidades vivas que estão dentro do universo chamam-se 
condicionadas; isto é, elas não têm liberdade de se movimentar 
“toda a parte. Nós somos habitantes deste globo terrestre; não 
demos nos movimentar livremente para outros planetas. Na era 
a, homem tem tentado ir a outros planetas, mas até agora 
teve sucesso: Não é possível viajar a nenhum outro'planeta 
que, pelas leis da natureza, nem sequer os -semideuses podem 
imentar-se de um planeta a outro: Porém, Kardama- Muni; 
diante seu poder ióguico, podia superar a força dos semideuses e 
jar no espaço por todas as direções. A comparação aqui-é muito 
quada. As palavras yarhã anilah indicam que, assim como o ar 
m'liberdade para movimentar-se por qualquer parte sem restrição, 
“mesma forma, Kardama Muni viajou irrestritamente por todas as 

eções do universo. 

VERSO 42 


6 qual dd JARA] 
do RATA MR 
kirm durápadanarh tesam 
pumsám uddáma-cetasám 
yair ásritas tirtha-padas 
carano vyasanátyayah 
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kim—que; durapadanam—difícil de alcangar; tesam—para aque- 
les; purhsám—homens; uddáma-cetasám—que são determinados; 
yaih—por quem; ásritah—se refugiado; tirtha-padah—da Suprema 
Personalidade de Deus; caranah-—pés; vvasana-atyayah—que elimi- 
nam os perigos. 

TRADUÇÃO 

O que é difícil de alcançar para homens determinados que se 
refugiaram aos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus? 
Seus pés são a fonte de rios sagrados como o Ganges, que eliminam 
os perigos da vida mundana. 


SIGNIFICADO 

As palavras yair asritas' tirtha-padas caranah são significativas 
neste contexto; A Suprema Personalidade de Deus é conhecida como 
tirtha-pâda. O Ganges é chamado de rio sagrado por emanar do 
dedão do pé de Vignu:O Ganges destina-se a erradicar todas as 
aflições materiais das almas condicionadas: Portanto, para qualquer 
entidade; viva: que tenha' se abrigado: aos santos pés de lótus do 
Senhor, nada é impossível. Kardama Muni é especial, não porque 
era grande místico, mas porque era grande devoto. Portanto, aqui se 
diz que para um grande devoto como Kardama Muni nada é impos- 
sível. Embora osyogis possam executar façanhas maravilhosas, 
como Kardama- Muni já demonstrou, Kardama era mais que um 
vogi porque era um grande devoto do Senhor; por conseguinte, ele 
eramais glorioso que um yogi comum. Como se; confirma no 
Bhagavad-gitã, “Entre os muitos yogis, aquele que é devoto do 
Senhor é de primeira classe.” Para uma pessoa como Kardama Muni 
não há possibilidade de ser condicionado: ele já era uma alma libera- 
da e melhor que os semideuses, que `também são condicionados. 
Embora estivesse desfrutando com sua esposa e-muitas outras mu- 
lheres, ele estava acima da vida material condicional. Portanto, a 
palavra vyasanátyayah é usada para indicar que ele estava além da 
posição de uma alma condicionada. Ele estava transcendental a 
todas as limitações materiais. 


VERSO 43 
Trafego qe ara ret | 
sal merda eta sado diva 


Lamentagio de Devahúti 


preksayitva bhuvo golam 
patnyai yavan sva-sarnsthayã 

bahv-ascaryar mahã-yogi 
svasramaya nyavartata 


sayitva-—após mostrar; bhuvah-—do univers 
inyai—a sua esposa; ydván—como també: 
“seus arranjos; bahu-ascaryam-—cheio de muitas maravilhas; 
-yogi—o grande yogT(Kardama); sva-asramáya—a seu próprio 
lo; nyavartata—regressou. 


TRADUÇÃO 
mostrar a sua esposa o globo do universo e seus diferentes 
cheios de muitas maravilhas, o grande yogi Kardama Muni 
a seu próprio eremitério. 





SI GNIFICADO 


eta é redondo, e cada planeta é um abrigo diferente, assim como 
no grande oceano: Às vezes, os planetas são chamados de 

a, ou varga. Este planeta Terra é chamado de Bhãrata-varsa 
que foi governado pelo rei Bharata: Outra palavra significativa 
a neste verso é bahv-ascaryam, “muitas coisas maravilhosas.” 

o indica que os diferentes planetas são distribuídos por todo o 


iniverso nas oito direções, sendo que cada um deles tem suas mara- 


as. Cada planeta tem suas influências climáticas particulares e 
particulares de habitantes, e está completamente equipado com 
ido, incluindo a beleza das estações. No Brahma-samhitã (5.40), 
se a este respeito que vibháti-bhinnam: em cada planeta há 

tes opulências. Não se pode esperar que um planeta seja exa- 
mente como o outro; Pela graça de Deus, pela lei da natureza, cada 
neta é feito de forma diferente, com diferentes aspectos maravilho- 

. Kardama Muni experimentou pessoalmente todas essas mara- 
lhas enquanto viajava com'sua esposa, mas, mesmo assim, ele pôde 
novamente a seu humilde eremitério. Ele mostrou a sua 
princesa que, embora vivesse no eremitério, tinha o poder de 

toda a parte e fazer qualquer coisa através da yoga mística. Esta é 
rfeição da yoga: Não é possível tornar-se um yogi perfeito sim= 
nte demonstrando algumas posturas sentadas, nem tampouco 
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pode alguém tornar-se Deus através dessas posturas ou da dita medi- 
tação, como apregoam hoje em dia. Os tolos deixam-se levar a acredi- 
tar que, mediante uma mera caricatura de meditação e posturas 
sentadas, é possível tornar-se Deus dentro de seis meses. 

Eis aqui o exemplo de um yogi perfeito: ele podia viajar por todo o 
universo, De forma-semelhante, encontramos a descrição de Durvasã 
Muni, que também viajava pelo espaço, Na realidade, o yogi perfeito 
pode fazer isso. Mas, mesmo que alguém possa viajar por todo o 
universo e exibir façanhas maravilhosas como Kardama Muni, ele 
não pode comparar-se à Suprema Personalidade de Deus, cujo poder 
e energia inconcebível não poderão jamais ser obtidos por nenhuma 
alma condicionada ou liberada. Pelas ações de Kardama Muni, 
podemos entender que, apesar de seu imenso poder místico, ele per- 
manecia um devoto do Senhor, Esta é a verdadeira posição de todas 
as entidades vivas. 


VERSO 44 


fa ATA areia | 
a fra TA tra een 


vibhajya navadhátmánam 
mánavimh suratotsukam 

rámárh niramayan reme 
varsa-púgán muhúrtavat 


vibhajya—tendo dividido; nava-dha—em nove; dimánam—a si 
mesmo; mânavim—a filha de Manu (Devahiti); surata—por vida 
sexual; utsukâm —que estava ávida; râmãâm-—a sua esposa; nirama- 
andando prazer; reme—ele desfrutou; varsa-pilgân—por muitos 
anos; muhúrtavat—como se fossem um instante. 


TRADUÇÃO 
Após voltar a seu eremitério, ele se dividiu em nove personalidades 
simplesmente para dar prazer a Devahiiti, a filha de Manu, que 
estava ávida por vida sexual, Dessa maneira, ele desfrutou com ela 
por muitos e muitos anos, que se passaram como se fossem um 
instante, 
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SIGNIFICADO 
hãti, a filha de Svayambhuva Manu, é descrita neste verso 


bmo suratorsuka: Após viajar com o esposo por todo o universo, 


monte Meru e pelos belos jardins dos reinos celestiais, ela natu- 
nte desenvolveu estímulo sexual, e, a fim de satisfazer-lhe o 
sejo sexual, Kardama Muni expandiu-se em nove formas. Ao 
de um, ele tornou-se nove, e nove pessoas praticaram sexo com 
ti por muitos e muitos anos. É sabido que o apetite sexual da 

é nove vezes maior que o do homem. Isto se indica clara- 

nte aqui. Caso contrário, Kardama Muni não teria tido motivo 
jra expandir-se em nove. Eis aqui outro exemplo de poder ióguico. 
sim como a Suprema Personalidade de Deus pode expandir-Se 
n milhões de formas, o yogi também pode expandir-se em até nove 
s, mas não mais que isso. Qutro exemplo disto é o de Saubhari 

i, que também se expandiu em oito formas. Porém, por mais 
öso que o yogi seja, ele não pode se expandir em mais que oito 


ju nove formas. A Suprema Personalidade de Deus, contudo, pode 


dir-Se em milhões de formas, ananta-rúpa — inúmeras, incontá- 
is formas — como se afirma no Brahma-sarhitã. Ninguém pode 


omparar-se à Suprema Personalidade de Deus por qualquer mani- 


ção energética concebível de poder. 


VERSO 45 


afa iaa spei ai Rnt Pal 
qa 4 verda qa diet 


tasmin vimána utkrstam 
Sayyah rati-karimh $rita 

na cabudhyata tam kalam 
patyapicyena sañgatá 


tasmin—naquela; vimáne—aeroplano; utkrstam—excelente; 

yydm—uma cama; rati-karim—aumentando os desejos sexuai 

d—situado sobre; na—náo; ca—e; abudhyata—ela percebeu; 

im—este; kálam—tempo; patya—com seu esposo; apicyena— 
imo; sarigatã-—na companhia. 
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TRADUÇÃO 
Naquela mansão aérea, na companhia de seu belo esposo, situado 
sobre uma excelente cama que aumentava os desejos sexuais, Deva- 
húti não podia perceber que muito tempo havia passado. 


SIGNIFICADO 
A prática sexual é tão desfrutável para pessoas materialistas que, 
quando se ocupam em tais atividades, elas se esquecem de que o 
tempo está passando. O santo Kardama e Devahiti, em sua relação 
sexual, também se esqueceram do passar do tempo. 


VERSO 46 


e o] 
Ti A IR: MANAT NRI 


evam yogânubhávena 
dam-patyo ramamánayoh 

Satam vyatiyuh $aradah 
kâma-lãlasayor manãk 


evam—assim; yoga-anubhavena—mediante poderes ¡óguicos; 
dam-patyoh—o casal; ramamánayoh—enquanto se divertiam; 
Satam—cem; vyatiyuh—passaram-se; £aradah—outonos; kâma— 
prazer sexual; lalasayoh—que ansiavam avidamente por; manak — 
como um curto período. 


TRADUÇÃO 
Enquanto o casal, que ansiava avidamente pelo prazer sexual, 
divertia-se desse modo devido aos poderes místicos, cem outonos se 
passaram como se fossem um breve período de tempo. 


VERSO 47 


TAM er arte, | 
e fa dd AR ol 


tasyâm âdhatta retas tām 
bháavayann átmanátma-vit 


Lamentacáo de Devahúti 


nodhá vidháya rúpam svah 
sarva-sankalpa-vid vibhuh 


yyam—nela; ádhatta—depositou; retah—sêmen; tâm—a ela; 

Wan —tratava; dtmanã-—como metade de si mesmo; dtma-vit— 

lecedor da alma espiritual; nodha—em nove; vidhaya—tendo 

idido; rápam-—-corpo; svam—seu próprio; sarva-sankalpa-vit—o 
r de todos os desejos; vibhuh—o poderoso Kardama. 





TRADUÇÃO 
poderoso Kardama Muni podia entrar no coração de todos e 
qualquer coisa que alguém desejasse. Conhecendo a alma 
al, ele tratava sua esposa como metade de seu corpo. 
indo-se em nove formas, ele fecundou Devahiti com nove eja- 
es de sêmen. 


SIGNIFICADO 


Uma vez que Kardama Muni podia entender que Devahiti queria 
itos filhos, na primeira oportunidade ele gerou nove filhos de uma 
vez: Aqui ele é descrito como vibhu, o mais poderoso senhor. 

[ediante seu poder ióguico, ele pôde gerar de uma vez nove filhas no 

de Devahúti. 


VERSO 48 
se ma a gR | 
a A 


atah sá suguve sadyo 
devahútih striyah prajáh 

sarvás 1á$ cdru-sarvangyo 
lohitorpala-gandhayah 


atah—entáo; sa—ela; susuve—deu à luz; sadyah—no mesmo dia; 
devahútih—Devahúti; striyah—meninas; prajah—progénie; sarvah— 
todas; 1dh—elas; caru-sarva-añgyah—encantadoras em todas as 
partes de seus corpos; lohita-—vermelho; utpala—como o lótus; 


gandhavah-—perfumadas. 
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TRADUÇÃO 
Logo depois, no mesmo dia, Devahiti deu à luz nove meninas, 
todas encantadoras em todas as partes de seus corpos e perfumadas 
com a essência da flor de lótus vermelha. 


SIGNIFICADO 

Devahiti estava demasiadamente excitada, e por isso expeliu mais 
óvulos, e nove filhas nasceram. Diz-se no smrti-$âstra, bem como no 
Ayur-veda, que, quando a ejaculação do macho é maior, geram-se 
meninos, mas, quando a ejaculação da fêmea é maior, geram-se meni- 
nas. Assim, as circunstâncias dão a entender que Devahiti estava 
mais excitada sexualmente, motivo pelo qual teve nove filhas de uma 
vez. Todas as filhas, no entanto, eram belíssimas, e seuscorpos eram 
muito bem formados: cada uma delas parecia uma flor de lótus e era 
perfumada como um lótus. 


VERSO 49 


a aaa. 
amm Ag gA AZTI 


patirh sã pravrajisyantarh 
tadãlaksyosati bahih 

smayamáná viklavena 
hrdayena vidiiyata 


patim—seu esposo; sa—ela; pravrajisyantam—prestes a deixar o 
lar; tada—entáo; alaksya—após ver; usati=bela; bahih—externa- 
mente; smayamãânã-—sorrindo; viklavena-—agitada; hrdayena—com 
o coração; vidiiyarã-—estando aflita. 


TRADUÇÃO 
Ao ver seu esposo prestes a deixar o lar, ela sorriu externamente, 
mas, no fundo do coração, estava agitada e aflita. 


SIGNIFICADO 
Kardama Muni encerrou seus afazeres domésticos rapidamente, 
através de seu poder místico. A construção do castelo no ar, a viagem 
por todo o universo com sua esposa na companhia de belas garotas e 
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de filhos estavam terminadas, e agora, conforme sua pro- 

de deixar o lar para seu verdadeiro interesse de auto-realização 

ritual após fecundar sua esposa, ele estava prestes a partir. Ao 

seu esposo preparando-se para partir, Devahiti ficou muito per- 

, mas, para satisfazer o esposo, ela sorria. O exemplo de 

Muni deve ser compreendido muito claramente: uma pes- 

cujo principal ‘interesse é a consciência de Krsna, mesmo que 

ja emaranhada na vida familiar, deve sempre estar pronta a 
ixar a sedução doméstica logo que possível. 





VERSO 50 


Para gf a ran | 
sara afêrai ara emast TA: luel! 
likhanty adho-mukhi bhúmir 


padã nakha-mani-srivã 
uvãca lalitârn vácarh 


nirudhyásru-kalam śanaih 


likhanti—riscando; adhah-mukhi—com a cabeça baixa; bhū- 

jim—o piso; padã-—com o pé; nakha--unhas; mani—semelhantes a 
jóias; Sriya—com radiante; uváca—ela falou; lalitâm-—encantadora; 
vácam—tonalidade; nirudhya—reprimindo; asru-kalam—lágrimas; 
'Sanaih—vagarosamente. 


TRADUÇÃO 

« Ela pôs-se de pé, riscando o piso com o pé, que radiava com o 
brilho de suas unhas semelhantes a jóias. Com a cabeça baixa, ela 
Talou com vagarosa porém encantadora tonalidade, reprimindo as 
lágrimas. 
s SIGNIFICADO 

Devahúti era táo linda que as unhas dos dedos de seus pés pare- 
ciam pérolas, e, conforme-ela riscava o piso, parecia que atiravam 
pérolas ao solo. Quando uma mulher risca œ piso com-o- pé, isto é 
sinal de que sua 'mente está muito perturbada. Às vezes, as gopis 
exibiam esses sinais perante Krsna. Quando as gopis vieram na cala- 
da da noite e Krsna mandou-as regressar a suas casas, as gopis 
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também riscaram'o solo'dessa maneira, porque suas mentes ficaram 
muito perturbadas. 


VERSO 51 

RaR, 
ai apari aT 
an A ai i E UN 


devahūtir uvãca 
sarvarh tad bhagavān mahyam 
upováha pratisrutam 
athapi me prapannáyá 
abhayarn datum arhasi 


devahiitih— Devahiti; uvaca—disse; 'sarvam—tudo; tat—que; 
bhagavân—Vossa Senhoria; mahyam-=a mim; upovãha—foi cum- 
prido; pratifrutam — prometido; atha api--todavia; mea mim; 
prapannáya—a alguém que se rendeu; abhayam —destemor; dâtum — 
dar; arhasi—deves. 


TRADUÇÃO 
Sri Devahiti disse: Meu senhor, tu cumpriste todas as promessas 
queme fizeste, mas, como sou tua alma rendida, também deves 
dar-me o destemor. 


SIGNIFICADO 

Devahíti pediu ao esposo que lhe desse algo que a livrasse do 
temor. Cómo esposa, ela era uma alma: inteiramente rendida a seu 
esposo, e é responsabilidade do esposo dar à esposa o destemor. 
Menciona-se no Quinto Canto do Srimad-Bhagavatam como uma 
pessoa concede o destemor a seu subordinado. Aquele que não pode 
livrar-se das garras da morte é dependente, e não deve tornar-se 
mestre espiritual, nem esposo, nem parente, nem pai, nem mãe, etc. 
É dever do superior dar destemor ao subordinado. Para tomar conta 
de alguém, portanto, seja-como pai, mãe, mestre espiritual, parente 
ou esposo, é preciso aceitar a responsabilidade de dar ao dependente 
a libertação da condição temerosa da existência material. A existên- 
cia material sempre é amedrontadora e cheia de ansiedade. Devahūti 


[Canto 3, Cap: 23 
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dizendo: “Tu me deste toda a espécie de confortos materiais 

ante teus poderes ióguicos, e, já que agora estás preparado para 

ir, precisas dar-me tua última dádiva para que'eu possa livrar-me 
condicionada vida material.” 


VERSO 52 
aga Pat: A: ATA | 
fire Atera af safa at 


brahman duhitrbhis tubhyam 
vimrgyâh patayah samãh 

kaścit syân me visokâya 
tvayi pravrajite vanam 


= brahman--meu querido brãhmana; duhitrbhih-—pelas próprias 
filhas; tubhyam-=para ti; vimrgyah—serem encontrados; patayah— 
“esposos; samãh-—adequados; kascit—alguém; syar—deve haver; 
'me—meu; visokaya—para o consolo; tvayi—quando tu; pravrajite— 
partida; vanam—para a floresta. 


TRADUÇÃO 
Meu querido brihmana, quanto a tuas filhas, elas encontrarão 
seus próprios esposos adequados e irão embora para seus respectivos 


“ares. Mas quem haverá de me consolar depois que partires como 


“sannyãsi? 


SIGNIFICADO 

Diz-se que o próprio pai torna-se o filho sob outra forma. Por- 
tanto, considera-se que o pai e o filho não são diferentes. A viúva 
que tem um filho não é realmente viúva, porque ela temo represen- 
tante de seu esposo. De modo semelhante, Devahiti está indireta= 
¿mente pedindo a Kardama Muni que deixe um representante para 
que, na ausência dele, um filho adequado a alívie de suas ansiedades. 
Não é de se esperar que o chefe de família permaneça em casa por 
todos os seus dias. Após casar seus filhos e filhas, o chefe de família 
pode retirar-se da vida familiar, deixando sua esposa aos cuidados de 
seus filhos crescidos. Esta é 'a convenção social do sistema védico. 
“Devahiti está indiretamente pedindo que, após Kardama deixar o 
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lar, haja pelo menos um filho para dar-lhe alívio de suas ansiedades. 
Este alívio significa orientação espiritual. Alívio não quer dizer con- 
fortos materiais. Os confortos materiais acabarão como término do 
corpo, mas a orientação espiritual não: ela continuará com a alma 
espiritual. É necessário receber instrução sobre o avanço espiritual, 
mas sem ter um filho digno, como poderia Devahiti avançar em 
conhecimento espiritual? O esposo tem o dever de liquidar seu débito 
com a esposa. A esposa presta serviço sincero ao esposo, que, por 
sua vez, contrai dívida para com ela, porque uma pessoa não pode 
aceitar serviço de seu subordinado sem dar-lhe algo em troca. O 
mestre espiritual não pode aceitar serviço do discípulo sem dar-lhe 
instrução espiritual. Esta é a reciprocidade de amor e deveres. Assim, 
Devahiti lembra a seu esposo, Kardama Muni, que ela prestou-lhe 
serviço fiel. Mesmo considerando a situação com base na liquidação 
de sua dívida para com a esposa, ele devia dar-lhe um filho antes de 
partir. Indiretamente, Devahiti pede ao esposo que fique em casa 
mais alguns dias, ou pelo menos até nascer um menino. 


VERSO 53 


tara erva safada À ot | 
amia DE 


etavatalam kálena 
vyatikrântena me prabho 

indriyârtha-prasangena 
parityakta-parátmanah 


etávata—grande parte; alam—para nada; kdlena—tempo; vyati- 
krântena—passado por; me —meu; prabho—ó meu senhor; indriya- 
artha—gozo dos sentidos; prasañgena—nos entregando; parityakta— 
negligenciando; para-ãtmanah-— conhecimento do Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
Até agora simplesmente desperdiçamos grande parte de nosso 
tempo com gozo dos sentidos, negligenciando o cultivo de conheci- 
mento do Senhor Supremo. 


54] Lamentagáo de Devahúti 


) SIGNIFICADO 
vida humana não foi feita para ser desperdiçada, como a dos 
mai: idades de gozo dos sentidos. Os animais sempre se 
¡pam em gozo dos sentidos —comendo, dormindo, temendo e se 
lando — mas isto não são ocupações do ser humano, embora, 
causa do corpo material, haja necessidade de gozo dos sentidos 
de acordo com certos princípios regulativos. Assim, com efeito, 
üti disse a seu esposo: “Até agora tivemos estas filhas, € goza- 
da vida material na mansão aérea, viajando por todo o universo. 
dádivas vieram por tua graça, mas todas elas têm sido para o 
dos sentidos. Agora preciso de algo para o meu avanço 

ritual” 


VERSO 54 


A RD | 
STR N TA ARA A IM 


indrivârthegu sajjantyã 
prasarigas tvayi me krtah 

ajânaniyã param bhāvarh 
tathapy astv abhayâya me 


indriya-arthesu—ao gozo dos sentidos; sajjantyã--estando apega- 
da; prasarigah-—afinidade; tvayi-—por ti; me—por mim; krrah—foi 
feito; ajānantyā—desconhecendo; param-bhāvam—tua situação 
transcendental; 1athá api—náo obstante; astu—faze com que; 
abhayaya—para o destemor; me—meu: 


TRADUÇÃO 
 Desconhecendo tua situação transcendental, eu te amei enquanto 


permanecia apegada aos objetos dos sentidos. Não obstante, faze 
com que a afinidade que desenvolvi por ti livre-me de todo o temor. 


SIGNIFICADO 
Devahiti lamenta-se de sua situação. Como uma mulher, ela tinha 
«de amar alguém. De alguma forma, ela veio a amar Kardama Muni, 
“mas sem saber de seu avanço espiritual:-Kardama Muni pôde 
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entender o coração de Devahiiti: geralmente todas as mulheres dese- 
jam gozo material. Elas são chamadas de menos inteligentes por 
terem muita propensão' ao gozo material. Devahúti- lamenta-se 
porque-seu esposo lhe dera o melhor tipo de gozo material, mas ela 
não sabia quão avançado ele era em compreensão espiritual, Sua 
alegação era que, muito embora não conhecesse as glórias de seu 
grande esposo, porque ela havia se abrigado nele, ele devia libertá-la 
do enredamento material. A associação com uma grande personali- 
dade é importantíssima: No Caitanya-caritâmria, o Senhor Caitanya 
diz que sâdhu-saniga, a associação com uma grande pessoa santa, é 
muito importante, porque, mesmo que não sejamos avançados em 
conhecimento, simplesmente por nos associarmos com uma grande 
pessoa santa, podemos imediatamente fazer avanço considerável na 
vida espiritual. Como mulher,“come esposa comum, Devahiti se 
apegara a Kardama Muni a fim de satisfazer seu gozo dos sentidos e 
demais necessidades materiais, mas, na realidade, ela se associara 
com uma grande personalidade. Ela está comegando:a compreender 
isso, e quer utilizar-se da vantagem da associação com seu grande 
esposo. 


VERSO 55 
aa daa Af 
e IM 


sango yah samsrter hetur 
asatsu vihito 'dhiyã 

sa eva súdhusu krto 
nihsañgatvaya kalpate 


sangah—associagáo; yah—que; sarsrieh—do ciclo de nascimen- 
tos e mortes; heruh—a causa; asarsu—com aqueles ocupados em 
gozo dos sentidos; vihitah—feita; adhiya—por ignoráncia; sah—a 
mesma coisa; eva—decerto; sádhusu—com pessoas santas; krtah— 
realizada; nihsangatvaya—A liberacáo; kalpate—leva. 


TRADUÇÃO 
A associação que visa o gozo dos sentidos é decerto o caminho do 
cativeiro. Porém, a mesma espécie de associação, estabelecida com 


56] Lamentacáo de Devahúti 





pessoa santa, leva ao caminho da liberação, mesmo se reali 
conhecimento. 


SIGNIFICADO 

JA associação com pessoas santas, de uma maneira ou outra, 
produz sempre'o mesmo resultado. Por exemplo, o Senhor Krsna 
encontrou-Se com muitos tipos de entidades vivas: algumas trataram- 
como inimigo e outras trataram-nO como um agente para o gozo 
“dos sentidos. Geralmente se diz que as gopis estavam ligadas a Krgna 
por atrações sensuais, e todavia elas tornaram-se devotas de primeira 
elasse'do Senhor. Contudo, Karhsa, Siupala, Dantavakra e outros 
demônios estavam relacionados com Krsna como inimigos. Mas, 
quer se associassem com Krsna como inimigos ou em troca de gozo 
dos sentidos, por medo ou como devotos puros, todos eles obtiveram 
gliberação. Este é o resultado da associação com o Senhor. Mesmo 
que não entendamos quem Ele é, os resultados têm a mesma eficácia. 
Á associação com grandes pessoas santas também resulta em libe- 


ração, assim como, se nos aproximarmos do fogo, quer consciente, 
quer inconscientemente, o fogo nos queimará. Devahiiti expressou 
sua gratidão, pois, embora desejasse associar-se com Kardama Muni 
somente em troca de gozo dos sentidos, por ele ser espiritualmente 
grandioso, com certeza ela se libertaria pela bênção dele. 


VERSO 56 


e era uia a fara A | 
a árida sat at fm IA 


neha yar karma dharmãya 
na viragaya kalpate 

na rirtha-pada-sevâyai 
Jjivann api mrto hi sah 


na-—não; ¿ha—aqui; yat—que; karma—trabalho; dharmáya— 
para a perfeição da vida religiosa; na-—náo; viragaya—para O 
desapego; kalpate—conduza; na—náo; tirtha-pada—dos pés de lótus 
do Senhor; sevayai—ao serviço devocional; jivan—vivendo; api— 
embora; mrtah—morta; hi—na verdade; sah—ela. 






































296 Srimad-Bhigavatam [Canto 3, Cap. 23 


TRADUÇÃO 
Qualquer pessoa cujo trabalho não se destine a elevá-la à vida 
religiosa, qualquer pessoa cujas funções ritualísticas religiosas não a 
elevem à renúncia, e qualquer pessoa situada em renúncia que não a 
conduza ao serviço devocional à Suprema Personalidade de Deus, 
deve ser considerada morta, mesmo que esteja respirando. 


SIGNIFICADO 
Devahúti declarou que, já que estava apegada a viver com o 
esposo em troca de gozo dos sentidos, coisa que não leva à libertação 
do enredamento material, sua vida não passava de mera perda de 
tempo. Qualquer trabalho que executemos que não leve ao estado de 
vida religiosa é atividade inútil. Todos têm, por natureza, propensão 
a algum tipo de trabalho, e, quando este trabalho conduz à vida 
religiosa e a vida religiosa conduz à renúncia e a renúncia conduz ao 
serviço devocional, alcança-se a perfeição do trabalho. Como se 
afirma no Bhagavad-gitã, qualquer trabalho que não conduza final- 
mente ao nível do serviço devocional é causa de cativeiro no mundo 
material. Yajñarthar karmano 'nyatra loko 'varn karma-bandhanah. 
A menos que alguém se eleve gradualmente à posição do serviço 
devocional, a partir de sua atividade natural, ele deve ser considerado 
um cadáver. O trabalho que não nos conduz à compreensão da 

consciéncia de Krsna é considerado inútil. 


VERSO 57 
a al a AL AA E | 
ql gr Tea a aÃ TEA III 


sãharh bhagavato núnam 
vañicitá mãyayã drdham 

yat tvãm vimuktidam prâpya 
na mumukseya bandhanát 


sã—essa mesma pessoa; aham—eu sou; bhagavatah—do Senhor; 
núnam—certamente; vañcita—enganada; mayayá—pela energia ilu- 
sória; drdham—solidamente; yat—porque; tvám—tu; vimukti-dam— 
que proporciona liberagáo; prapya—tendo obtido; na mumukseya— 
eu não busquei a liberação; bandhanãt-—do cativeiro material. 


lerso 57] Lamentação de Devahiti 


TRADUÇÃO 
Meu senhor, é certo que tenho sido solidamente enganada pela 
vel energia ilusória da Suprema Personalidade de Deus, 
apesar de ter obtido tua associação, que proporciona liberação 
cativeiro material, não busquei tal liberação. 





SIGNIFICADO 

O homem inteligente deve valer-se das boas oportunidades. A pri- 
ira oportunidade é a forma humana de vida, e a segunda oportuni- 
é nascer numa família apropriada onde haja cultivo de conhe- 
imento espiritual; isto se obtém raramente. A maior oportunidade é 
r a associação de uma pessoa santa, Devahiti estava ciente de 
jue nascera como filha de um imperador. Ela era suficientemente 
educada e culta, e, por fim, obteve como esposo Kardama Muni, 
“uma pessoa santa e grande vogi. Mesmo assim, se ela não se liber- 
“Lasse do enredamento da energia material, certamente seria enganada 
pela insuperável energia ilusória. Na verdade, a energia material 
ilusória está enganando a todos. As pessoas não sabem o que estão 
fazendo quando adoram a energia material sob a forma da deusa 
Kali, ou Durgã, em troca de dádivas materiais. Elas pedem: “Mãe, 
dá-me grandes riquezas, dá-me uma boa esposa, dá-me fama, dá-me 
vitória.” Mas, esses devotos da deusa Maya, ou Durgã, não sabem 
que ela os está enganando. Conquista material não é realmente con- 
quista, porque, assim que nos deixamos iludir pelas dádivas materiais, 
enredamo-nos cada vez mais, perdendo a possibilidade de nos liber- 
tarmos. Devemos ser inteligentes o bastante para saber como utilizar 
os bens materiais para o propósito da compreensão espiritual. Isto se 
chama karma-yoga, ou jñāna-yoga. Qualquer coisa que tenhamos 
devemos usar a serviço da Pessoa Suprema. O Bhagavad-gitā acon- 
selha que sva-karmaná tam abhyarcya: devemos esforçar-nos por 
adorar a Suprema Personalidade de Deus com nossos bens. Há mui- 
tas formas de servigo ao Senhor Supremo, e qualquer pessoa pode 

prestar-Lhe serviço de acordo com o melhor de sua habilidade. 








Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Vigésimo-terceiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Lamentagáo de Devahúti.” 













CAPÍTULO VINTE-E-QUATRO 


A renúncia de Kardama Muni 


VERSO 1 
Ha sar 
fiai g: | 

AAA ESA 


maitreya uváca 
nirveda-vadinim evarh 
manor duhitararh munih 
dayáluh Sálinim dha 
Suklabhivyahrtarh smaran 




























maitreyah—o grande sábio Maitreya; uvdca—disse; nirveda- 
vâdinim—que estava falando palavras cheias de renúncia; evam— 
assim; manoh—de Svãyambhuva Manu; duhitaram—áà filha; munih— 
o sábio Kardama; dayâluh-—misericordioso; $âlinim—que era digna 
de louvor; ãha—respondeu; sukla—pelo Senhor Vignu; abhivy- 
âhrtam—o que foi dito; smaran—recordando-se. 












TRADUÇÃO 

Recordando-se das palavras do Senhor Visnu, o misericordioso 
sábio Kardama Muni respondeu da seguinte maneira à louvável filha 
de Sviyambhuva Manu, Devahúti, que estava falando palavras 
cheias de renúncia. 


VERSO 2 







af tl 
e AGUA 11 2 
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rsir uvãca 
má khido raja-putrittham 
âtmânarh praty anindite 
bhagavãârhs te 'ksaro garbham 
adúrat samprapatsyate 


rsih uvâca—o sábio disse; mã khidah—náo te desapontes; rája- 
putri—ó princesa; ittham-—dessa maneira; dtmânam-—a ti mesma; 
prati—com; anindite—ó louvável Devahiti; bhagavân—a Suprema 
Personalidade de Deus; te—teu; akgarah—infalível; garbham —ven- 
tre; adūrāt—sem demora; samprapatsyate—entrará. 


TRADUÇÃO 
O sábio disse: Não te desapontes contigo mesma, ó princesa. Na 
verdade, és digna de louvor. A infalível Suprema Personalidade de 
Deus brevemente entrará em teu ventre como teu filho. 


SIGNIFICADO 
Kardama Muni encorajou sua esposa a não ficar pesarosa, julgando- 
se desventurada, porque a Suprema Personalidade de Deus, através 
de Sua encarnação, iria surgir de seu corpo. 


VERSO 3 


gama aê A ara foda a 
asia an Y man 


dhrta-vratâsi bhadram te 
damena niyamena ca 

tapo-dravina-dânais ca 
Sraddhayã cesvaram bhaja 


dhrta-vratá asi—tu te submeteste a votos sagrados; bhadram te— 
que Deus te abengoe; damena—pelo controle dos sentidos; niya- 
mena—pelas observáncias religiosas; ca—e; tapah—austeridades; 
dravina—de dinheiro;. dánaih—dando em caridade; ca—e; $rad- 
dhayã-—com grande fé; ca—e; isvaram—o Senhor Supremo; bhaja— 
adoração. 


4] A renúncia de Kardama Muni 


TRADUÇÃO 
Tu te submeteste a votos sagrados. Deus te abençoará. Doravante, 
adorar o Senhor com grande fé, mediante o controle sensório, 
religiosas, austeridades e doações de teu dinheiro em 





+ SIGNIFICADO 
“Para avançar espiritualmente ou obter a misericórdia do Senhor, 
ser auto-controlado da seguinte maneira: deve-se restringir- 
no gozo dos sentidos e seguir as regras e regulações dos princípios 
igiosos. Sem austeridade e penitência e sem sacrificar as riquezas 
pessoais não se pode obter a misericórdia do Senhor Supremo. Kar- 
“dama Muni aconselhou a sua esposa: “Precisas realmente ocupar-te 
em serviço devocional, com austeridade e penitência, seguindo os 
rincípios religiosos e dando caridade. Então o Senhor Supremo 

satisfeito contigo e aparecerá como teu filho.” 


VERSO 4 


aamua: JA AMARA: 
dad Aaa aa: die 


sa tvayārādhitah śuklo 
vitanvan mámakam yasah 

chettã te hrdaya-granthim 
audaryo brahma-bhâvanah 


sah—Ele; tvayã—por ti; arádhitah—sendo adorado; Suklah—a 
Personalidade de Deus; vitanvan —espalhando; mãmakam-—minha; 
“yasah—fama; chertã—Ele cortará; te—teu; hrdaya—do coração; 
granthim—nó; audaryah—teu filho; brahma—conhecimento de 
Brahman; bhavanah—ensinando. 


TRADUÇÃO 
“ A Personalidade de Deus, sendo adorada por ti, espalhará meu 
nome e fama. Ele destruirá o nó de teu coração, tornando-Se teu 
filho e ensinando-te o conhecimento de Brahman. 
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SIGNIFICADO 

Quando:a Suprema Personalidade de Deus vem para disseminar o 
conhecimento espiritual para o benefício de todas as pessoas, Ele 
geralmente desce como filho de um devoto, estando satisfeito com o 
serviço devocional do devoto, A Suprema Personalidade de Deus é o 
pai de todos. Ninguém, portanto, é Seu pai, mas, através de Sua 
energia inconcebível, Ele aceita alguns dos devotos como Seus pais e 
descendentes. Aqui se explica que o conhecimento espiritual destrói 
o nó do coração. A matéria e o espírito são amarrados pelo falso 
ego, Esta identificação do eu-com a matéria, que se chama hrdaya- 
granthi, existe para todas as almas condicionadas, ese torna cada 
vez mais estreita quando há demasiada afeição pela vida sexual. O 
Senhor Rşabha explicou a Seus filhos que este mundo material é 
uma atmosfera de atração entre macho e fêmea. Esta atração toma a 
forma de um nó no coração, que se estreita mais através do afeto 
material. Para pessoas que anseiam por posses materiais, sociedade, 
amizade e amor, este nó de afeição torna-se muito forte. É somente 
através de brahma-bhávana —a instrugáo pela qual se ressalta o 
conhecimento espiritual — que o:nó no coração é despedaçado. 
Nenhuma arma material é necessária para cortar este nó, mas para 
isso é necessária instrução espiritual fidedigna. Kardama Muni 
comunicou a sua esposa, Devahiti, que o Senhor apareceria como 
seu filho e disseminaria o conhecimento espiritual para cortar o nó 
da identificação material. 


VERSO 5 
de sas 
O th E | 
RR NEM qa RRA LM 
maitreya uváca 
devahiity api sandesarh 
gauravena prajâpateh 
samyak $raddhãya purugar 
kúta-stham abhajad gurum 


¿maitreyah uvaca—Maitreya disse; devahúti—Devahúti; api—tam- 
bém; sandegam—a orientação; gauravena—com grande respeito; 


5] A renúncia de Kardama Muni 


apateh—de Kardama; samyak—completa; $raddhãya-—tendo fé 
purusam-—a Suprema Personalidade de Deus; kúta-stham—= 
da no coração de todos; abhajai—adorou; gurum-—mais 
vel. 








TRADUÇÃO 
Šri Maitreya disse: Devahiti era inteiramente fiel e respeitosa com 
orientação de seu esposo, Kardama, que era um dos Prajápatis, ou 
dores de seres humanos no universo. Ó grande sábio, ela entáo 
cou a adorar o senhor do universo, a Suprema Personalidade 
Deus, que está situada no coração de todos. 


SIGNIFICADO 
Este é o processo de compreensão espiritual: é preciso receber 
ção de um mestre espiritual fidedigno, Embora Kardama 
uni fosse esposo de Devahiiti, por ele ter-lhe dado instruções sobre 
“como alcançar a perfeição espiritual, naturalmente tornou-se seu 


Parvati, sua consorte. O esposo deve ser tão iluminado que possa 
o -se o mestre espiritual de sua esposa para iluminá-la no avanço 
“da consciência de Krsna. Geralmente, stri, ou mulher, é menos inte- 
ligente que o homem; portanto, se o esposo é inteligente o bastante, 
“a mulher obtém uma grande oportunidade de alcançar iluminação 
espiritual. 
“Aqui se diz claramente (samyak $raddhãya) que, com grande fé, 
deve-se receber conhecimento do mestre espiritual-e, com grande fé, 
deve-se realizar serviço. Srila Visvanatha Cakravarti Fhãkura, em 
“seu comentário sobre o Bhagavad-gitã, enfatiza especialmente a 
“instrução do mestre espiritual; Devemos aceitar a instrução do mes- 
“tre-espiritual como nossa vida e-alma: Quer sejamos liberados, quer 
não, devemos executar a instrução do mestre espiritual com: grande 
fé. Afirma-se também que o Senhor está situado no coração de 
todos. Não se tem que procurar o Senhor fora; Ele já está ali. Basta 
'concentrarmo-nos em nossa adoração com grande fé, conforme nos 
oriente o mestre espiritual fidedigno, que nossos esforços resultarão 
“em sucesso. Também está claro que-a Suprema Personalidade de 
- Deus náo aparece como uma criança comum: Ele aparece como Ele 
$ ¿Como se afirma no Bhagavad-gita; Ele-aparece através de Sua 
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própria potência interna, Atma-máya. E- como Ele aparece? Ele apa- 
rece quando fica satisfeito com a adoração de um devoto. O devoto 
pode pedir ao Senhor que apareça como seu filho. O Senhor já está 
sentado dentro do coração, e, se Ele surge do corpo de uma devota, 
isto não significa que esta mulher em particular torna-se Sua mãe no 
sentido material. Ele já existe, mas, para satisfazer Seu devoto, apa- 
rece comoseu filho. 
VERSO 6 


ami SERIA A. AE! 
a a SR NA 


tasyâm bahu-tithe kâle 
bhagaván madhusúdanah 

kãrdamam viryam âpanno 
jajfte 'gnir iva dáruni 


tasyâm-—em Devahiiti; bahu-tithe kale—após muitos anos; bhaga- 
ván—a Suprema Personalidade de Deus; madhu-súdanah—o mata- 
dor do demônio Madhu; kãrdamam-—de Kardama; viryam—o 
sêmen; dpannah-—entrou; jajfie—Ele apareceu; agnih-—fogo; iva— 
como; dáruni—na madeira. 


TRADUÇÃO 
Após muitos e muitos anos, a Suprema Personalidade de Deus, 
Madhusúdana, o matador do demônio Madhu, tendo entrado no 
sêmeėn de Kardama, apareceu em Devahūti assim como o fogo surge 
da-madeira num sacrifício. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, afirma-se claramente: que o Senhor é sempre a 
Suprema: Personalidade 'de Deus, embora apareça como filho de 
Kardama Muni: O fogo está sempre presente na madeira, mas, 
mediante determinado'processo, acende-se o fogo. Analogamente, 
Deus é onipenetrante: Ele está em toda a parte, e, uma vez que pode 
surgir de tudo, Ele apareceu no sêmen de Seu devoto. Assim como 
uma entidade viva comum nasce ao refugiar-se no sêmen de deter- 
minada entidade viva, a Suprema Personalidade de Deus aceita o 
refúgio do sêmen de Seu devoto e aparece como Seu filho. Isto 
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ifesta Sua plena independência para agir de qualquer maneira, 

jo significando que Ele é uma entidade viva comum, que é forçada 

cer numa determinada espécie de ventre. O Senhor Nrsimha 

do pilar do palácio de Hiranyakasipu, o Senhor Varâha 

da narina de Brahmã e o Senhor Kapila apareceu do sêmen 

Kardama, mas isto não significa que a narina de Brahmã ou o 

do palácio de Hiranyakasipu ou o sêmen de Kardama Muni 

a fonte do aparecimento do Senhor. O Senhor é sempre o 

jor. Bhagaván madhusiidanah — Ele é o matador de todas as 

écies de demónios, e Ele sempre permanece o Senhor, mesmo que 

eça como filho de um devoto em particular. A palavra kãrda- 

é significativa, pois indica que o Senhor tinha alguma afeição 

ocional ou relação em serviço devocional com Kardama e 

húti. Mas não devemos compreender erroneamente que: Ele 

isceu como uma entidade viva comum do sêmen de Kardama 
Muni no ventre de Devahiti. 





tg VERSO 7 


ça si mf pata: | 
afiada queria I 


avádayams tada vyomni 
vaditrâni ghanãghanãh 

gayanti tam sma gandharvá 
nrtyanty apsaraso muda 


+ avádayan—soaram; tada—naquele momento; vyomni—no céu; 
vaditrâni—instrumentos musicais; ghandghanãh-—as nuvens de chu- 
|; gãyanti—cantaram; tam-—a Ele; sma—certamente; gandharvah — 
Gandharvas; nrtyanti—dançaram; apsarasah—as Apsarãs; muda — 

m jubilante êxtase. 


TRADUÇÃO 
No momento de Sua descida à Terra, os semideuses, sob a forma 
“de nuvens de chuva, soaram instrumentos musicais no céu. Os músi- 
os celestiais, os Gandharvas, cantaram as glórias do Senhor, en- 
nto dançarinas celestiais conhecidas como Apsarãs dançaram em 
ilante êxtase. 
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VERSO 8 


erga fem aña | 
siga fem: coisa mie 


petuh sumanaso divyãh 
khe-carair apavarjitãh 

prasedus ca disah sarvã 
ambhârhsi ca manânhsi ca 


petuh-—cairam; sumanasah—flores; divyãh-—belas; khe-caraih-— 
pelos :semideuses que voam no céu; apavarjitâh---lançadas; prase- 
duh-—ficaram satisfeitas; ca—e; disah—direções; sarvãh--todas; 
ambhamsi—águas; ca—e; mandmsi—mentes; ca—e. 





TRADUÇÃO 
Na ocasião do aparecimento do Senhor, os semideuses, voando 
livremente no céu, lançaram flores, Todas as direções, todas as águas 
e as mentes de todos ficaram muito satisfeitas. 


SIGNIFICADO 

Aprendemos nesta passagem que no céu superior há entidades 
vivas que podem viajar pelo ar sem obstáculos. Embora possamos 
viajar no espaço exterior, somos obstruídos por muitos impedimen- 
tos, mas eles não o-são. Aprendemos das páginas do Srimad- 
Bhãgavatam que os habitantes do planeta chamado Siddhaloka po- 
dem viajar no espaço de um planeta a outro, sem obstáculos. Eles 
lançaram chuvas de flores sobre a Terra quando o Senhor Kapila, o 
filho de Kardama, apareceu. 


VERSO 9 
> faa l 
ARANA A 1 


tat kardamasrama-padam 

sarasvatyá parisritam 
tres svayambhúh sákam rsibhir 
maricy-adibhir abhyayat 


010] 


tat—este; kardama—de Kardama; āśrama-padam—ao local do 


bhūh—Brahmā (o autógeno); sakam—junto com: 
os; marici—o grande sábio Marici; adibhih—e outros; abhy- 
le foi lá. 





TRADUÇÃO 
ã, o ser vivo primogénito, junto com Marici e outros sábios, 
jl ao local do eremitério de Kardama, que era rodeado pelo rio 
ti. 





SIGNIFICADO 
hmã é chamado de Svayambhiã porque não nasce de algum pai 
ñe materiais. Ele é a primeira criatura viva e nascedo lótus que 
cedo abdômen da Suprema Personalidade de Deus Garbhoda- 
yi Visnu. Por isso, ele é chamado de'Svayambhã, autógeno. 


iv 








VERSO 10 


maA O ARA IA 
aa aña: au MU) 


bhagavantarh parar brahma 
sattvenârnsena Satru-han 

tattva-saħkhyāna-vijñaptyai 
jātarı vidvān ajah svarat 


vbhagavantarn-—o Senhor; parám-—-supremo; brahma-—Brahman; 

ttvena—tendo uma existencia incontaminada; amsena—através de 

ja porção plenária; satru-han—ó matador do inimigo, Vidura; 

tva-sankhyâna-—a filosofia dos vinte-e-quatro elementos mate- 

; vijñiaptyai—para explicar; jatam—aparecera; vidván—saben- 
iah—o não-nascido (Senhor Brahmã); sva-rãj-—independente. 


TRADUÇÃO 
4 Maitreya continuou: Ó matador do inimigo, o não-nascido Senhor 
ri que é quase independente na aquisição de conhecimento, 
úde entender que uma porção da Suprema Personalidade de 
sob Sua qualidade de existência pura, aparecera no ventre de 
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Devahiti simplesmente para explicar o estado completo de conhe- 
cimento conhecido como sãnkhya-yoga. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, Décimo-quinto Capítulo, declara-se que o pró» 
prio Senhor é o compilador do Vedânta-siitra, e Ele é o perfeito 
conhecedor do Vedânta-siitra De forma semelhante, a filosofia 
Sankhya é compilada'pela Suprema Personalidade de Deus em Seu 
aparecimento como Kapila. Há um Kapila de imitação quetem um 
sistema filosófico Sânkhya, mas Kapila, a encarnação de Deus, é 
diferente desse Kapila, Kapila, o filho de Kardama Muni, em Seu 
sistema de filosofia Sánkhya, explicou muito elaboradamente, não 
apenas 0 mundomaterial, mas também o mundo espiritual. Brahmã 
pôde entender este fato porque ele é svarãf, quase independente 
quanto à recepção de conhecimento. Ele é chamado svarãt porque 
não foi à escola ou à faculdade para aprender as coisas, mas apren- 
deu tudo internamente. Como Brahmã é a primeira criatura viva 
dentro deste universo, ele não teve professor; seu professor foi a 
própria Suprema Personalidade de Deus, que está sentada no 
coração de toda criatura viva. Brahmã adquiriu conhecimento dire- 
tamente do Senhor Supremo dentro do coração; por isso ele é às 
vezes chamado de svarãf e aja. 

Outra idéia importante é apresentada aqui. Sartvenâmsena: 
quando a Suprema Personalidade de Deus aparece, traz consigo 
toda a Sua parafernália de Vaikuntha; portanto, Seu nome, Sua 
forma, Suas qualidades, Sua parafernália e Seu séquito pertencem 
todos ao mundo transcendental. A verdadeira bondade está no mun- 
do transcendental. Aqui no mundo material, a qualidade da bon- 
dade não é pura. Pode ser que exista bondade, mas também sempre 
vai haver algumas manchas de paixáo e ignorância: No mundo espi- 
ritual, a qualidade de bondade impoluta prevalece; lá a qualidade da 
bondade chama-se $uddha-sattva, bondade pura: Outro nome para 
Suddha-sattva é vasudeva, porque Deus nasce de Vasudeva. Outro 
significado é que quando estamos situados puramente na qualidade 
da bondade, podemos entender a forma, o nome, as qualidades, a 
parafernália eo séquito da Suprema Personalidade de Deus. A 
palavra arhsena também indica que a Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna, apareceu como Kapiladeva numa porção de Sua 
porção. Deus Se expande, ou como kala, ou como ama. Amsa 
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ifica “expansão direta”, e kala, “expansáo da expansão.” Não há 

Tença entre a expansão, a expansão da expansão e a Suprema 

nalidade de Deus diretamente, assim como não há diferença 

uma vela e outra — mas, ainda assim, a vela com a qual se 

jem as demais é chamada de original. Krsna, portanto, é cha- 

de Parabrahman, ou a Divindade fundamental e a causa de 
as causas. 

VERSO 11 


a ada Aaa AA 
af a RA RN 
sabhajayan visuddhena 
cetasã tac-cikirsitam 


prahrsyamánair asubhih 
kardamarh cedam abhyadhãt 


“sabhãjayan—adorando; visuddhena—puro; cetasá—com coracáo; 


1—da Suprema Personalidade de Deus; cikirşitam—as tenciona- 
das atividades; prahrsyamánaih—alegres; asubhih—com os senti- 
“dos; kardamam—a Kardama Muni; ca—e Devahúti; idam—isto; 
abhyadhãt —falou. 


TRADUÇÃO 
Após adorar o Senhor Supremo com sentidos alegres e coração 
puro pelas atividades que Ele tencionava executar como encarnação, 
Brahmã falou o seguinte a Kardama Muni e Devahúti. 


a SIGNIFICADO: 
“Como sè explica no Bhagavad-gitā, Quarto Capítulo, qualquer 
| pessoa que entenda as atividades transcendentais, o aparecimento e o 
* desaparecimento da Suprema Personalidade de Deus, deve ser consi- 
derada liberada. Brahma, portanto, é uma alma liberada. Embora 
“esteja encarregado deste mundo material, ele não é exatamente como 
as entidades vivas comuns: Uma vez que é liberado da maioria das 
tolices das entidades vivas comuns, ele tinha conhecimento do apare- 
cimento da Suprema Personalidade de Deus, e por isso adorou as 
"atividades do Senhor, e, com coração alegre, ele também louvou 
¿Kardama Muni porque a Suprema Personalidade de Deus; como 
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Kapila, aparecera como seu filho. Quem “pode tornar-se pai da 
Suprema Personalidade de Deus é certamente um grande devoto: Há 
um verso proferido por um brãhmana no qual ele diz que não sabe o 
que são os Vedas e os Purânas, mas, enquanto outros talvez estejam 
interessados nos Vedas ounos Purânas, ele está interessado em 
Nanda Maharaja, que apareceu como pai de Krsna. O bráhmana 
queria adorar Nanda Mahãrãja porque a Suprema Personalidade de 
Deus, como um bebê, engatinhava fio quintal de sua casa. Esses são 
alguns dos bons sentimentos dos devotos. Se um devoto reconhecido 
cria a Suprema Personalidade de Deus como seu filho, quanto ele 
não deve ser louvado! Brahma, portanto, não apenas adorou a 


encarnação de Deus Kapila, como também louvou Seu suposto pai, 
Kardama Muni. 


VERSO 12 
ara 
Ea aa frida: | 
AR ei AE AA RR 


brahmováca 
tvayã me pacitis tãta 
kalpitá nirvyalikatah 
van me safijagrhe vakyarn 
bhaván mánada mánayan 


brahmá—Senhor Brahma;' uvaca—disse; tvaya—por ti; me-— 
minha; apacitih—adoragáo; tāta—ó filho; kalpitā—realiza-se; nir- 
vyalikatah—sem duplicidade; yat—uma vez que, me—minhas; safñija- 
grhe—aceitaste completamente; vákyam-—Ñinstrugóes; bhaván—tu; 
mãna-da-—ó Kardama (aquele que oferece honra aos outros); māna- 
yan—respeitando. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse: Meu querido filho Kardama, uma vez 
que aceitaste completamente minhas instruções, sem duplicidade, 
mostrando-lhes o devido respeito, adoraste-me adequadamente. To- 
das as instruções que recebeste de mim tu as executaste, e deste 
modo me honraste. 
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SIGNIFICADO : 
O Senhor Brahmã, como a primeira entidade viva dentro do uni- 
o, é tido como o mestre espiritual de todos, e ele também é o pai, 
dor, de todos os seres. Kardama Muni é um dos Prajápatis, ou 
dores das entidades vivas, e-ele também é filho de Brahmã, 
imã louva Kardama porque este cumpriu as ordens do mestre 
itual in toto e sem trapaça. A alma condicionada no mundo 
al tem a desqualificação de trapacear. Ela tem quatro desquali- 
ções: sempre comete erros, sempre se deixa iludir, tem a tendên- 
la a enganar os outros e seus sentidos são imperfeitos. Mas, quem 
mpre a ordem do mestre espiritual-através da sucessão discipular, 
o sistema paramparã, supera os quatro defeitos. Portanto, o 
hecimento recebido do mestre espiritual fidedigno não é enga- 
ção. Qualquer outro conhecimento que seja inventado pela alma 
ionada não passa de enganação. Brahmã sabia bem que Kar- 
Muni cumprira exatamente as instruções dele recebidas e que 
srealmente honrara seu mestre espiritual.:Honrar o mestre espiri- 
significa executar suas instruções palavra por palavra. 

















VERSO 13 


cana qu ai fraÑ ga: 1 
af a NRR 


etâvaty eva Susriisã 

9 karyá pitari putrakaih 
t bádham ity anumanyeta 
gauravena guror vacah 


eravati—nesta medida; eva—exatamente; susriasãa-—serviço; kã- 
ryā—deve ser prestado; pitari=ao' pai; putrakaih—pelos filhos; 
bádham iti—aceitando: “Sim, senhor”; anumanyeta—ele deve obe- 
decer; gauravena-—com o devido respeito; guroh—do guru; vacah— 
ordens. 


TRADUÇÃO 

Os filhos devem prestar serviço aos pais exatamente nesta medida. 
Deve-se obedecer à ordem do pai-ou do mestre espiritual com o 
devido respeito, dizendo: “Sim, senhor.” 


312 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 24 


SIGNIFICADO 

Neste verso, duas palavras são muito importantes; uma palavra é 
pitari, e outra é guroh. O filho ou discípulo deve aceitar as palavras 
de seu mestre espiritual e de seu pai sem hesitar. Deve-se aceitar tudo 
que.o pai e o mestre espiritual ordenem sem argumento: “Sim.” Não 
deve haver caso em queo discipulo ou o filho diga: “Isto não está 
correto. Eu não posso fazê-lo.” Quando diz isso, ele está caído. O pai 
e o- mestre espiritual estão na mesma plataforma porque o mestre 
espiritual é o segundo pai. As classes superiores são denominadas 
dvija, duas-vezes-nascidas. Sempre que se fala de nascimento, tem de 
haver um pai. O primeiro nascimento é possibilitado pelo pai propria- 
mente dito, € o segundo nascimento é possibilitado pelo mestre espiri- 
tual, Pode ser que às vezes o pai e o mestre espiritual sejam o mesmo 
homem, e às vezes eles são homens diferentes. De qualquer modo, a 
ordem do pai ou a ordem do mestre espiritual deve ser cumprida sem 
hesitação, com um sim imediato. Não deve haver argumento. Este é o 
verdadeiro serviço ao pai e ao mestre espiritual. Visvanatha Cakra- 
varti Thákura declara que a ordem do mestre espiritual é a vida e 
alma dos discípulos. Assim como um homem não pode separar sua 
vida de seu corpo, um discípulo não pode separar a ordem do mestre 
espiritual de sua vida. O discípulo que seguir a instrução do mestre 
espiritual dessa maneira certamente tornar-se-á perfeito. Isto se con- 
firma nos Upanisads: o significado da instrução védica é revelado 
automaticamente apenas a quem tem fé implícita na Suprema Per- 
sonalidade de Deus e em seu mestre espiritual. Pode ser que alguém 
seja materialmente considerado analfabeto, mas, se tem fé no mestre 
espiritual, bem como na Suprema Personalidade de Deus, então o 
significado da revelação escritural manifesta-se imediatamente ante 
ele. 


VERSO 14 


A CARA RA | 
ad a: RAR WIZ el 


imã duhitarah satyas 
tava vatsa sumadhyamāh 
sargam etarh prabhâvaih svair 
brrhhayisyanty anekadhá 
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imah—estas; duhitarah—filhas; satyah—castas; tava—tuas; 
6 meu querido filho; su-madhyamah—de cintura: fina; sar- 
¡—criagáo; eram—esta; prabhavaih—com os descendentes; 
jh—seus. próprios; brrihayisyanti—elas aumentarão, aneka- 
¡—de várias maneiras. 


TRADUÇÃO 
Senhor Brahmã então louvou as nove filhas de Kardama Muni, 
: Todas as tuas filhas, que têm cintura fina, são decerto muito 
Tenho certeza que elas aumentarão esta criação com seus 
descendentes, de várias maneiras. 


h 
pi SIGNIFICADO 
“No início da criação, Brahmã estava mais ou menos interessado no 
to da população, e, ao ver que Kardama Muni já tinha gerado 
> belas filhas, ele ficou esperançoso de que, através das filhas, 
muitas crianças que se encarregariam do princípio criativo 
mundo material. Portanto, ele ficou feliz ao-vê-las. A palavra 
1yamã significa “uma boa filha de uma bela mulher.” Uma 
her que tem cintura fina é considerada muito bonita. Todas as 
de Kardama Muni tinham a mesma bela feição. 


VERSO 15 


aga ar aurea 
a: a RR NENA 


atas tvam rsi-mukhyebhyo 
yathá-Silam yathá-ruci 

dtmajáh paridehy adya 
vistrnihi paso bhuvi 


+ atah—portanto; tvam—tu; rsismukhyebhyah—ao principal entre 
os-sábios; yathá-Silam—de acordo com o temperamento; yathá- 
“ruci-—de acordo com o gosto; atma-jah—tuas filhas; paridehi—por 
“favor, dá; adya-—hoje; vistrnihi--espalha; yasah—fama; bhuvi—por 
“todo o universo. 
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TRADUÇÃO 
Portanto, por favor, dá hoje tuas filhas ao principal entre os 
sábios, levando consideração os temperamentos e gostos das 
moças, e desse modo espalha tua fama por todo o universo. 


SIGNIFICADO 

Os nove principais rsis, ou sábios, são Marici, Atri, Angirã, Pulas- 
tya, Pulaha, Kratu, Bhrgu, Vasistha e Atharvã. Todos esses rgis são 
muito importantes, e Brahmã desejou que as nove filhas já nascidas 
de Kardama Muni fossem dadas em casamento a eles. Neste verso, 
são usadas duas palavras muito significativamente — yatha-$ilam e 
vathã-ruci. As filhas deviam ser dadas em casamento aos respectivos 
r$is, não cegamente, mas conforme a combinação de caráter e gosto. 
Esta é a arte de combinar homem e mulher. Homem e mulher não 
devem se unir simplesmente baseados nas condições de vida sexual. 
Há muitas outras coisas a serem consideradas, especialmente o ca- 
ráter e o gosto. Se o gosto e o caráter diferem entre o homem ea 
mulher, a combinação deles será infeliz. Mesmo há quarenta anos 
atrás, nos casamentos indianos, antes de mais nada comparava-se o 
gosto è o caráter do rapaz e da moça, e então eles recebiam permis- 
são para casar-se. Isto era feito sob a orientação dos respectivos pais. 
Os pais costumavam determinar astrologicamente o caráter e gostos 
do rapaz e da moça, e, se havia correspondência, aprovava-se o 
casamento: “Este rapaz e esta moça têm caracteres compatíveis e 
podem casar-se.” Outras considerações eram menos importantes. O 
mesmo sistema também foi aconselhado no início da criação por 
Brahma: “Tuas filhas devem ser dadas em casamento aos rgis de 
acordo com gosto e caráter.” 

Segundo os cálculos astrológicos, uma pessoa é classificada 
levando em conta se ela pertence à qualidade divina ou à qualidade 
demoníaca. Dessa maneira era escolhido 0 esposo. Uma mocinha de 
qualidade divina deve ser dada em casamento a um rapaz de quali- 
dade divina. Uma mocinha de qualidade demoníaca deve ser dada 
em casamento a um rapaz de qualidade demoníaca. Então eles serão 
felizes. Mas se a moça é demoníaca eo rapaz é divino, então a 
combinação é incompatível; eles não podem ser felizes num casa- 
mento assim. Atualmente, porque os rapazes e as moças não são 
casados de acordo com a qualidade e o caráter, a maioria dos casa- 
mentos é infeliz, e por isso há o divórcio. 
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Está predito no Décimo-segundo Canto do Bhãgavatam que nesta 

de Kali a vida conjugal será aceita levando-se em consideração 

las O sexo; se o rapaz e a moça se sentem atraídos sexualmente, 

se casam, e quando há deficiência no sexo, eles se separam. Isso 

é casamento verdadeiro, mas sim uma combinação de homens e 

eres como cães e gatos. Portanto, os filhos produzidos na era 

a não são exatamente seres humanos. Os'seres humanos têm 

“ser 'duas-vezes-nascidos. Um filho nasce primeiramente de um 

| pai e uma boa mãe, e depois ele nasce novamente do mestre 

itual e dos Vedas. Os primeiros pai e mãe provocam seu násci- 

nto no mundo; depois, o mestre espiritual e os Vedas tornam-se 

ku segundo pai e mãe. Segundo o sistema védico de casamento para 

iar filhos, todos os homens e mulheres eram iluminados em 

nhecimento espiritual, e no momento em que eles se uniam para 
jar um filho, tudo era feito minuciosa e cientificamente. 





VERSO 16 


Fead -gerado ma | 
qa añ e fra fire ga ZU 


vedãham âdyarh purusam 
avatirnam sva-mayayã 

bhūtānārm sevadhim dehar 
bibhranam kapilarn mune 


= veda-—sei; aham —eu; adyam-—o original; purusam-—desfrutador, 
“avatirnam —encarnou; sva-mãyayã-—através de Sua própria energia 
interna; bhútanam—de todas as entidades vivas; Sevadhim—o ou- 
orgador de tudo o que se deseja, que é como um vasto tesouro; 
-— o corpo; bibhrânam-—assumindo; kapilam—Kapila Muni; 

je-—ó sábio Kardama. 


TRADUÇÃO 
| Ó Kardama, sei que a original Suprema Personalidade de Deus 
“acaba de aparecer como encarnação através de Sua energia interna. 
Ele é o outorgador de tudo o que as entidades vivas desejam, e agora 
Ele assumiu o corpo de Kapila Muni. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, encontramos as palavras purusam avatirnam sva- 
mãyayã. A Suprema Personalidade de Deus é duradoura e eterna- 
mente a forma do puruga, o predominador ou desfrutador, e quando 
Ele aparece nunca aceita nada desta energia material. O. mundo 
espiritual é manifestação de Sua potência interna e pessoal, ao passo 
que o mundo: material é manifestação de Sua energia material ou 
diferenciada, A expressão sva-mayayã —“através de Sua própria 
potência interna” — indica que sempre que a Suprema Personalidade 
de Deus desce, Ele vem com Sua própria energia. Pode ser que Ele 
assuma o corpo de um ser humano, mas este corpo não é material. 
No Bhagavad-gitã, portanto, afirma-se claramente que somente os 
tolos e patifes, múdhas, consideram que o corpo de Krsna é o corpo 
de um ser humano comum. A palavra sevadhim significa que Ele é o 
outorgador original de todas as necessidades da vida às entidades 
vivas. Nos Vedas também se afirma que Ele é a entidade viva princi- 
pal e que Ele outorga todas as coisas que as demais entidades vivas 
desejam. Por ser o outorgador das necessidades de todos os demais, 
Ele é chamado Deus. O Supremo também é uma entidade viva; Ele 
não é impessoal. Assim como nós somos indivíduos, a Suprema 
Personalidade de Deus também é um indivíduo — só que Ele é o 


indivíduo supremo, Esta é a diferença entre Deus e as entidades vivas 
comuns. 


VERSO 17 


artista ioga ser l 
Roka: qma: URIEL 


- jñāna-vijñāna-yogena 
karmanâm uddharan jatãh 
hiranya-kesah padmãkgah 
padma-mudrá-padambujah 


Jfiâna—do conhecimento - escritural; wij a—e aplicação; yo- 
gena-—por meio da yoga mística; karmanâm—das ações materiais; 
uddharan—extirpando; jatâh—as raízes; hiranya-kesah—cabelo 
dourado; - padma-aksah—-de olhos de lótus; padma-mudrá—mar- 
cados com o sinal do lótus; pada-ambujah—tendo pés de lótus. 
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TRADUÇÃO 
Através da yoga mística e da aplicação prática do conhecimento 
escrituras, Kapila Muni, que Se caracteriza por Seu cabelo dou- 
ido, Seus olhos tais quais pétalas de lótus e Seus pés, que trazem as 
de flores de lótus, extirpará o desejo profundamente enrai- 
o de trabalho neste mundo material. 


SIGNIFICADO 
Este verso descreve muito bem as atividades e as feições corpóreas 
Kapila Muni. Prevêem-se aqui as atividades de Kapila Muni: Ele 
ipresentará a filosofia de Sâúkhya de tal maneira que, ao estudar 
filosofia, as pessoas serão capazes de extirpar o desejo profun- 
nente enraizado de karma, atividades fruitivas. Todos neste mun- 
o material dedicam-se a obter os frutos de seu trabalho. Um homem 
nta ser feliz obtendo os frutos de seu próprio trabalho honesto, 
, na verdade, ele se enreda cada vez mais. Não se pode escapar 
e enredamento a menos que se tenha conhecimento perfeito, ou 
igo devocional. 

queles que se esforçam por escapar do enredamento através da 
speculação fazem também o melhor que podem, mas, nas escrituras 
dicas, observamos que, se alguém adota o serviço devocional ao 
enhor em consciência de Krsna, pode extirpar com muita facilidade 
o desejo profundamente enraizado de atividades fruitivas. A filosofia 
khya será difundida por Kapila Muni com este objetivo. Este 
o também descreve as características de Seu corpo. Jfiâna não se 
refere ao trabalho de pesquisa comum; Jāna implica em receber 
conhecimento das escrituras através do mestre espiritual, via suces- 
(o discipular. Na era moderna, há a tendência a pesquisar através da 
| lação e da invenção mental. Mas o homem que especula se 
esquece de que ele próprio está sujeito aos quatro defeitos da natu- 
reza: sempre comete erros, seus sentidos são imperfeitos, sempre cai 
em ilusão e vive enganando. A menos que alguém tenha conheci- 
mento perfeito, obtido da sucessão discipular, ele simplesmente apre- 
senta algumas teorias de sua própria criação; portanto, engana as 
pessoas. Jfiâna significa conhecimento recebido através da sucessão 
discipular, das escrituras, e vijfiâna significa aplicação prática de tal 
conhecimento. O sistema de filosofia Sáñkhya de Kapila Muni baseia- 

se em jfiâna e vijfiâna: 
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VERSO 18 


O Rea: | 
aaia B ni Aaa ge 


esa mánavi te garbham 
pravistah kaitabhãrdanah 

avidyã-sarhsaya-granthim 
chittvã gar vicarisyati 


esah-—a mesma Suprema Personalidade de Deus; mânavi-—ó filha 
de Manu; te--teu; garbham-—ventre; pravistah—entrou; kaitabha- 
ardanah-—o matador do demônio Kaitabha; avidyã—de ignorância; 
samsaya—e de dúvida; granthim—o nó; chittva—cortando; gám—o 
mundo; vicarisyati—Ele viajará pelo. 


TRADUCAO 
O Senhor Brahmã então disse a Devahiiti; Minha querida filha de 
Manu, a mesma Suprema Personalidade de Deus que matou o demô- 
nio Kaitabha encontra-Se agora dentro de teu ventre. Ele cortará 
todos os nós de tua ignorância e de tua dúvida. Depois Ele viajará 
por todo o mundo; 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, a palavra avidyã é muito significativa. Avidyã 
quer dizer esquecimento de nossa identidade. Todos nós somos almas 
espirituais, mas estamos esquecidos disto. Pensamos: “Eu sou este 
corpo.” Chama-se isto de avidyã. Sarsaya-granthi significa “dú- 
vida.” O nó da dúvida ata-se quando a alma se identifica com o 
mundo material. Este nó também chama-se aharikaãra, a junção entre 
matéria e espírito. Com conhecimento adequado, recebido das 
escrituras em sucessão discipular, e com a aplicação apropriada deste 
conhecimento, podemos livrar-nos desta escravizante combinação de 
matéria e espírito. Brahmã garante a Devahiti que seu filho; virá 
para iluminá-la, e, depois de iluminá-la, viajará por todo o mundo, 
distribuindo o sistema de filosofia Sáñkhya. 

'A palavra sarhsaya significa “conhecimento duvidoso.” Os conhe- 
cimentos especulativo e pseudo-ióguico são duvidosos. Atualmente, 
o chamado sistema de yoga é praticado com base na compreensão de 
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agitando diferentes aspectos da constituição física, uma pessoa 

descobrir que é Deus. Os especuladores mentais pensam do 

mo modo, mas estão cheios: de dúvidas. O verdadeiro conheci- 

to é exposto no Bhagavad-gitã: “Torna-te consciente de Krsna. 

limplesmente adora Krsna e converte-te em devoto de Krsna.” Isto é 

conhecimento, e qualquer pessoa que seguir esse sistema tornar- 
perfeita, sem sombra de dúvida. 





VERSO 19 


anda aga; gara: | 
A año ri À af: IA 


ayarh siddha-ganadhisah 
sáñkhyacáryaih susammatah 
loke kapila ity ākhyārh 
gantã te kirti-vardhanah 


ayam —esta Personalidade de Deus; siddha-gana-—dos sábios per- 
feitos; adhisah—o líder; sãrikhya-acãryaih-—pelos ácáryas peritos em 
filosofia Sânkhya; su-sammatah-—aprovado de acordo com os princi- 
pios védicos; loke—no mundo; kapilah iti-—como Kapila; akhyam— 
“célebre; gantã-—Ele percorrerá; te—tua; kirti—fama; vardhanah— 
“aumentando. 


TRADUÇÃO 
Teu filho será o líder de todas as almas perfeitas. Ele será aprovado 
“pelos ácáryas peritos em disseminar conhecimento verdadeiro, e 
entre as pessoas será célebre pelo nome de Kapila. Como filho de 
Devahúti, Ele aumentará tua fama. 
r 


5 SIGNIFICADO 

ŠA filosofia Sāħkhya é o sistema filosófico elaborado por Kapila, o 
filho de Devahati: O outro Kapila, que não é filho de Devahiti, é 
uma imitação. É isto o que afirma Brahmã, e, como pertencemos à 
sucessão discipular de Brahmã, devemos aceitar sua afirmação de 
que o verdadeiro Kapila é o filho de Devahiti, e de que a verdadeira 
filosofia Sankhya é o sistema filosófico que Ele introduziu e queseria 
aceito pelos acâryas, os diretores da disciplina espiritual. A palavra 
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susampmata significa “aceito por pessoas de quem dependemos para 
receber boa opinião.” 
VERSO 20 


AN sa 
ATT STEREO GAR: EAR: | 
ta a ara Para a iron 


maitreya uváca 
táv asvásya jagat-srastd 
kumáraih saha-náradah 
harso harhsena yânena 
tri-dhâma-paramam yayau 


maitreyah uváca—Maitreya disse; tau—o casal; dgvasya—tendo 
reassegurado; jagat-srastá—o criador do universo; kumaraih—junto 
com os Kumáras; saha-náradah—com Narada; hamsah—Senhor 
Brahmã; harhsena yânena—por seu cisne carregador; tri-dhâma- 
paramam-—ao mais elevado sistema planetário; yayau-—foi. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Após falar assim a Kardama Muni e à sua 
esposa Devahiti, o Senhor Brahmã, o criador do universo, que tam- 
bém é conhecido como Harhsa, voltou ao mais elevado dos três 
sistemas planetários, montado em seu cisne carregador, junto com os 
quatro Kumiras e Nárada. 


SIGNIFICADO 

As palavras harhsena yânena são muito significativas aqui. Harsa- 
yána, o aeroplano com o qual Brahmã viaja por todo o espaço 
exterior, assemelha-se a um cisne. Brahmã também é conhecido 
como Harsa porque ele pode assimilar a essência de tudo. Sua 
morada chama-se tri-dháma-paramam. O universo divide-se em três 
partes —o sistema planetário superior, o sistema planetário interme- 
diário e o sistema planetário inferior— mas sua morada está acima 
inclusive de Siddhaloka, o mais elevado sistema planetário. Ele 
regressou a seu próprio planeta junto com os quatro Kumãras € 
Narada porque estes não iam se casar. Os outros rsis que vieram com 
ele, tais como Marici e Atri, permaneceram lá porque estavam para 
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casar com as filhas de Kardama, mas seus outros filhos —Sanat, 

a, Sanandana, Sanatana e Nárada — voltaram com ele em 

cisneplano. Os quatro Kumãras e Nãrada são naisfhika- 

jacâris. Naisthika-brahmacari refere-se a alguém que não des- 

iça seu sêmen em momento algum. Eles não assistiriam à cerimô- 

de casamento de seus outros irmãos, Marici e os demais sábios, e 
isso voltaram com seu pai, Hamsa. 





VERSO 21 


ra a a | 
añ e rara as NRR 


gate Sata-dhriau ksattah 
kardamas tena coditah 

yathoditarh sva-duhitrh 
prâdãd visva-srjâri tatah 


re — depois que ele partiu; Sara-dhrtau--o Senhor Brahma; ksat- 
—6 Vidura; kardamah—Kardama Muni;-tena—por: ele; codi- 
ordenado; yathã-uditam-— conforme lhe dissera; sva-duhitrh— 

próprias filhas; prada! —deu a mão; visva-srjâm—aos criadores 
população do mundo; tatah-—depois disso. 





TRADUÇÃO 
Ó Vidura, após a partida de Brahmã, Kardama Muni, por ordem 
“de Brahmã, deu a mão de suas nove filhas, conforme fora instruído, 
“aos nove grandes sábios que criaram a população do mundo. 


VERSOS 22—23 


aA ARAN | 
ALAS EA RRA 
gua a ql ad Pia 
AAA AA RRI 


maricaye kalârn pradad 
anasiiyâm athátraye 
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sraddhám añgirase 'yacchat 
pulastyaya havirbhuvam 


pulahãya gatim puktârm 
kratave ca krivârh satim 
khyâtim ca bhrgave 'yecchad 
vasisthayapy arundhatim 
maricaye—a Marici; kalam—Kalá; pradat—ele deu a mão; ana- 
súyam—Anasúya; atha—entáo; atraye—a Atri; $raddham —Srad- 
dhá; añgirase—a Angirá; ayacchat—ele deu; pulastyaya—a Pulas- 
tya; havirbhuvam—Havirbhú; pulahaya—a Pulaha; gatim—Gati; 
yuktam—adequada; kratave—a Kratu;ca—e; kriyam—Kriya; 
satim—virtuosa; khyatim—Khyati; ca—e; bhrgave—a Bhrgu; ayac- 
chat—ele deu; vasisthaya—ao sábio Vasistha; api—também; arun- 
dhatim—Arundhati. 








TRADUÇÃO 
Kardama Muni deu a mão de sua filha Kalã a Marici, e de outra 
filha, Anasiyã, a Atri, Ele deu Sraddhá a Angirá, e Havirbhú a 
Pulastya. Deu Gati a Pulaha, a casta Kriyá a Kratu, Khyáti a Bhrgu 
e Arundhati a Vasistha. 
VERSO 24 


asa a a | 
PORRA A A, IR O 


atharvane 'dadãc chântim 
yayá yajño vitanyate 

viprarsabhán krtodvahán 
sadárán samalalayat 


atharvane—a Atharva; adadat—ele deu; Santim—Santi; yaya— 
por quem; yajfiah—sacrifício; vitanyate—é executado; vipra- 
rsabhân—os principais brahmanas; krta-udvahan—casou; sa- 
dárán—com suas esposas; samalalayat—manteve-os. 


TRADUÇÃO 
Ele deu Sânti a Atharvã. Por causa de Santi, as cerimônias sacrifi- 
catórias são bem executadas. Assim, ele casou os principais brâhma- 
nas, mantendo-os com suas esposas. 
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VERSO 25 


A A DO RS A | 
UE 


tatas ta rsayah ksattah 
krta-dárá nimantrya tam 
prátisthan nandim apannãh 
svarh svam àsrama-mandalam 
statah--então; te-eles; rsayah—os: sábios; ksatrah—=6: Vidura; 
.darah—assim- casados; «nimantrya—despedindo-se de; tam— 
ma; pratisthan—eles partiram; nandim—alegria; apannãh — 
ivera: vam svam—cada um' para: seu próprio; asrama- 
idalam-—eremitério. 





9 TRADUÇÃO 
Assim casados, os sábios despediram-se de Kardama e partiram 
“cheios de alegria, cada um para seu próprio eremitério, ó Vidura. 





VERSO 26 > e 


a. Pra PR 
RRA IRA ore AAA REN 


sa cávatirnam tri-yugam - 
ajñaya vibudharsabham 

vivikta upasangamya 
pranamya samabhásata 


sah—o sábio Kardama; ca—e; avatirnam—descido; tri-yugam—- 
Visnu; djfiava—tendo compreendido; vibudha-rsabham—o líder dos 
semideuses; vivikte—em lugar solitário; upasarigamya—tendo se 
aproximado; pranamya—oferecendo reverências; samabhásata—ele 
falou. 


TRADUÇÃO 
Ao compreender que a Suprema Personalidade de Deus, o líder 
de todos os semideuses, Visnu, havia descido, Kardama Muni 
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aproximou-se dEle em lugar solitário, ofereceu-Lhe reverências e 
falou o seguinte. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Vignu é chamado de rri-yuga. Ele aparece em três yugas 
—Satya, Tretá e Dvápara— mas, em Kali-yuga, Ele não aparece. 
Contudo, pelas oracóes de Prahláda Mahárája compreendemos que 
em Kali-yuga Ele aparece disfarçado de devoto. Este devoto é o 
Senhor Caitanya. Krsna apareceu sob a forma de um devoto, mas, 
embora nunca Se revelasse, Rúpa Gosvâmi pôde descobrir Sua iden- 
tidade; pois o Senhor não pode Se esconder de um devoto puro. 
Rúpa Gosvámi descobriu a identidade do Senhor Caitanya ao 
oferecer-Lhe suas primeiras reverências. Ele sabia que o Senhor Cai- 
tanya era o próprio Krsna-e por isso ofereceu-Lhe suas reverências 
com as seguintes palavras: “Ofereço meus respeitos a Krsna, que 
agora apareceu como o Senhor Caitanya.” Isto também se confirma 
nas orações de Prahlâda Mahãraja: em Kali-yuga Ele não aparece 
diretamente, mas aparece como um devoto. Visnu, portanto, é co- 
nhecido como tri-yuga. Outra explicação de tri-yuga é que Ele tem 
três pares de atributos divinos, a saber, poder e afluência, piedade e 
renome, sabedoria e serenidade, Segundo Sridhara Svâmi, Seus três 
pares de opulências são os seguintes: riqueza completa e força com- 
pleta, fama completa e completa beleza, enfim completa sabedoria e 
completa renúncia. Há diferentes interpretações de tri-yuga, mas 
todos os acadêmicos eruditos aceitam que tri-yuga significa Visnu. 
Ao compreender que seu filho, Kapila, era o próprio Visnu, Kar- 
dama Muni quis oferecer-Lhe suas reverências. Portanto, estando 
Kapila sozinho, ele ofereceu-Lhe seus respeitos e expressou sua 
mente da seguinte maneira, 


VERSO 27 


aA quai fd AE: | 
Aa a MIRO 


aho papacyaminánárh 
niraye svair amañgalaih 

kalena bhúyasa núnam 
prasidantiha devatáh 
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“aho—oh!; pãpacyamânânâm--com aqueles que estão muito 
itos; niraye—no infernal“enredamento material; svaih—suas 
prias; amarigalaih-—por más ações; kalena bhiayasã—depois de 
¡go tempo; núnam-—Ñna verdade; prasidanti—eles estão satisfeitos; 

neste mundo; devatãh—os semideuses. 





TRADUÇÃO 
Kardama Muni disse: Oh! depois de tão longo tempo os semi- 


SIGNIFICADO 

* Este mundo material é um lugar feito para o sofrimento, que se 
às más ações de seus habitantes, as próprias almas condiciona- 
. Tais sofrimentos não lhes são impostos por circunstâncias 
alheias a elas; pelo contrário, são as almas condicionadas que criam 
próprio sofrimento através de seus próprios atos. Na floresta, o 
incêndio ocorre automaticamente. Não é que alguém precise ir lá e 
provocar o incêndio; por causa da fricção entre várias árvores, o 
“incêndio ocorre automaticamente. Quando cresce demasiado o calor 
dofogo na floresta deste mundo material, os semideuses, o próprio 
Brahma, sentindo-se molestados, aproximam-se-do Senhor Supre- 
mo, a Suprema Personalidade de Deus, e rogam-Lhe para aliviar a 
situação. Então a Suprema Personalidade de Deus desce. Em outras 
palavras, quando os semideuses ficam aflitos devido aos sofrimentos 
das almas condicionadas, eles se aproximam-do Senhor para reme- 
diar o sofrimento, e a Personalidade de' Deus: desce. Quando o 
Senhor desce, todos os semideuses se animam. Portanto, Kardama 
Muni disse: “Após muitos e muitos anos de sofrimento humano, 
agora todos os semideuses estão satisfeitos porque Kapiladeva, a 

encarnação de Deus, apareceu.” 





VERSO 28 


Esta o rr | 
E IRCI 





326 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 24 


bahu-janma-vipakvena 
samyag-yoga-samadhiná 

drastumh yatante yatayah 
Sanyagaresu yat-padam 


bahu—muitos; janma—após nascimentos; vipakvena—que é 
maduro; samyak—perfeito; yoga-samádhina—em transe de yoga; 
drasfum—para ver; yatante—eles se esforçam; yatayah—os yogis; 
Stinya-agdregu—em lugares reclusos; yat—cujos; padam—pés. 


TRADUÇÃO 
Após muitos nascimentos, os yogis maduros, em completo transe 
de yoga, esforçam-se em lugares reclusos para ver os pés de lótus da 
Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Aqui se mencionam: algumas coisas importantes sobre yoga. A 
expressão hahu-janma-vipakvena significa “após muitos e muitos 
nascimentos de prática madura de yoga.” E outra expressão, sampyag- 
yoga-samádhina, significa “pela prática completa do sistema de 
yoga.” Prática completa de yoga significa bhakti-yoga; a menos que 
cheguemos:a0 ponto de bhakti-yoga, ou rendigáo á Suprema Per- 
sonalidade de Deus, nossa prática de yoga náo será completa. Este 
mesmo ponto é corroborado no Srimad Bhagavad-gitã: Bahiinârh 
Janmanâm ante: após muitíssimos: nascimentos, o jfiâni que ama- 
dureceu'emconhecimento transcendental rende-se à Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Kardama Muni-repete a mesma afirmativa. 
Após miitíssimos anos e muitíssimos nascimentos de completa prá- 
tica de yoga, pode-se ver os pés de lótus. do Senhor Supremo num 
lugarrecluso; Não é fato que, após a prática de algumas posturas 
sentadas, alcança-se a perfeição imediatamente. É preciso praticar 
yoga por muito tempo —“muitos e muitos nascimentos” — para 
tornar-se maduro, e o yogi tem'de praticá-la num lugar afastado. 
Ninguém pode praticar yoga numa cidade ou num parque público e 
declarar que se tornou Deus simplesmente em troca de alguns 
dólares. Tudo isso é propaganda de farsantes. Aqueles que são real- 
mente yogis praticam yoga num lugar afastado, e, após muitíssimos 
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imentos, eles obtêm sucesso, contanto que se rendam à Suprema 
onalidade de Deus. Esta é a completa perfeição da yoga. 


VERSO 29 


a tao WaR fed quai] 
pan TE TA e: RSI 


sa eva bhagaván adya 
helanar na ganayya nah 
grhesu játo grâmyânam 
vah svânârh paksa-posanah 


sah eva—esta mesmíssima; bhagaván—Suprema Personalidade de 

; adya—hoje; helanam—negligéncia; na—náo; ganayya—consi- 

ndo altos e baixos; nah—nossos; grhesu—nos lares; játah— 
apareceu; grâmyânãâm-—de chefes de família comuns; yah—Aquele 


“que; svânâm—de Seus próprios devotos; paksa-posanah—que apoia 


O grupo. 


TRADUÇÃO 
Não considerando a negligência de chefes de família comuns como 
nós, esta mesma Suprema Personalidade de Deus aparece em nossos 
lares simplesmente para dar apoio a Seus devotos. 


SIGNIFICADO 
Os devotos têm tanta afeição pela Personalidade de Deus que, 
embora Ele não apareça ante aqueles que praticam poga em lugares 
solitários mesmo no decorrer de muitíssimos nascimentos, Ele:con- 
corda em aparecer no lar de um chefe de família onde os devotos se 


“ocupam em serviço devocional sem prática material de yoga. Em 


“outras palavras, o serviço devocional ao Senhor é tão fácil que até 
um chefe de família pode ver a Suprema Personalidade de Deus 
como um dos membros de sua família, da maneira que Kardama 
Muni experimentou em seéu'filho. Apesar de ser yogi, ele era um 
chefe de família, mas obteve a encarnação da Suprema-Personali- 
dade de Deus como seu filho. 

“50 serviço devocional é um método transcendental tão poderoso 
“que supera todos os outros métodos de compreensão transcendental. 
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O Senhor diz, portanto, que não vive, nem em Vaikuntha, nem no 
coração do yogi, mas vive onde Seus devotos puros cantam sempre 
sobre Ele e O glorificam. A Suprema Personalidade de Deus é conhe- 
cida como bhakta-vatsala, Ele nunca é descrito como jfiâni-varsala 
ou yogi-vaisala, Ele é sempre descrito como bhakta-varsala porque 
sente-Se mais inclinado a Seus devotos que a outros transcendenta- 
listas. O Bhagavad-gitã confirma que somente o devoto pode entendê- 
10 como Ele é. Bhaktya mam abhijanari: “S6 é possível entender-Me 
através do servigo devocional, e náo de outra maneira.” Esta é a 
única compreensão real porque, embora os jfiânis, especuladores 
mentais, possam experimentar somente a refulgência, ou o brilho 
corpóreo, da Suprema Personalidade de Deus, e os yogis possam 
experimentar somente a representação parcial da Suprema Persona- 
lidade de Deus, o bhakta não apenas O compreende como Ele é, 


como também se associa pessoalmente com a Personalidade de 
Deus. 


VERSO 30 


aii aai mias à è | 
Petar rena TA: 1301 


sviyam vákyam rtarh kartum 
avatirno 'sime grhe 

cikirgur bhagaván jñánam 
bhaktânãrh mãna-vardhanah 


sviyam-—Tuas próprias; vakyam-—palavras; rtam-—verdadeiras; 
kartum—fazer; avatirnah—desceste; asi—estás; me grhe—em minha 
casa; cikirsuh—desejoso de disseminar; bhagaván—a Personalidade 
de Deus; ¡Adnam—conhecimento; bhaktánám—dos devotos; mána— 
a honra; vardhanah-—que promoves: 


TRADUÇÃO 
Kardama Muni disse: Tu, meu querido Senhor, que sempre pro- 
moves a honra de Teus devotos, desceste à minha casa simplesmente 


para cumprir com Tua palavra e disseminar o processo de verdadeiro 
conhecimento. 
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SIGNIFICADO 

“Quando o Senhor apareceu ante Kardama Muni após sua madura 
tica de yoga, Ele prometeu que Se tornaria filho de Kardama. Ele 
ceu como o-filho de Kardama Muni para cumprir esta promessa. 
tro propósito de Seu aparecimento é cikirsur bhagavân jfiânam, 
distribuir conhecimento. Portanto, Ele-é chamado de bhaktânarh 
n »vardhanah, “Aquele que promove a honra de Seus devotos.” 
ribuindo Sankhya, Ele promoveria a honra dos devotos; por- 
anto, a filosofia Sankhya não é especulação mental seca. Filosofia 
jankhya significa serviço devocional. Como poderia a honra dos 
otos ser promovida a menos que Sânkhya se destinasse ao serviço 
ocional? Os devotos não estão interessados em conhecimento 
lativo; logo, a Sankhya elaborada por Kapila Muni destina-se 
tabelecer-nos firmemente em serviço devocional. Conhecimento 
erdadeiro e liberação verdadeira é render-se à Suprema Personali- 

de de Deus e ocupar-se em serviço devocional. 


VERSO 31 


a UA UÑA RA 
Ga a A AAA 113211 


tány eva te 'bhirúpáni 
rúpâni bhagavarhs tava 

yâni yâni ca rocante 
sva-janánám arúpinah 


1áni—aquelas; eva—realmente; te—Tuas; abhiripáni—adequa- 
das; rúpani—formas; bhagavan—ó Senhor; tava—Tuas; yáni yâni— 
todas as quais; ca—e; rocante—são agradáveis; sva-janânâm-—a 
Teus próprios devotos; arâpinah-—de quem não tem forma material. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, embora não tenhas forma material, tens 
Tuas próprias inumeráveis formas. Elas são realmente Tuas formas 
transcendentais, que são agradáveis a Teus devotos. 
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SIGNIFICADO 
No Brahma-sarmhitã, afirma-se que'o Senhor é o uno Absoluto, 
masque Ele tem ananta, ou inumeráveis formas. Advaitam acyutam 
anâdim ananta-râpam. O Senhor é a forma original, mas, ainda 
assim, tem multiformas. Estas multiformas, Ele as manifesta trans- 
cendentalmente, segundo os gostos de Seus multidevotos. Sabe-se 
que certa vez Hanumán, o grande devoto do Senhor Rámacandra, 
disse que sabia que Náráyana, o esposo de Lakgmi, e Rama, o esposo 
de-Sitã, são a mesma coisa, e que não há diferença entre Lakgmi e 
Sitã, porém, quanto a ele, ele gostava da forma do Senhor Râma. De 
modo semelhante, alguns devotos adoram a forma original de Krsna. 
Quando dizemos “Krsna” referimo-nos a todas as formas do Senhor 
— náo somente Krsna, mas também Rama, Nrsirhha, Varáha, 
Naráyana, etc. As variedades de formas transcendentais existem si- 
multaneamente. Isto também se afirma no Brahma-sarhitã: râmãdi- 
múrtisu ... nânâvatâram. Ele já existe em multiformas, mas 
nenhuma das formas é material. Sridhara Svámi comenta que 
arúpinah, “sem forma”, significa sem forma material. O Senhor tem 
forma, senão, como se poderia afirmar neste verso que 1ãny eva te 
bhiripâni râpâni bhagavarhs tava: “Tens Tuas formas, mas elas não 
são materiais. Materialmente, não tens formas, mas, espiritualmente, 
transcendentalmente, tens multiformas”? Os filósofos Mayavâdis não 
podem entender essas formas transcendentais do Senhor, e, desapon- 
tados, eles dizem que o Senhor Supremo é impessoal. Mas isto não é 
verdade; onde há forma: há uma pessoa: Muitas vezes, em muitos 
textos védicos, descreve-se o Senhor como purusa, que significa “a 
forma original, o desfrutador original.” A conclusão é que o Senhor 
não tem forma material, e não obstante, segundo o gosto de dife- 
rentes classes de devotos, Ele existe simultaneamente em multifor- 
mas, tais como Râma, Nrsirhha, Varaha, Narayana e Mukunda. Há 
muitos milhares e milhares de formas, mas todas elas são visru- 
tattva, Krsna. 


VERSO 32 


[Canto 3, Cap. 24 
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rim ei ua aru 


tvam saribhis tattva-bubhutsayaddhá 
sadabhivadarhana-pada-pitham 

aisvarya-vairâgya-yaso-'vabodha- 

virya-srivã púrtam aham prapadye 


Wtvâm—a Ti: sâribhih—pelos grandes sábios; rattva-—a Verdade 
“Absoluta; bubhutsayã-—com o desejo de entender; addhá—certa- 
mente; sada-—sempre; abhivâda— de respeitos adorativos; arhana— 
e são dignos; pada—de Teus pés; pitham—para o assento; 
isvarya—opulencia; vairagya—renúncia; yasah-—fama; avabo- 
ja—conhecimento; virya=forca; $riya—com beleza; púrtam —que 
pleno; aham—eu; prapadye—me rendo. 





è 
3 TRADUÇÃO 

“Meu querido Senhor, Teus pés de lótus são o reservatório que 
sempre merece receber homenagens adorativas de todos os grandes 
jos ávidos por entender a Verdade Absoluta, És pleno de opulên- 
renúncia, fama transcendental, conhecimento, força e beleza, e 
isso eu me rendo a Teus pés de lótus. 


f SIGNIFICADO 
Na verdade, aqueles que buscam'a Verdade Absoluta devem 
* refugiar-se aos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus e 
“adorá-lO. No Bhagavad-gitã, o Senhor Krsna-aconselhou Arjuna 
muitas vezes a render-se a Ele, especialmente no fim-do Nono Capí- 
¿tulo — man=-maná bhava mad-bhaktah: “Sequeres ser perfeito, sim- 
mente pensa sempre em Mim, torna-te Meu devoto, adora-Me e 
'oferece-Me tuas reverências; Dessa maneira, entenderás a Mim, a 
Personalidade de Deus, e finalmente voltarás a Mim, de volta ao 
“Supremo, de volta ao lar.” Por que assim? O Senhor é sempre pleno 
“de seis opuléncias, como: se menciona neste verso: riqueza, renúncia, 
“fama, conhecimento, força é beleza. A palavra partam significa “por 
“completo.” Ninguém pode alegar que toda a riqueza lhe pertence, 
“mas Krsna pode afirmá-lo, uma vez que Fle tem toda a riqueza. Da 
“mesma forma, Ele é pleno de conhecimento, renúncia, força e beleza. 
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Ele é pleno de tudo, e ninguém pode superá-lO. Outro nome de 
Krsna é asamaurdhva, que significa que ninguém é igual ou superior 
a Ele. 

VERSO 33 


+ mm qo mami 
ee A dee | 

MARA 
E EE 


pararh pradhânam purugarh mahântarh 
kaãlarh kavirh tri-vrtarh loka-pãlam 

atmánubhityanugata-prapañcarh 
svacchanda-$aktirh kapilam prapadye 


param—transcendental; pradhánam—suprema; purusam-— pes- 
soa; mahántam—que é a origem do mundo material; kalam—que é o 
tempo; kavim—plenamente consciente; tri-vrtam--três modos da 
natureza material; /oka-pâlam-=que é o mantenedor de-todos os 
universos; dtma—ém Si mesmo; anubhútya—pela poténcia interna; 
anugata-—dissolvidos; prapaficam--cujas manifestações materiais; 
sva-chanda—independentemente; saktim—que' é «poderoso; kapi- 
lam—ao Senhor Kapila; prapadye—eu me rendo. 


TRADUÇÃO 
Rendo-me á Suprema Personalidade de Deus, que desceu sob a 
forma de Kapila, que é independentemente poderoso e transcenden- 
tal, que éa Pessoa Suprema e o Senhor da totalidade da matéria e do 
elemento tempo, que é o plenamente consciente mantenedor de todos 
os universos sob os trés modos da natureza material, e que absorve as 
manifestações materiais após a dissolução delas. 


SIGNIFICADO 
Asseis opulências —riqueza, força, fama, beleza, conhecimento e 
renúncia — são aqui indicadas por Kardama Muni, que chama Kapi- 
ła Muni, seu filho, de param. O termo param é usado no início do 
Srimad-Bhãgavatam, na frase parah satyam, para referir-se ao 
summum bonum; ou-a Suprema Personalidade de Deus. Param é 
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icado de forma mais elaborada pela palavra seguinte, pradhá- 
, que significa o principal, a origem, a fonte de tudo —sarva- 
raņa-kāraņam— a causa de todas as causas. A Suprema Personali- 
de de Deus não é sem-forma: Ele é purusam, ou o desfrutador, à 
a original. Ele é o elemento tempo e é onisciente, Ele conhece 
—passado, presente e futuro —como se confirma no Bhagavad- 
ha. O Senhor diz: “Eu conheço tudo —passado, presente e 
turo— em todos os cantos do universo.”.O mundo material, que 
tira sob o encanto dos:trés modos da natureza, também é manifes- 
gáo de Sua energia. Parásya Saktir vividhaiva $riâyate: tudo que 
s é uma interação de Suas energias (Sverâsvarara Up. 6.8). 
rasya brahmanah saktis tathedam akhilam jagar. Esta é a versão 
o Visnu Purána. Podemos entender que tudo o que vemos é uma 
ração dos três modos da natureza material, mas, na verdade, tudo 
o é uma interação da energia do Senhor, Loka-pâlam: Ele é real- 
ente o mantenedor de todas as entidades vivas. Nityo nityânâm: Ele 
a principal de todas as entidades vivas; Ele é único, mas mantém 
nuitas e muitas entidades vivas. Deus mantém todas as demais enti- 
vivas, mas ninguém pode manter Deus. Esta é Sua svacchanda- 
ti: Ele não depende dos outros. Pode ser que alguém se julgue 
ependente, mas, de qualquer modo, depende de alguém superior a 
Personalidade de Deus, contudo, é absoluta; não há ninguém. 

rior ou iguala Ele. 
Kapila Muni apareceu como o filho de Kardama Muni, mas, 
como Kapila é uma encarnação da Suprema Personalidade de Deus, 
dama Muni ofereceu-Lhe respeitosas reverências com plena ren- 
Outra expressão neste verso é muito: importante: dtmã- 
bhiityânugata-prapaficam. O Senhor desce como Kapila ou Râma, 
iritha-ou Varâha, e quaisquer formas que Ele assuma no mundo 
rial são manifestações de Sua própria energia pessoal interna. 
são de modo algum formas da energia material. As entidades 
a comuns que se manifestam neste mundo material têm- corpos 
ados pela energia material, mas, quando Krsna, ou qualquer uma 
Suas expansões ou partes das expansões, desce a este mundo 
terial, embora Ele pareça ter um corpo material, Seu corpo não é 
terial. Ele sempre tem um corpo transcendental, Porém, os tolos € 





patifes, chamados midhas, consideram-nO como um deles, e-por 


ozombam dEle. Recusam-se a aceitar Krsna como a Suprema 
alidade de Deus porque não podem entendê-lO. No Bhagavad- 
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gira, Krgna diz: avajananti má múdhãh — “Quem é tolo e patife 
zomba de Mim.” Quando Deus desce com uma forma, isto não 
significa que Ele assume Sua forma com a ajuda da energia material. 
Ele manifesta a mesma forma espiritual sob a qual Ele existe em Seu 
reino espiritual. 

VERSO 34 


A asa RA mat 
e | 

ras 
aaa aa 12811 


à smãbhipreche 'dya patim prajânam 
ivayavatirnarna utapta-kámah 

parivrajat-padavim ásthito ' ham 
carisye tvârh hrdi yuñijan visokah 


ā sma abhipreche—estoú' indagando; adya—agora; parim—o 
Senhor; prajinám—de todas as criaturas; tvaya—por Ti; avatirna- 
rnah—livre de dividas; ura—e; apta—satisfeitos; kāmah—desejos; 
parivrajat—de mendicante itinerante; padavim—o caminho; dsthi- 
tah—aceitando; aham—eu; carisve—vagarei; tvam— Tu; hrdi—em 
meu coragáo; yuñjan—mantendo; visokah—livre da lamentacáo. 


TRADUÇÃO 
Hoje tenho algo a pedir-Te, a Ti que és o Senhor de todas as 
entidades vivas. Como acabas de me liberar de minhas dívidas com 
meu pai, e como todos os meus desejos foram satisfeitos, desejo 
aceitar a ordem de mendicante itinerante. Renunciando a esta vida 
familiar, desejo vagar por aí, livre da lamentação, pensando sempre 
em Ti dentro de meu coração. 


SIGNIFICADO 
Na verdade, sannyasa, ou renúncia à vida familiar material, requer 
plena absorção em consciência de Krsna e imersão no eu. Não se 
toma sannyása, isenção da responsabilidade familiar na ordem de 
vida renunciada, para formar outra família ou para criar uma emba- 
raçosa fraude transcendental em nome de sannyãsa. Não cabe ao 
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nyãsi o dever de tornar-se proprietário de muitas coisas e juntar 
nheiro do público inocente. O sannyãsi orgulha-se de estar sempre 
isando em Krsna internamente. Naturalmente, há duas classes de 
otos do Senhor. Um chama-se gosthy-ânandi, isto é, aquele que é 
jador e tem muitos seguidores na pregação das glórias do Senhor 
vive entre esses muitíssimos seguidores apenas para organizar 
lades missionárias. © outro tipo de devoto chama-se dimánandi, 
Pauto-satisfeito, e não se expõe ao risco do trabalho de pregação. 
anto, ele permanece só com Deus. Kardama Muni enquadrava- 
| nesta classificação. Ele queria livrar-se de todas as ansiedades e 
rmanecer sozinho dentro de seu coração com a Suprema Personali- 
de Deus. Parivrāja significa “mendicante itinerante.” O san- 
if -mendicante não deve viver em parte alguma por mais de três 
| Ele deve sempre estar viajando porque seu dever é ir de porta 
porta e iluminar as pessoas sobre a consciência de Krgna. 











VERSO 35 

ATTE 
e a al A | 
IRA a qi ad A MR 


Sri-bhagavân uváca 
maya proktam hi lokasya 
pramánam satya-laukike 
arhãjani mayã tubhyam 
yad avocam rtarh mune 
y 
W$ri-bhagavân uváca—a Suprema Personalidade de Deus: disse; 
yā—por Mim; proktam—falàdo; hi—de fato; lokasya—para a 
opulacáo; pramánam—autoridade; satya—falado na escritura; lau- 
¿e coloquialmente; atha—portanto; ajani—houve nascimento; 
a—por Mim; tubhyam—a ti; yat—aquilo que, avocam—Eu 
$se; rram—verdade; mune—ó sábio. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus Kapila disse: Tudo o que Eu falo, quer 
d e, quer nas escrituras, é autorizado sob todos os aspectos 
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para a população do mundo. Ó Muni, porque Eu te disse antes que 
Me tornaria teu filho, desci para cumprir esta promessa. 


SIGNIFICADO 

Kardama Muni estava prestes a deixar sua família para ocupar-se 
inteiramente a serviço do Senhor: Mas, uma vez que ele:sabia que o 
próprio Senhor, como Kapila, nascera em seu lar como seu próprio 
filho, por que ele estava se preparando para deixar o lar em busca da 
auto-realização ou' da compreensão de Deus? Se-o próprio Deus 
estava presente em seu lar, por que deveria ele deixar. o lar? Sem 
dúvida, pode ser que alguém faga esta pergunta. Mas aqui se diz que 
tudo o quese fala nos Vedas e tudo o que se pratica de acordo. com os 
preceitos dos Vedas deve ser aceito como autorizado pela sociedade. 
A autoridade védica diz que o chefe de família deve deixar o lar após 
os cinquenta anos. Paficasordhvam vanar vrajet: o homem deve 
deixar sua vida familiar e entrar na floresta após os cinquenta anos. 
Esta é uma afirmação autorizada dos Vedas, baseada na divisão da 
vida social em quatro ramos de atividades — brahmacarya, grhastha, 
vânaprastha e sannyãsa. 

Kardama Muni praticou yoga mui rigidamente como brahmacari 
antes de seu casamento, e tornou-se tão poderoso e alcançou tanto 
poder místico que seu pai, Brahmã, mandou-o casar-se e gerar filhos 
como chefe de família. Kardama portanto fê-lo: ele gerou nove boas 
filhas e um filho, Kapila Muni, e assim seudever doméstico também 
foi muito bem executado. Agora seu dever.era partir. Muito embora 
ele tivesse a Suprema Personalidade de Deus como seu filho, ele 
tinha que respeitar a autoridade dos Vedas, Esta é uma lição impor- 
tantíssima. Mesmo que alguém tenha Deus em seu lar como seu 
filho, ainda assim ele deve seguir os preceitos védicos. Afirma-se que 
mahájano yena gatah sa panthãh: deve-se trilhar o caminho seguido 
pelas grandes autoridades. 

O exemplo de Kardama Muni é muito instrutivo, pois, apesar de 
ter a Suprema Personalidade de Deus como seu filho, ele deixou o. 
lar simplesmente para obedecer à autoridade do preceito védico. 
Kardama Muni estabelece aqui o principal objetivo de ter deixado o 
lar: ao viajar por todo o mundo:como mendicante, ele lembrar-se-ia 
sempre da Suprema Personalidade de Deus dentro de seu coracáo e 
desse modo livrar-se-ia de todas as ansiedades da existência material. 
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era de Kali-yuga, sannyãsa é proibida porque todas as pessoas 

ta era são súdras e não podem seguir as regras e regulações da 

da de sannyãsa. Observa-se comumente que os ditos sannyãsis'são 
jados em disparates — mesmo o de ter relações secretas com 


pulheres. Esta é a abominável situação desta era. Embora se vistam 


mo sannyãsis, nem assim podem livrar-se dos quatro princípios da 


da pecaminosa, a saber, vida sexual ilícita, consumo de carne, 
ntoxicação e jogos. Uma vez que não estão livres desses quatro 


fincípios, eles enganam o público, fazendo-se passar por svâmis. 
O preceito para Kali-yuga é que ninguém deve aceitar sannyãsa. 
ntemente, aqueles que seguem as regras e regulações de fato 
m tomar sannyãsa. Geralmente, no entanto, as pessoas'são inca- 
s de aceitar a vida de sannyãsa, e por isso Caitanya Maháprabhu 
tizava: kalau nãsty eva nãsty eva nãsty eva gatir anyathã, Nesta 
não há outra alternativa, não há outra alternativa, não há outra 
a além de cantar o santo nome do Senhor: Hare Krsna, 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare. O principal objetivo da vida 
sannyãsa é viver constantemente na companhia do Senhor Su- 
ja por pensar nEle dentro do coração ou por ouvir sobre 


Ele através da recepção auditiva. Nesta era, ouvir é mais importante 


“que pensar, porque nosso pensamento pode ser perturbado pela 
ção mental; mas, se nos concentrarmos em: ouvir, seremos for- 
s a associar-nos com a vibração sonora de Krsna. Krsna ea 
ção sonora “Krsna” não são diferentes; assim, se alguém vibrar, 
alto, Hare Krsna, será capaz de pensar em Krsna imediata- 


mente. Este processo de cantar é o melhor processo de auto- 


ção nesta era, e por isso o Senhor Caitanya.o pregou tão bem 
o benefício de toda a humanidade. 





VERSO 36 


CRER ste SO GTA | 
SST TA PENTE NIRO 


etan me janma loke 'smin 
mumukstinam durásayat 

prasankhyânãya tattvânârh 
sammatãyâtma-darsane 
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erat—este; me—Meu; janma—nascimento; loke—no mundo; as- 
min—neste; mumuksiinam-—por aqueles grandes sábios que buscam 
a liberação; durasayãt--de' desnecessários desejos materiais; pra- 
sarkkhyânãya-—para explicar; tativánám—das verdades; sammatáya— 
que'é tida em alta estima; tma-darsane-—em auto-realização. 


TRADUÇÃO 
Meu aparecimento neste mundo destina-se especialmente a expli- 
car a filosofia Sânkhya, que é tida em alta estima por aqueles que, 
buscando à auto-realização, desejam libertar-se do enredamento de 
desnecessários desejos materiais. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra durásayar é muito significativa. Dur refere- 
sea incômodos ou duhkha, misérias. Asayãt significa “do refúgio.” 
Nós, almas condicionadas, refugiamo-nos no:corpo material, que é 
cheio de incômodos e misérias. As pessoas tolas não podem entender 
esta situação, e isto chama-se ignorância, ilusão, ou-o encanto de 
māyā: A sociedade humana deve mui seriamente entender que o 
corpo em'si é a fonte de toda a vida miserável. Supõe-se que a 
civilização moderna esteja fazendo avanço em conhecimento cientí- 
fico, mas o que é este conhecimento científico? Ele baseia-se apenas 
em'confortos materiais, sem conhecimento de que, por mais confor- 
tável que se'mantenha o corpo, ainda assim o corpo é destrutível. 
Como se afirma no Bhagavad-gitã, antavanta ime dehãh: esses cor- 
pos destinam-se à destruição. Nityasyoktãh Saririnah refere-se áalma 
vivente, ou à centelha viva, dentro do:corpo. Esta alma é eterna, mas 
o corpo não é eterno. Para executar nossas atividades, temos de ter 
um corpo: sem corpo, sem órgãos dos sentidos, não há atividade. 
Mas as pessoas não indagam se é possível ter um corpo eterno. Na 
verdade, elas aspiram a um corpo eterno porque, muito embora se 
ocupem em gozo dos sentidos, este gozo dos sentidos não é eterno. 
Portanto, elas carecem de algo de que possam desfrutar eternamente, 
mas não entendem como alcançar esta perfeição. A filosofia San- 
Khya, portanto, como afirma aqui Kapiladeva, é tatrvânâm. O siste- 
ma de filosofia Sankhya é projetado para proporcionar compreensão 
da real verdade. O que é esta real verdade? A real verdade é o 
conhecimento de como sair do corpo material, que é a fonte de todos 
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incômodos. A encarnação, ou descida, do Senhor Kapila destina- 
especialmente a este propósito. É isto o que se afirma claramente 





VERSO 37 
ASA AE: A AA | 
dd a RR A a on 


esa átma-patho 'vyakto 
nastah kalena bhūyasã 

tam pravartayiturh deham 
imarh viddhi maya bhrtam 


este; Arma-pathah—caminho de auto-realização; avyak- 
difícil de ser conhecido; nastah-—perdido; kalena bhiiyasa-—no 
scurso do tempo; tam-—esta; pravartayitum-—para apresentar 
mente; deham-—corpo; imam-—este; viddhi—por favor, fica 
ido; mayã-—por Mim; bhrtam — assumido. 





TRADUÇÃO 
Este caminho de auto-realização, que é difícil de se compreender, 
m estado perdido devido ao transcurso do tempo. Por favor, fica 
do que assumi este corpo de Kapila para apresentar e explicar 
te esta filosofia à sociedade humana. 





SIGNIFICADO 
Não é verdade que a filosofia Sankhya seja novo sistema de filoso- 
apresentado por Kapila, à maneira dos filósofos materiais que 


Apresentam novos tipos de pensamento mental especulativo para 


plantar o de outro filósofo. Na plataforma material, todos, especial- 
te o especulador mental, tentam sobressair aos demais. O campo 
atividade dos especuladores é a mente: náo há limite para as 
ntes maneiras pelas quais se pode agitar a mente. A mente pode 


Er agitada ilimitadamente, e assim pode-se apresentar ilimitado nú- 


o de teorias. A filosofia Sankhya não é assim: não é especulação 
tal. Ela é verdadeira, mas, na época de Kapila, ela havia se 
dido. 


Com o transcurso do tempo, pode ser que um tipo de conheci- 
ento em particular se perca ou fique coberto temporariamente; esta 
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é a natureza deste mundo material. Uma afirmação semelhante foi 
feita pelo Senhor Krsna no Bhagavad-gitã. Sa kaleneha mahatã yogo 
nastah: “Com o transcurso do tempo, o sistema de yoga, apresentado 
no Bhagavad-gitã, foi perdido.” Ele vinha em paramparã, em suces- 
são discipular, mas, devido ao transcurso do tempo, foi perdido. O 
fator tempo é tão opressor que, com o transcurso do tempo, tudo 
neste mundo material se estraga ou se perde. O sistema de yoga do 
Bhagavad-gitã estivera perdido antes do encontro entre Krsna e 
Arjuna. Portanto, Krsna expôs novamente o mesmo antigo sistema 
de yoga a Arjuna, o qual podia realmente compreender o Bhagavad- 
gitã. De modo semelhante, Kapila também disse que não era exata- 
mente Ele que estava introduzindo o sistema de filosofia Sankhya: ele 
já existia, porém, com o transcurso do tempo, perdeu-se misteriosa- 
mente, e por isso Ele apareceu para reapresentá-lo. Este é o propó- 
sito da encarnação de Deus. Yadã yadã hi dharmasya glânir bhavati 
bhārata. Dharma significa a verdadeira ocupação da entidade viva. 
Quando há alguma: discrepância na ocupação eterna da entidade 
viva, o Senhor vem e apresenta a verdadeira ocupação da vida. 
Qualquer suposto sistema religioso que não esteja na linha do serviço 
devocional chama-se adharma-sarnsthâpana. Quando as pessoas se 
esquecem de sua relação eterna com Deus e se ocupam em algo além 
do serviço devocional, a ocupação delas é chamada de irreligião. Na 
filosofia Sankhya, explica-se como alguém pode livrar-se da con- 
dição miserável da vida material, e é o próprio Senhor quem explica 
este sublime sistema, 


VERSO 38 


TES ER Ag a afete | 
ferem qa aaa aia Ral 


gaccha kâmarh mayâprsto 
mayi sannyasta-karmanã 

jitvã sudurjayarm mrtyum 
amytatváya má bhaja 


gaccha—vai; kámam—conforme desejas; mayã-—por Mim; dprs- 
tah-—consentido; mayi—a Mim; sannyasta—completamente entre- 
gues; karmaná—com tuas atividades; jitvã-—tendo conquistado; 
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irjayam —insuperável; mrtyum-=morte; amrtatvaya—para a 
eterna; mâm—a Mim; bhaja--ocupa em serviço devocional. 


TRADUÇÃO 
, com Meu consentimento, vai conforme teu desejo, 
ndo-Me todas as tuas atividades. Conquistando a morte insu- 
el, adora-Me para a vida eterna. 





o SIGNIFICADO 
Declara-se aqui o objetivo da filosofia Sankhya: Se alguém deseja 
dadeira e eterna bem-aventurança, tem de se ocupar em serviço 
jonal, ou consciência de Krsna. Livrar-se de nascimentos e 
es não é tarefa fácil. O nascimento e a morte são naturais a este 
rpo matérial. Sudurjayam significa “muitíssimo difícil de superar.” 
supostos: cientistas modernos não “têm meios suficientes para 
tender: o processo da vitória sobre-o nascimento e a morte. Por- 
to, eles deixam de lado-a questão do nascimento e da morte; eles 
o os levam em consideração. Simplesmente se ocupam com os 
oblemas do corpo material, que é transitório e certamente terá um 
¡Na verdade, a vida humana destina-se a dominar o insuperável 
rocesso de nascimento e morte. Isto pode ser feito da maneira aqui 
tabelecida. Marin bhaja: é preciso ocupar-se em serviço devocional 
;Senhor. No Bhagavad-gitã, também, o Senhor diz que man-manã 
ava mad-bhaktah: “Simplesmente torna-te Meu devoto. Simples- 
ente adora-Me.” Mas os tolos pseudo-eruditos dizem que não ta 
que devemos adorar e a quem devemos nos render; éa alguma 
a coisa. Sem a misericórdia de Krsna, portanto, ninguém pode 
a filosofia Sankhya ou qualquer filosofia quese destine 
jalmente à liberação. O conhecimento védico confirma que nos 
amos nesta vida material por causa da ignorância e que nos 
mos do embaraçamento material situando-nos em conhecimento 
iro. Sahkhya quer dizer o conhecimento verdadeiro através 





do qual podemos escapar:do enredamento material. 


VERSO 39 


am A: AAA | 
A a fas fina 
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mãm átmánarh svayarh-jyotih 
sarva-bhiita-guhasayam 

dtmany evátmana viksya 
visoko 'bhayam rechasi 


mám.—a Mim; âtmânam-—a Alma: Suprema, ou Paramátmá; 
svayam-jyotih—auto-refulgente; sarva-bhiita--de todos os seres; 
guhã-—nos corações; dsayam —habitando; dtmani—em teu próprio 
coracáo; eva—na verdade; dtmand—através de teu intelecto; viksya— 
sempre vendo, sempre pensando; visokah-—livre da -lamentação; 
abhayam-—destemor; rechasi—alcangarás. 


TRADUÇÃO 
Em teu próprio coração, através de teu intelecto, ver-Me-ás sem- 
prea Mim, a suprema alma auto-refulgente que habita dentro dos 
corações de todas as entidades vivas. Assim, alcançarás o estado de 
vida eterna, livre de toda a lamentação e medo. 


SIGNIFICADO 

'As pessoas vivem muito ansiosas por entender a Verdade Absoluta 
de várias maneiras, especialmente experimentando o brahmajyoti, ou 
arefulgência Brahman, através da meditação e da especulação men- 
tal..Mas Kapiladeva usa a palavra mám para enfatizar que a Perso- 
nalidade de Deus é/o aspecto último da Verdade. Absoluta. No 
Bhagavad-gitã, a Personalidade de Deus sempre diz mâm, “a Mim” 
mas.os patifes interpretam mal o significado óbvio. Mam é a Su- 
prema Personalidade de Deus. Se alguém puder ver a Suprema Per- 
sonalidade de Deus como Ele aparece em diferentes encarnações e 
entender que Ele não assume um corpo material mas está presente 
sob Sua própria forma espiritual eterna, então poderá entender a 
natureza da Personalidade de Deus. Uma: vez que os menos inteli- 
gentes não podem entender este ponto, ele é enfatizado em toda a 
parte, repetidamente. Simplesmente por vera forma-do Senhor como 
Ele Se apresenta através de Sua própria potência interna como 
Krsna ou Râma ou Kapila, pode-se ver diretamente o brahmajpyoti, 
porque o brahmajyoti não passa da refulgência do Seu fulgor corpó- 
reo, Uma vez que o brilho do sol é o fulgor do planeta sol, vendo o 
sol automaticamente vemos o brilho do sol; analogamente, vendo a 
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¡prema Personalidade de Deus vemos e experimentamos simulta- 
mente o aspecto Paramãtmã, bem como o aspecto Brahman 
pessoal do Supremo. 


O Bhagavatam já enunciou que a Verdade Absoluta está presente 


três aspectos — no-começo, como o Brahman impessoal; na fase 
inte, como o Paramãtmã no coração de todos; e, por fim, como 
compreensão última da Verdade Absoluta, Bhagavân, a Suprema 
rsonalidade de Deus. Aquele que vê a Pessoa Suprema pode auto- 
mente experimentar os outros aspectos, a saber, os aspectos 
ramãtmã e Brahman do Senhor. As palavras aqui usadas são 
oko “bhayam rechasi. Simplesmente: vendo a: Personalidade de 
s experimentamos tudo; e o resultado é que nos situamos na 
forma onde não há lamentação nem temor. Isto só se pode 

ir através do serviço à Personalidade de Deus. 


VERSO 40 


ef fat oa 
faña a a ad RARA 118011 


mátra adhyatmikir vidyara 
Samanirh sarva-karmanâm 
vitarisye vayã câsau 
bhayam cátitarisyati 


atre—á Minha máe; adhyatmikim—que abre a porta da vida 

itual; vidyam-— conhecimento; Samanim-—pondo fim; sarva- 
manâm-—todas as atividades fruitivas; vitarisye—Eu: darei; ya- 

pelo qual; ca—também; asau—ela; bhayam—temor, ca—tam- 
n; atitarisyati—suplantará. 





> TRADUÇÃO 
“Também hei de descrever à Minha mãe este sublime conhecimento, 
é a porta para a vida espiritual, para que ela também possa 
a perfeição e a auto-realização, pondo fim a todas as rea- 
ividades fruitivas. Assim ela também livrar-se-á de todo o 
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SIGNIFICADO 

Kardama Muni estava ansioso acerca de sua boa esposa, Deva» 
húti, enquanto deixava o lar, de modo que o filho digno prometeu 
que não só Kardama Muni se livraria do enredamento material, mas 
Devahúti também livrar-se-ia ao receber instruções de seu filho. Um 
Ótimo exemplo se estabelece aqui: o esposo vai-se embora, adotando 
a ordem sannyãsa para a auto-realização, mas seu representante, o 
filho, que'é igualmente educado, permanece em casa para liberar à 
mãe, O'sannyãsi não deve levar a esposa consigo. Na fase vânapras- 
tha de vida retirada, ou a fase entre a vida familiar e a vida renuncia- 
da, pode-se manter a esposa como assistente, mas sem ter relações 
sexuais. Porém, na ordem sannyãsa da vida o homem não pode 
manter a esposa consigo. Caso contrário, alguém como Kardama 
Muni poderia ter mantido sua esposa consigo, e não teria havido 
obstáculo à prática de sua auto-realização. 

Kardama Muni seguiu o preceito védico de que ninguém na vida 
de sannyãsa pode ter nenhum tipo de relação com mulheres. Mas 
qual é a posição da mulher que é deixada pelo esposo? Ela é confiada 
ao filho, e o filho promete que libertará a mãe do cativeiro. Uma 
mulher não 'deve tomar sannyãsa: As chamadas sociedades espiri- 
tuais inventadas nos tempos modernos dão sannyãsa até às mulhe- 
res, embora não haja sanção na literatura védica para a adoção de 
sannyãsa por parte de uma mulher. A mulher deve permanecer no lar. 
Ela tem apenas três fases de vida: dependência do pai na infância, 
dependência do esposo na juventude e, na velhice, dependência do 
filho crescido, tal como Kapila. Na velhice, o progresso da mulher 
depende do filho crescido. O filho ideal, Kapila Muni, está garan- 
tindo a Seu pai a liberação de Sua mãe, para que Seu pai retire-se 
pacificamente, sem preocupações com relação a sua boa esposa. 


VERSO 41 
da sas 


da agf fita sra: | 
¿Aia da A E MN 
maitreya uvãca 
evarh samuditas tena 
kapilena prajapatih 
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daksini-krtya tam prito 
vanam eva jagáma ha 


itreyah uváca—o grande sábio Maitreya disse; evam—assim; 
ditah—interpelado; tena—por Ele; kapilena—por Kapila; pra- 
ih—o progenitor da sociedade humana; daksi kriya—tendo 

cum-ambulado; tam—a Ele; pritah—estando pacífico; vanam— 
a floresta; eva-—de fato; jagâma-—ele partiu; ha—então. 





TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Assim, quando Kapila, o filho de Kardama 
, falou-lhe tudo o que tinha a dizer, Kardama, o progenitor da 
humana, circum-ambulou-O, e, com espírito bondoso e 
jacífico, partiu imediatamente para a floresta. 





bi SIGNIFICADO 
“Ir para a floresta é compulsório-para todos. Não se trata de uma 
Excursão mental à qual uma pessoa vai e outra não. Todos devem ir à 
ta pelo menos na fase de vanaprastha. lr à floresta significa 
ar-se cem por cento no Senhor Supremo, como explica Prahlâda 
ārāja em suas conversas com seu pai. Sada samudvigna-dhiyâm 
7.5.5). As pessoas que aceitam um corpo material e temporá- 
o vivem cheias de ansiedades. Não devemos, portanto, nos deixar 
fetar tanto por este corpo material, senão que devemos tentar nos 
libertar dele. O processo preliminar para libertar-se é ir à floresta ou 
adonar as relações familiares e dedicar-se exclusivamente à cons- 
ia de Krsna. Este é o propósito de se ir para a floresta. Caso 
Ontrário, a floresta náo passa de um lugar de macacos e animais 
vagens. Ir para a floresta não significa tornar-se um macaco ou 
“um animal feroz. Significa apenas aceitar exclusivamente o abrigo da 
¡prema Personalidade de Deus e ocupar-se plenamente em serviço. 
verdade, não é preciso ir-à floresta. Atualmente, isto não é em 
soluto aconselhável para um homem que passou toda a sua vida 
Brandes cidades. Como explica Prahlada Maháraja (hitvatma- 
tam grham andha-kiapam), não devemos ficar perpetuamente 
pados com as responsabilidades da vida familiar, porque vida 
liar sem consciência de Krsna é como um poço camuflado. 
stando alguém sozinho no mato, se cair num pogo camuflado e náo 
juver ninguém para salvá-lo, ele poderá chorar por anos a fio que 
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ninguém verá ou ouvirá de onde vem o choro. Para tal pessoa, a 
morte é certa. Da mesma forma, aqueles que estão esquecidos de sua 
relação eterna com o Senhor Supremo estão no poço camuflado da 
vida familiar; a posigáo deles € malfadada. Prahláda Maharája 
aconselha-nos a abandonar este poço de alguma forma e adotar a 
consciência de Krsna, livrando-nos, assim, do enredamento material, 
que é cheio de ansiedades. 


VERSO 42 


mi ai ac | 
A RRA 1871 


vratam sa ásthito maunam 
ãtmaika-$arano munih 

nihsañgo vyacarat ksonim 
anagnir aniketanah 


vratam—voto; sah—ele (Kardama); Asthitah—aceitou; mau- 
nam—silencio; dtma—pela Suprema Personalidade de Deus; eka— 
exclusivamente; Saranah—abrigando-se; munih—o sábio; nilsar- 
gah=-sem companhia; vyacarat-—ele viajou; ksonim-—a Terra; anag- 
nih—=sem fogo; aniketanah—sem abrigo. 


TRADUÇÃO 
O sábio Kardama fez voto de silêncio para pensar na Suprema 
Personalidade de Deus e refugiar-se exclusivamente nEle. Sem com- 
panhia, ele viajou por toda a superfície do globo como sannyàsi, 
desprovido de qualquer relação com fogo ou abrigo. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras anagnir aniketanah são muito significati- 
vas. O sannyási deve ser completamente desapegado do fogo e de 
qualquer bairro residencial. O grhastha mantém relação com o fogo, 
seja para oferecer sacrifícios, seja para cozinhar, mas o sannyasi fica 
livre dessas duas responsabilidades. Ele não tem de cozinhar ou 
oferecer fogo para sacrifício porque está sempre ocupado em cons- 
ciência de Krsua; portanto, ele já completou todas as funções ritualis- 
ticas da religião. Aniketanah significa “sem alojamento,” Ele não 
































ter sua própria casa, senão que deve depender inteiramente do 
nhor Supremo para seu alimento e abrigo. E deve viajar. 

fauna significa “silêncio”. A menos que se observe silêncio não se 
e pensar completamente sobre os passatempos e atividades do 
or. Não é porque alguém é tolo e não pode falar bem que deve 
o voto de mauna. Ao contrário, uma pessoa observa o silêncio 
que os demais não a perturbem. Cânakya Pandita diz que o 
o parece muito inteligente enquanto não fala. Mas ao falar ele é 
o à prova. O dito silêncio de um silencioso svâmi impersonalista 
dica que ele nada tem a dizer; tudo o que ele quer é mendigar. 
ém, O silêncio adotado por Kardama Muni não era assim. Ele 
ju silencioso para aliviar-se de conversas disparatadas. Chama-se 
i àquele que se mantém-grave e não fala besteiras. Maharaája 
isa estabeleceu um ótimo exemplo: sempre que falava, ele 
sobre os passatempos do Senhor. Mauna requer o abster-se de 
ersas disparatadas, ocupando a capacidade de falar nos pas- 
mpos do Senhor. Dessa maneira, podemos cantar e ouvir sobre o 
hor a fim' de aperfeiçoar nossa vida, Vratam quer dizer que 
emos fazer um voto da maneira-explicada no. Bhagavad-gitá, 
nitvam adambhitvam, sem ansiar por respeito pessoal e sem ter 
ho de nossa posição material. Ahimsá significa náo ser vio- 
Há dezoito processos para alcançar conhecimento e perfeição, 
nte seu voto, Kardama Muni adotou todos os princípios de 
o-realização. 
























VERSO 43 


A JA AAA MA 
TA A NTRA 


mano brahmani yuñijáno 
yat tat sad-asatah param 

gunavabháse viguna 

eka-bhakiyanubhavite 










o manah—mente; brahmani—no Supremo; yuñijanah—fixando; 
U—que; tat—isto; sat-asatah—causa e efeito; param—além; guna- 
abhāse—que manifesta os três modos da natureza material; vigu- 
—que está além dos modos: materiais; eka-bhaktyā—através de 
evoção exclusiva; anubhavite—que é percebido. 
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TRADUÇÃO 
Ele fixou a mente na Suprema Personalidade de Deus, Para- 
brahman, que está além de causa e efeito, que manifesta os três 
modos da natureza material, que está além desses três modos e que só 
é percebido através de serviço devocional infalível. 


SIGNIFICADO 

Sempre que há bhakti, trés coisas devem estar presentes — o 
devoto; a devoção e o Senhor. Sem essas três coisas — bhakta, bhakti 
e Bhagaván— náo há significado para a palavra bhakti: Kardama 
Muni fixou sua mente no Brahman Supremo e percebeu-O através 
de bhakti, ou serviço devocional. Isto indica que ele fixou a mente no 
aspecto pessoal do Senhor porque não se pode executar bhakti a 
menos que “se tenha compreensão do aspecto pessoal da Verdade 
Absoluta: Gunávabháse: Ele está além dos três modos da natureza 
material, mas é devido a Ele que os três modos da natureza material 
se-manifestam. Em'outras palavras, embora a energia material seja 
uma emanação do Senhor Supremo, Ele não é afetado, como nós o 
somos, pelos modos da natureza material. Nós somos almas condicio- 
nadas, mas Ele não é afetado, apesar de a natureza material ter 
emanado dEle. Ele é a entidade viva suprema e jamais é afetado por 
mãyã, mas nós somos diminutas entidades vivas subordinadas, pro- 
pensas'a ser afetadas pelas limitações de mãyã. Se está em constante 
contato com o Senhor Supremo através do serviço devocional, a 
entidade viva condicionada também se livra da infecção de mãyã. 
Isto se confirma no Bhagavad-gitá: sa gunán samatityaitán. Uma 
pessoa ocupada em consciência de Krgna liberta-se de imediato da 
influência dos três modos da natureza material. Em outras palavras, 
uma vez que a alma condicionada se ocupe em serviço devocional, 
ela também se torna liberada como'o Senhor. 


VERSO 44 
a Pa ER AA 
Ao ra en 


nirahanikrtir nirmamas ca 
nirdvandvah sama-drk sva-drk 
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pratyak-prasanta-dhir dhirah 
prasantormir ivodadhih 


irahankrtih—sem. falso. ego; nirmamah-—sem afeição material; 
nirdvandvah—sem dualidade; sama-drk-—vendo igualdade; 
drk-—vendo-se a si mesmo; pratyak—introverteu-se; prasánta— 
tamente composta; dhih-—mente; dhirah—sóbrio, impertur- 
prasanta—acalmada; úrmih—cujas ondas; ¡va—como; uda- 


TRADUÇÃO 
m, aos poucos o falso ego da identidade material deixou de 
lo e ele livrou-se de toda a afeição material. Imperturbável, 
com todos e sem dualidade, ele realmente podia ver-se asi 
imo também. Sua mente introverteu-se e estava perfeitamente 
como um oceano sem ondas. 





SIGNIFICADO 
ando a mente de alguém está em plena consciência de Krsna e 
dedica totalmente a prestar serviço devocional ao Senhor, ele se 
na exatamente como um oceano sem ondas. Este mesmo exemplo 


mbém é citado no Bhagavad-gitã; devemos tornar-nos como o 


o. O oceano é enchido por muitos milhares de rios, e milhões 
oneladas de suas águas evaporam-se, transformando-se em nu- 
, mas ele é sempre o mesmo imperturbável oceano. Pode ser que 


s leis da natureza atuem, mas se alguém está fixo em serviço devo- 
ional aos pés de lótus do Senhor, não fica agitado, pois é introspee- 


Não olha externamente para a natureza material, mas se volta 

a natureza espiritual de sua existência; com: a-mente sóbria, 
jplesmente se ocupa a serviço do Senhor. Assim, ele compreende 
próprio eu, sem falsa identificação com a matéria e sem afeição 

or posses materiais. Um grande devoto assim nunca tem problemas 





com os outros porque vê todos a partir da plataforma de compreen- 
“são espiritual; ele se vê a si mesmo e aos demais dentro da perspectiva 


VERSO 45 


E AAA A ARA | 
os E TA 
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vasudeve bhagavati 
sarva-j¡ñe pratyag-dtmani 
parena bhakti-bhávena 
labdharma mukta-bandhanah 


vasudeve—a Vasudeva; bhagavari—a Personalidade de Deus; 
sarva-jfe—onisciente; pratyak-ãtmani—a Superalma dentro dé 
todos; parena—transcendental; bhakti-bhavena—pelo serviço devo- 
cional; labdha-ãtmã-—situando-se em si mesmo; mukta-bandhanah — 
liberado do cativeiro material. 


TRADUÇÃO 
Deste modo, ele se liberou da vida condicionada e situou-se no eu 
em transcendental serviço devocional à Personalidade de Deus, 
Vasudeva, a Superalma onisciente dentro de todos. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém se ocupa no transcendental serviço devocional ao 
Senhor, ele conscientiza-se de que sua posição constitucional, como 
alma individual, é'ser eternamente servo do Senhor Supremo, Vãsu- 
deva. Auto-realização não significa que, porque a Alma Suprema e a 
alma individual são ambas almas, elas sejam iguais sob todos os 
aspectos. A alma'individual é propensa ao condicionamento, e a 
Alma Suprema jamais é condicionada. Quando a alma condicionada 
compreende que é subordinada à Alma Suprema, sua posição chama- 
selabdhãtmã, auto-realização, ou mukta-bandhana, liberdade da 
contaminação material. A contaminação material continua enquan- 
to pensemos ser tão bons como o Senhor Supremo ou iguais a Ele. 
Esta condição é a última armadilha de maya. Mayã sempre influen- 
cia-a alma condicionada. Mesmo após muita meditação e especu- 
lação, sé continuamos julgando-nos iguais ao Senhor Supremo, 
subentende-se que ainda estamos nas últimas armadilhas do encanto 
de maya. 

A palavra parena é muito significativa. Para significa “transcen- 
dental, não manchado pela contaminação material.” Consciência 
plena de que se é servo eterno do Senhor chama-se parã bhakti. Se 
alguém tem alguma identificação com as coisas materiais e executa 
serviço devocional para alcançar algum lucro material, isto é viddha 
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ikti; bhakti contaminada. É possível tornar-se realmente liberado 
és da execução de parã bhakti. 
Outra palavra mencionada aqui é sarva-jfe. A Superalma sentada 
do coração é onisciente. Ele sabe. Eu posso me esquecer de 
inhas atividades passadas devido à mudança de corpo, mas, como 
Senhor Supremo como Paramãtmã está sentado dentro de mim, 
sabe de tudo; portanto, concede-me o resultado de meu karma 
do, ou minhas atividades passadas. Pode ser que eu me 
leça, mas Ele me outorga sofrimento ou gozo pelas más ações e 
$ boas ações de minha vida passada. Não devemos pensar que 
mos livres da reação por termos esquecido as ações de nossa vida 
sada. As reações acontecerão, e a Superalma, a testemunha, é 
quem julga que tipo de reações serão. 





VERSO 46 


q AL AAA | 
IA RA A 119811 


dtmánam sarva-bhútesu 
bhagavantam avasthitam 

apasyat sarva-bhútáni 
v bhagavaty api cátmani 
= 
 âtmânam-—a Superalma; sarva-bhiitesu-—em todos os seres vivos; 
bhagavantam—a Suprema Personalidade de Deus; avasthitam— 
situada; apasyat—ele viu; sarva-bhútani—todos os seres vivos; 
bhagavati—na Suprema Personalidade de Deus; api—além disso; 
ca—e; âtmani—na Superalma. 
mM: 
Wr TRADUÇÃO 

Ele começou a ver que a Suprema Personalidade de Deus está 

sentada no coração de todos, e que todos existem nEle, porque Ele é 
a Superalma de todos. 


0 

ul SIGNIFICADO 

250 fato de todos existirem na Suprema Personalidade de Deus não 
quer dizer que todos também são Deus. Isto também se explica no 
Bhagavad-gitã: tudo repousa nEle, o Senhor Supremo, mas isto não 
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significa que o Senhor Supremo também está em toda a parte. Essa 
misteriosa posição só pode ser entendida por devotos altamente avans 
gados. Há trés classes de devotos — o devoto neófito, o devoto inter- 
mediário e o devoto avançado. O devoto neófito não entende as 
técnicas: da ciência. devocional, mas simplesmente presta serviço 
devocional à Deidade no templo; o devoto intermediário entende 
quem é Deus, quem é devoto, quem é não-devoto e quem é inocente, 
elida com tais pessoas de maneira diferente. Mas, uma pessoa que vê 
o Senhor sentado como Paramãtmã no coração de todos e vê tudo 
como dependente ou existente na energia transcendental do Senhor 
Supremo está na mais elevada posição devocional. 


VERSO 47 


ERA. cada adam | 
ERR STA a Ig 


icchã-dvega-vihinena 
sarvatra sama-cetasã 

bhagavad-bhakti-yuktena 
praptá bhagavati gatih 


iccha—desejo; dvesa—e ódio; vihinena—livre de; sarvatra—em 
toda a parte; sama— igual; cetasá—com a mente; bhagavar—á Per- 
sonalidade de Deus; bhakti-yuktena—executando serviço devocio- 
nal; prapta—foi alcangado; bhagavati gatih—o destino do devoto 
(voltar ao lar, voltar ao Supremo). 


TRADUÇÃO 
Livre de todo o ódio e desejo, Kardama Muni, sendo igual com 
todos por ter executado serviço devocional impoluto, finalmente 
alcançou o caminho de volta ao Supremo. 


SIGNIFICADO 
Como: se afirma no: Bhagavad-gitã, somente através do serviço 
devocional é que se pode entender a natureza transcendental do 
Senhor Supremo e, após entendê-lO perfeitamente em Sua posição 
transcendental, entrar no' reino de Deus, O processo de entrar no 
reino de Deus é tri-pâda-bhiati-gati, ou o caminho de volta ao lar, de 
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ao Supremo, pelo qual pode-se alcangar a meta última da vida. 

ima Muni, mediante seu conhecimento e serviço devocional 

feitos, atingiu esta meta última, que é conhecida como bhãgavati 
ih. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
o Canto, Vigésimo-quarto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
titulado “A renúncia de Kardama Muni.” 
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VERSO 1 
ita sas 
ÁREA AAA | 
0: EUA: AAA JU O 
$aunaka uvãca 
kapilas tattva-sankhyata 
bhagaván átma-máyayá 
'jatah svayam ajah saksad 
atma-prajñaptaye nrnám 






Saunakah uvaca—Sri Saunaka disse; kapilah—o Senhor Kapila; 
¡—da verdade; saikhyatá—o expositor; bhagaván—a Suprema 
nalidade de Deus; atma-mayayã-através de: Sua potência 
lerna; jatah—nasceu; svayam—Ele próprio; ajah-—não-nascido; 
sât-—em pessoa; atma-prajfiaptave—para disseminar o conheci- 
to transcendental, nrnâm-—para a raça humana. 










TRADUÇÃO 
* Sri Saunaka disse: Embora seja não-nascida, a Suprema Personali- 
‘dade de Deus nasceu como Kapila Muni através de Sua potência 
“interna. Ele desceu para disseminar o conhecimento transcendental 
¡para o benefício de toda a raça humana. 

Q 





SIGNIFICADO 
"A expressão atma-prajhiaptaye indica que o Senhor desce para 
“o benefício da raça humana, para dar conhecimento transcenden- 
“tal. As necessidades materiais ficam completa e suficientemente satis- 
feitas com o conhecimento védico, que oferece um programa de 
“boas condições de vida e de elevação gradual à plataforma da bon- 
“dade. No modo da bondade, nosso conhecimento se expande. Na 
“plataforma da paixão não há conhecimento, pois paixão não passa 
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de mero ímpeto de usufruir dos benefícios materiais. Na plataforma 
da ignorância, não há conhecimento nem gozo, mas simplesmente 
uma vida quase como a dos animais. 

Os Vedas destinam-se a elevar-nos do modo da ignorância à plata- 
forma da bondade. Quando alguém está situado no modo da bon- 
dade, é capaz de entender o conhecimento do eu, ou seja, o conheci- 
mento transcendental. Nenhum homem comum pode apreciar este 
conhecimento. Portanto, já que se faz necessária uma sucessão dis- 
cipular, este conhecimento é exposto, ou pela Suprema Personali- 
dade de Deus em' pessoa, ou por Seudevoto fidedigno. Saunaka 
Muni também afirma neste verso que Kapila, a encarnação da 
Suprema Personalidade de Deus, nasceu, ou apareceu, simplesmente 
para apreciar e disseminar o conhecimento transcendental. O simples 
entendimento de que não somos matéria, mas almas espirituais 
(aharh brahmaãsmi: “Eu sou Brahman por natureza”) não é conheci- 
mento suficiente para compreendermos o eu e suas atividades. É 
preciso situar-se nas atividades de Brahman, O conhecimento dessas 
atividades é explicado pela Suprema Personalidade de Deus em pes- 
soa. Tal conhecimento transcendental pode ser apreciado na socie- 
dade humana, mas não na sociedade animal, como. é claramente 
indicado aqui pela palavra nraám, “para os seres humanos,” Os seres 
humanos destinam-se à vida regulada. Por natureza, também há 
regulações na vida animal, se bem que não possam comparar-se à 
vida regulativa descrita nas. escrituras -ou-pelas autoridades. Vida 
humana é vida regulada, e não vida animal. Somente na vida regula- 
da é que se pode compreender o conhecimento transcendental. 


VERSO 2 
ao qa: fa | 
SES IR 1) 


na hy asya varsmanah purnsârh 
varimnah sarva-yoginám 
visrutau $ruta-devasya 
bhúri trpyanti me 'savah 


na—náo; hi—na verdade; asya—sobre Ele; varsmanah—o maior; 
purhsâm-—entre os homens; varimnah—o: principal; sarva--todos; 
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pginam—dos yogis; visrutau—ao ouvir; $ruta-devasya—o senhor 
Vedas; bhitri-—repetidamente; -trpyanti—são: saciados; me 
s; asavah-—sentidos. 


TRADUÇÃO 
Bnei continuou: Não há ninguém que saiba mais do que o 
prio Senhor. Ninguém é mais adorável nem yogi mais maduro do 
Ele. Portanto, Ele é o senhor dos Vedas, e ouvir sobre Ele sempre 
o verdadeiro prazer dos sentidos. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã, afirma-se que ninguém pode ser igual ou supe- 
à Suprema Personalidade de Deus. Isto também se confirma nos 
: eko bahiinârh yo vidadháâti kâmãn. Ele é a suprema entidade 
e supre todas as necessidades de todas as demais entidades vivas. 
te modo, todas as outras entidades vivas, tanto visnu-tariva 
to jiva-tattva, são subordinadas à Suprema Personalidade de 
, Krsna. O mesmo conceito confirma-se aqui. Na hy asya vars- 
h pumsám: entre as entidades vivas, não há quem possa 
perar a Pessoa Suprema, porque ninguém é mais rico, mais 
, mais forte, mais belo, mais sábio ou mais renunciado do que 
. Essas qualificações fazem dEle o Deus Supremo, a causa de 
s as causas. Os yogis orgulham-se muito de realizar façanhas 
jaravilhosas, mas ninguém pode comparar-se à Suprema Personali- 
de Deus. 

Qualquer pessoa que esteja associada com o Senhor Supremo é 
a como o yogi de primeira classe. Pode ser que os.devotos não 
tão poderosos quanto o Senhor Supremo, mas, através-da 
“constante associação com o Senhor, eles se tornam tão bons como o 
próprio Senhor. Às vezes os devotos agem mais poderosamente do 

e o Senhor. Evidentemente, esta é uma concessão do Senhor. 
» Também se usa aqui a palavra varimnah, significando “o: mais 
“adorável de todos os yogis.” Ouvir sobre Krsna é o verdadeiro prazer 
sentidos; portanto, Ele é conhecido como. Govinda, pois, com 
Suas palavras, com Seus ensinamentos, com Sua instrução com 
tudo que se relacione a Ele — Ele vivifica os sentidos; Tudo o que Ele 
ensina provém da plataforma transcendental, e Suas instruções, 
sendo absolutas, não são diferentes dEle. Ouvir Krgna falar, ou Sua 
expansão, ou expansão plenária como Kapila, é muito agradável aos 
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sentidos. Pode-se ler ou ouvir o Bhagavad-gitã muitas vezes, porém, 
porque dá grande prazer, quanto mais se lê o Bhagavad-gitã tanto 
mais se obtém o gosto de lê-lo e entendê-lo, e cada vez se obtém nova 
iluminação, Esta é a natureza da mensagem transcendental. Seme- 
lhantemente, encontramos esta felicidade transcendental no Srimad- 
Bhãgavatam. Quanto mais ouvimos e cantamos as glórias do Senhor, 
mais ficamos felizes. 
VERSO 3 


TAÍ TRASEIRA | 
añ rara ar 13 11 


yad yad vidhatte bhagaván 
svacchandatmâtma-mãyayã 

tâni me $raddadhânasya 
kirtanyány anukirtaya 


yat yat—tudo o que; vidhatte—Ele executa; bhagavân—a Persona- 
lidade de Deus; sva-chanda-atmá—plena de desejo próprio; dtma- 
máyayá—através de Sua potencia interna; 1dni—todas elas; me—a 
mim; $raddadhánasya—fiel; kirranyani—dignas de louvor; anukir- 
taya—por favor, descreve. 


TRADUÇÃO 
Portanto, por favor, descreve precisamente todas as atividades e 
passatempos da Personalidade de Deus, que é plena de desejo pró- 
prio é que assume todas essas atividades através de Sua potência 
interna, 


SIGNIFICADO 

A palavra anukirtaya é muito significativa. Anukirtaya significa 
seguira descrição — não criar uma descrição mental imaginada, mas 
sim seguir. Saunaka R$i pediu a Súta Gosvâmi que descrevesse 
aquilo que ele tinha realmente ouvido de seu mestre espiritual, Suka- 
deva Gosvami, sobre os passatempos transcendentais do Senhor, 
manifestos por Sua energia interna. Bhagavân, a Suprema Personali- 
dade de Deus, não tem corpo material, mas pode assumir qualquer 
espécie de corpo por Sua vontade suprema. Isto se torna possível 
através de Sua energia interna. 
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VERSO 4 
ima AA a | 
ma agi a aiaa: Ti 1 


sūta uvāca 
dvaipãyana-sakhas tv evam 
maitreyo bhagavârhs tathã 
prãhedarh vidurar prita 
anviksikyarh pracoditah 


'sñitah uváca—Súta Gosvámi disse; dvaipayana-sakhah—amigo de 

h deva; 1u—entáo; evam-—assim; maitreyah—Maitreya; bhaga- 

—adorável: ratha—dessa' maneira; praha—falou; idam—isto; 

Viduram—a Vidura; pritah—satisfazendo-se; anviksikydm—sobre o 
conhecimento transcendental; pracoditah-—sendo solicitado. 


TRADUÇÃO 
Sri Súta Gosvâmi disse: O poderosíssimo sábio Maitreya era 
amigo de Vyisadeva. Animando-se e satisfazendo-se com a pergunta 
de Vidura sobre o conhecimento transcendental, Maitreya falou o 
seguinte. 





SIGNIFICADO 

* "Quando o indagador é fidedigno e o orador também é autorizado, 
suas perguntas e respostas são apresentadas mui satisfatoriamente. 
Aqui Maitreya é considerado um sábio poderoso, e por isso ele 
também é descrito como bhagavân. Pode-se usar esta palavra, não 
somente para a Suprema Personalidade de Deus, mas também para 
“qualquer pessoa que seja quase tão poderosa quanto o Senhor 
“Supremo. Maitreya é tratado de bhagavãn por ser muito avançado 
espiritualmente. Ele era amigo pessoal de Dvaipãyana Vyasadeva, 
“uma encarnação literária do Senhor. Maitreya estava muito satisfeito 
com as perguntas de Vidura porque eram perguntas de um devoto 
avançado e fidedigno. Assim, Maitreya sentiu ânimo para responder. 
Quando há conversas sobre tópicos transcendentais entre devotos de 
“igual mentalidade, as perguntas e respostas são muito frutíferas e 
“encorajadoras. 
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VERSO 5 

Asa 
Raso a: Bar 1 
nasa: Fall 


maitreya uvãca 
pitari prasthite 'ranyarh 
mátuh priya-cikirsayd 
tasmin bindusare 'vâtsid 
bhagaván kapilah kila 


maitreyah uvaca—Maitreya disse; pitari—quando o pai; prasthi- 
te—partiu; aranyam—para a floresta; mãtuh-—Sua mãe; priya- 
cikirsayã--com desejo de satisfazer; tasmin—naquele; bindusare— 
lago: Bindu-sarovara; avãtsit-—Ele permaneceu; bhagavân—o 
Senhor; kapilah-—Kapila; kila-—de fato. 


TRADUÇÃO 
Maitreya disse: Quando Kardama partiu para a floresta, o Senhor 
Kapila permaneceu às margens do Bindu-sarovara para satisfazer 
Sua mãe, Devahiiti. 


SIGNIFICADO 

Na ausência do pai, é dever do filho crescido tomar conta de sua 
mãe e servi-la da melhor forma possível para que ela não sinta a 
separação de seu esposo, e é dever do esposo deixar o lar tão logo 
haja um filho crescido para tomar conta de sua esposa e dos afazeres 
familiares. Este é o sistema védico de vida familiar. O homem não 
deye manter-se continuamente envolvido com afazeres domésticos 
até/o momento da morte. Ele deve deixar o lar. Algum filho crescido 
pode se encarregar dos afazeres domésticos e da esposa. 


VERSO 6 


aa a! 
agi a a: der O 
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tam ásinam akarmânar 
tattva-mãrgãgra-dar$anam 

sva-sutarh devahiity âha 
dhãtuh sarhsmarati vacah 


tam—a Ele (Kapila); asinam—sentado; akarmánam—calma- 

te; tartva-—da Verdade Absoluta; mārga-agra—a meta última; 
arśanam—que. podia mostrar; sva-suram—seu filho; devahūtih— 
devahúti; aha—disse; dharuh—de Brahma; sarsmarati—lembrando- 
 vacah—as palavras. 


n TRADUÇÃO 
nquanto Kapila, que podia mostrar-lhe a meta última da 
dade Absoluta, estava sentado calmamente diante dela, Devahiiti 
b das palavras que Brahmā Ihe falara, e por isso começou a 
de Kapila da seguinte maneira. 





VERSO 7 


irena 
ña ar RR | 
da AAA A A IO 
devahútir uvãca 
nirvinnã nitarâm bhiimann 
asad-indriya-tarsanát 
yena sambhavyamánena 
prapannándharh tamah prabho 


devahútih uváca—Devahúti disse; mirvinna—desgostosa; nita- 
rám—muito; bhúman—6 meu Senhor; asat—impermanentes; indri- 
ya—dos sentidos; tarsanãt-—da agitação; yena—pela qual; sambha- 
vyamánena—prevalecendo; prapanná—caí, andham tamah—no 
abismo da ignorância; prabho—ó meu Senhor. 


TRADUÇÃO 
Devahúti disse: Estou muito cansada da perturbação causada por 
meus sentidos materiais, pois, por causa desta perturbação sensorial, 
meu Senhor, caí no abismo da ignorância. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, a expressão asad-indriya-tarsanãt é significativa. Asat 
significa “impermanente”, “temporário”, e indriya significa “senti- 
dos.” Assim, asad-indriya-tarsanát significa “por ser agitada pelos 
sentidos temporariamente manifestos do corpo material.” Nós evo- 
luimos através de diferentes status de existência corpórea material 
às vezes em corpo humano, às vezes em corpo animal — e por isso 
as ocupações de nossos sentidos materiais também mudam. Qual- 
quer coisa que se altere chama-se temporária, ou asat. Devemos 
saber que, além desses sentidos temporários, temos sentidos perma- 
nentes, os quais agora estão cobertos pelo corpo material. Os senti- 
dos permanentes, ao serem contaminados pela matéria, não agem 
apropriadamente. O serviço devocional, portanto, implica em liber- 
tar'os sentidos desta contaminação. Quando se elimina a contami- 
nação por completo e os sentidos agem na pureza da consciência de 
Krsna impoluta, chega-se ao ponto de sad-indriya, ou atividades 
sensórias eternas. As atividades sensórias eternas chamam-se serviço 
devocional, ao passo que as atividades sensórias temporárias chamam- 
se gozo dos sentidos. A menos que: nos cansemos do gozo material 
dos sentidos, não teremos oportunidade de ouvir as mensagens trans- 
cendentais de uma pessoa como Kapila Muni. Devahúti confessou 
que estava cansada. Agora que seu esposo havia deixado o lar, ela 
queria aliviar-se, ouvindo as instruções do Senhor Kapila. 


VERSO 8 


SEA TAS GUN A | 
A amd À ea IC 


tasya tvarh tamaso 'ndhasya 
dusparasyadya páragam 

sac-caksur janmanám ante 
labdharh me tvad-anugrahát 


tasya—esta; tvam—Tu; tamasah—ignoráncia; andhasya—escuri- 
dáo; dusparasya—difícil de cruzar; adya—agora; para-gam—trans- 
pondo; sat—transcendental; caksuh—olho; janmanâm-—de nasci- 
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tos; ante—ao final; labdham-— alcançado; me —meu; tvat-anugra- 
—por Tua misericórdia. 


TRADUÇÃO 
"Vossa Onipotência é meu único meio de escapar desta escuríssima 
de ignorância, porque és meu olho transcendental, o qual 
e apenas por Tua misericórdia, após muitos e muitos nasci- 


SIGNIFICADO 
Este verso é muito instrutivo, já que indica a relação entre o mestre 
e piritual eo discípulo. O discípulo ou alma condicionada é posto na 
escura região da ighorância, e por isso se enreda na existência 
iterial de gozo dos sentidos. É muito difícil escapar deste cativeiro 
Icançar a liberdade, mas, se alguém tema fortuna de conseguir 
iar-se com um mestre espiritual como Kapila Muni ou Seu 
representante, entáo, pela graca deles, ele pode libertar-se do lodo da 
ignorância.'O mestre espiritual, portanto, é adorado como aquele 
ueliberta o discípulo do lodo da ignorância com a luz do archote de 
Conhecimento. A palavra pãragam é muito significativa. Paragam 
refere-se a alguém que pode levar o discípulo para o outro lado. Do 
lado de cá é a vida condicionada; do lado de lá é a vida de liberdade. 
O mestre espiritual leva o discípulo ao lado de lá, abrindo-lhe os 
blhos com conhecimento. Nós sofremos simplesmente por causa da 
ignorância. A escuridão da ignorância é eliminada pela instrução do 
'méstre espiritual; e assim o discípulo torna-se apto a ir para o lado da 
liberdade. Afirma-se no Bhagavad-gitã que após muitíssimos nasci- 
mentos alguém pode render-se à Suprema Personalidade de Deus. 
De modo semelhante, se, após muitos e muitos nascimentos, alguém 
for capaz de encontrar um mestre espiritual fidedigno e render-se a 
esse representante autêntico de Krsna, ele poderá ser levado para o 
lado da luz. 





VERSO 9 


asia gata a fe | 
da qa y fe US 
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a âdyo bhagavân purnsâm 
isvaro vai bhavan kila. 

lokasya tamasândhasya 
caksuh súrya ivoditah 


yah—Aquele: que; adyah—a. origem; bhagaván—a Suprema 
Personalidade, de. Deus; purisâm-—de. todas as. entidades vivas; 
isvarah--o. Senhor; vai—de fato; bhavan— Tu; kila—na verdade; 
lokasya—do universo; tamasã-—pela escuridão da ignorância; andha- 
sya: cegado; caksuh—olho; siiryah—o sol; iva—como; uditah: 
surgido. 





TRADUÇÃO 
Tu és a Suprema. Personalidade de Deus, a origem e o Senhor 
Supremo de todas as entidades vivas. Surgiste para disseminar os 
raios do sol, a fim de dissipar do universo a escuridão da ignorância. 


SIGNIFICADO 

Kapila Muni é aceito como encarnação da Suprema Personali- 
dade de Deus, Krgna. Neste contexto, a palavra adyah significa “a 
origem de todas as entidades vivas”, e purhsâm isvarah significa “o 
Senhor (isvara) das entidades vivas” (isvarah paramah krsnah). Kapi- 
la Muni é a expansão direta de Krsna, que é o sol do conhecimento 
espiritual.. Assim como o sol dissipa a escuridão do universo, da 
mesma, forma, quando, a luz, da: Suprema. Personalidade de Deus 
desce, ela dissipa de imediato a escuridão. de mãyã. Temos nossos 
olhos, mas, sem a luz do-sol, nossos olhos não têm valor. Analoga- 
mente, sem a luz do Senhor Supremo, ou sem a divina graça do 
mestre espiritual, ninguém pode ver as coisas como elas são. 


VERSO 10 


ay Ad eia cor! 
ARA AAA 112 ol 


atha me deva sammoham 
apakrasturh tvam arhasi 

yo. vagraho harh mametity 
etasmin yojitas tvayã 
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Vatha-—agora; me-—meu; deva—ó Senhor; sammoham-—ilusão; 
akrastum—dissipar; ivam—Tu; arhasi—faze o obséquio; yah— 
avagrahah—falsa concepção; aham—eu; mama—minha; ¡ti— 
iti—assim; etasmin—nesta; pojitah—ocupada; tvaya—por Ti. 


TRADUCAO 
“Agora, meu Senhor, faze o obséquio de dissipar minha grande 
io: Devido a meu sentimento de falso ego, tenho sido ocupada 
por Tua máya e tenho me identificado com o corpo e consegiientes 
el corpóreas. 


SIGNIFICADO 
= O falso ego de identificar o corpo como sendo o eu e de reivindicar 
ireito sobre coisas possuídas em relação com este corpo chama-se 
à No Bhagavad-gitã, Décimo-quinto Capítulo, o Senhor diz: 





“Estou sentado no coração de todos, e de Mim vêm sua lembrança e 


u esquecimento.” Devahúti afirma que a falsa identificação do 
orpo com o eu e o apego a posses em relação com o corpo também 
ão sob a direção do Senhor. Significaria isto que o Senhor dis- 
na ao ocupar alguém em Seu serviço devocional e outrem no 
gozo dos sentidos? Se isto fosse verdade, seria uma incongruência da 
parte do Senhor Supremo, mas este não é 0 fato real. Logo que a 
entidade viva se esquece de sua verdadeira posição constitucional de 
servidão eterna ao Senhor e deseja, ao invés disso, divertir-se medi- 
“jante o gozo dos sentidos, ela é capturada por máya. Esta captura por 
parte de mayã é a consciência de falsa identificação com o corpo e de 
“apego às posses do corpo. Essas são as atividades de maya, e, já que 
'maya também é ma agente do Senhor, esta é uma ação indireta do 
Senhor. O Senhor é misericordioso: së alguém quer esquecê-lO e 
gozar deste mundo material, Ele Ihe-dá todas as facilidades, não 
diretamente, mas por intermédio de Sua potência material. Portanto, 
“como a potência material é energia do Senhor, indiretamente to 
“Senhor quem dá as facilidades para esquecé-lO. Devahiti então 
disse: “Minha ocupação no gozo dos sentidos também se deveu a Ti. 
“Agora, por favor, liberta-me deste cativeiro.” 
Pela graça do Senhor, alguém recebe permissão de gozar deste 
mundo material, mas, ao se esgotar do gozo material e cair na frustra- 
ção, e ao render-se sinceramente aos pés de lótus do Senhor, o Senhor 
é tão bondoso que o liberta do cativeiro: Portanto, Krsna diz no 
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Bhagavad-gitã; “Antes de mais nada, rende-te — depois encarregar- 
Me-ei de ti e livrar-te-ei de todas as reações de atividades pecamino- 
sas.” Atividades pecaminosas são aquelas atividades executadas em 
esquecimento de nossa relação com o Senhor, Neste mundo material, 
as atividades que visam o gozo material e são consideradas piedosas 
também são pecaminosas. Por exemplo: às vezes, alguém dá cari- 
dade a uma pessoa necessitada, com vistas a conseguir em troca que 
seu dinheiro aumente quatro vezes. Dar com o objetivo de ganhar 
algo-chama-se-caridade no modo da paixão. Tudo que se faz aqui 
faz-se sob os modos da natureza, e por isso todas as atividades, além. 
do serviço ao Senhor, são pecaminosas. Por causa de atividades 
pecaminosas, sentimo-nos atraídos pela ilusão do apego material, 
pensando; “Eu sou este corpo,” Eu penso que o corpo sou eu mesmo 
e-que as posses do corpo são “minhas,” Devahiti pediu ao Senhor 
Kapila que a libertasse deste enredamento de falsa identificação e 
falsa propriedade. 


VERSO 11 


fig ma qa 
amA aafia aga ut ta 


tarh tvá gatáharh śaraņarh śaraņyarh 
sva-bhrtya-samsára-taroh kufháram 

Jijñiasayaham prakrteh púrusasya 
namami sad-dharma-vidárh varistham 


tam-—a pessoa; tvã-—a Ti; gatã-—tenho ido; aham—eu; Saranam — 
abrigo; Saranyam-—digno de ser abrigo de; sva-bhrtya-—para Teus 
dependentes; sarnsãra—da existência, material; taroh-—da. árvore; 
kuthãram—o. machado; jijfiâsayã-—-com .o desejo de conhecer; 
aham-—eu; prakrteh-—de matéria (mulher); parusasya-—de espirito 
(homem); namâmi-—presto reverências; sat-dharma—da ocupação 
eterna; vidim—dos conhecedores; varistham—ao maior. 
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b TRADUÇÃO 

Devahúti continuou: Refugio-me a Teus pés de lótus porque és a 

jica pessoa em quem posso me abrigar. És o machado que pode 
a árvore da existência material. Portanto, presto minhas re- 
is à Ti, que és o maior de todos os transcendentalistas, e 
nto-Te sobre a relação entre homem e mulher e entre espírito e 


SIGNIFICADO 
A. filosofia Sáñkhya, como é bem conhecida, trata de prakrti e 
sa. Purusa € a Suprema Personalidade de Deus ou qualquer 
oa que imite a Suprema Personalidade de Deus como desfruta- 
1, e prakrti significa “natureza,” Neste mundo material, os purugas, 
as entidades vivas, exploram a natureza material. As complexi- 
des, no mundo material, da relação entre prakrti e purusa, ou 
desfrutado e desfrutador, chamam-se sarhsãra, ou enredamento 
terial, Devahúti queria cortar a árvore do enredamento material, e 
ncontrou a arma adequada em Kapila Muni, A árvore da existência 
terial é explicada no Décimo-quinto Capítulo do Bhagavad-gitã 
mo sendo uma árvore asvartha, cuja raiz está para cima e cujos 


ramos estão para baixo. Recomenda-se, pois, que devemos cortar a 


desta árvore existencial material com o machado do desapego. O 
que é o apego? O apego envolve prakrti e purusa. As entidades vivas 
“vivem tentando assenhorear-se da natureza material. Uma vez que a 
alma condicionada toma a natureza material como objeto de seu 
desfrute e assume a posição de desfrutador, ela é, portanto, chamada 
de purusa. 

Devahiti interrogou Kapila Muni, pois sabia que somente Ele 
poderia cortar seu apego a este mundo material. As entidades vivas, 
disfarçadas de homens e mulheres, tentam desfrutar da energia mate- 
rial; por isso, num sentido, todos sáo purugas porque purusa significa 
“desfrutador” e prakrti, “desfrutado.” Neste mundo material, tanto o 
chamado homem quanto a chamada mulher vivem imitando o verda- 
deiro puruga. A Suprema Personalidade de Deus é realmente o des- 
frutador no sentido transcendental, ao passo que todos os demais são 
prakrti. As entidades vivas são consideradas prakrti. No Bhagavad- 
gitã, analisa-se a matéria como aparã, ou natureza inferior, ao passo 
que, além desta natureza inferior, há outra natureza — superior — ou 
seja, as entidades vivas. As entidades vivas também são prakrti, ou 
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desfrutadas, porém, sob o encanto de maya, as entidades vivas ten- 
tam falsamente tomar a posigáo de desfrutadores. Esta é a causa de 
samsára-bandha, ou vida condicional. Devahúti queria escapar da 
vida condicional e render-se plenamente. O Senhor é Saranya, que 
significa “a única pessoa digna de receber nossa plena rendição,” 
porque Ele é pleno de todas as opulências. Se alguém quer realmente 
alívio, a melhor coisa a fazer é render-se à Suprema Personalidade de 
Deus. Nesta passagem, também se descreve o Senhor como sad- 
dharma-vidarn varistham. Isto “indica 'que, de todas as ocupações 
transcendentais, a melhor é o serviço amoroso eterno à Suprema 
Personalidade de Deus: Às vezes se traduz dharma como “religião”, 
mas não é este exatamente o significado. Dharma realmente significa 
“aquilo que não se pode abandonar,” “aquilo que é inseparável de 
alguém.” O calor do fogo é inseparável do fogo; portanto, o calor é 
considerado'o dharma, ou natureza, do fogo. Analogamente, sad- 
dharma significa “ocupação eterna.” Essa ocupação eterna é dedicar- 
se ao transcendental serviço amoroso ao Senhor. O objetivo da filoso- 
fía Sankhya de Kapiladeva é propagar servigo' devocional puro e 
impoluto, e por isso Ele é chamado aqui de a mais importante per- 
sonalidade entre aqueles que conhecem a ocupação transcendental 
da entidade viva. 


VERSO 12 


$e Rafa: liga 


maitreya uvãca 
iti sva-mãtur niravadyam ipsitam 
nisamya pumsám apavarga-vardhanam 
dhiyabhinandyarmavatâm satam gatir 
babhasa isat-smita-Sobhitânanah 


maitreyah uvaca—Maitreya disse; iti—assim; sva-mãtuh—de Sua 
mãe; niravadyam—impoluto; ipsitam—desejo; nisamya—após 
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buvir; purnsâm-—das pessoas; apavarga—cessação da existência 
prpórea; vardhanam — aumentando; dhiyã-—mentalmente; abhinan- 

h tendo agradecido; dtma-vatam—interessados em auto-realiza- 

 Satâm-—dos transcendentalistas; gatih—o caminho; babháse— 

Ele explicou; isat—levemente; smita—sorridente; Sobhita—belo: ána- 





h TRADUÇÃO 
Maitreya disse: Após ficar-sabendo do desejo impoluto de com- 
nsão transcendental de Sua mãe, o Senhor agradeceu-lhe inter- 
nte por suas perguntas, e assim, com o rosto sorridente, 
icou-lhe o caminho dos transcendentalistas, que estão interes- 
dos em auto-realização. 


SIGNIFICADO 
| Devahiti confessa-sé enredada materialmente e manifesta seu 
desejo de libertar-se, Suas perguntas ao Senhor Kapila são muito 
nteressantes para pessoas que estejam realmente tentando libertar-se 
do enredamento material e alcançar a fase perfectiva da vida 
na. A menos que estejamos interessados em entender nossa 
ja espiritual, ou nossa posição constitucional, e a menos que'tam- 
n ños sintamos inconvenientes na existência material, arruinamos 
forma humana de vida. Quem não se importa com essas neces- 
s transcendentais da vida e simplesmente se ocupa, como um 
animal, em comer, dormir, temer e se acasalar, desperdiça sua 
O Senhor Kapila ficou muito satisfeito com as perguntas de 
mãe, visto que as respostas estimulam o desejo de libertar-se da 
ja condicionada da existência material. Tais perguntas são conhe- 
s como apavarga-vardhanam. Aqueles que têm verdadeiro inte- 
espiritual são chamados de sat, ou devotos. Sarárh prasangãt. 
significa “aquilo que existe eternamente,” e asat significa “aquilo 





“que não é eterno.” A não ser que uma pessoa esteja situada na 


taforma espiritual, ela não é sat; ela é asat. O asat permanece 
numa plataforma que não existirá, mas qualquer pessoa que perma- 
neça na plataforma espiritual existirá eternamente. Como almas 
ituais, todos existem eternamente, mas o asat aceita o mundo 
“material como seu abrigo, é por isso vive cheio de ansiedade. Asad- 
râhan, a incompatível situação da alma espiritual que tem a falsa 

ia de desfrutar da matéria, é a causa de a alma ser asat. Na 
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verdade, a alma espiritual não é asat. Tão logo alguém se 
conscientize deste fato e adote a consciência de Krsna, ele torna-se 
sat. Satârh gatih, o caminho do eterno, é muito interessante para 
pessoas que buscam a liberação, sobre cujo caminho passou a falar 
Sua Onipotência Kapila. 


VERSO 13 
RT 
aa fat a Ara Al 
GUA GEA ta 


$ri-bhagaván uváca 
yoga adhyátmikah pumsárh 
mato nihsreyasâya me. 
atyantoparatir yatra 
duhkhasya ca sukhasya ca 


$ri-bhagavân uvaca—a Personalidade de Deus disse; yogah-—o sis- 
tema de yoga; adhyãtmikah-—relacionado com a alma; purhsâm— 
das entidades vivas; matah—é aprovado; nihsreyasaya—para o 
benefício final; me-—por Mim; atyanta—completo; uparatih-— 
desapego; yatra—onde; duhkhasya—da afligáo; ca—e; sukhasya— 
da felicidade; ca—e. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus respondeu: O sistema de yoga que se 
relaciona com o Senhor e a alma individual, que se destina ao benefí- 
cio final da entidade viva, e que causa desapego de toda a felicidade e 
aflição no mundo material, é o sistema de yoga mais elevado. 


SIGNIFICADO 
No mundo material, todos vivem tentando obter alguma felicidade 
material, mas, assim que obtemos, alguma felicidade material, ela 
também vem acompanhada de aflição material. No mundo material 
não se pode ter felicidade não adulterada. Qualquer espécie de felici- 
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de que se tenha contamina-se pela aflição também. Por exemplo: 
quisermos beber leite, teremos que nos dar ao trabalho de manter 
vaça-e alimentá-la bem para ela fornecer leite: Beber leite é 
ito bom; é um prazer também. Mas, para poder beber leite, é 
ciso submeter-se a muitos incômodos. O sistema de yoga, como 
ui afirma o Senhor, destina-se a acabar com toda a felicidade 
t e aflição material. A melhor yoga, como Krsna ensina no 
ad-gitã, é a bhakti-yoga. No Gitã também se menciona que 
tentar ser tolerantes e não nos deixar perturbar pela felici- 
ade ou aflição materiais. Evidentemente, alguém pode dizer que a 

licidade material não o perturba, mas não sabe que após alguém 
desfrutar da chamada felicidade material logo virá a aflição material. 
é a lei do mundo material. O Senhor Kapila declara que'o 
stema de yoga é a ciência do espírito. Pratica-se yoga para alcançar 
perfeição na plataforma espiritual, onde não há possibilidade de 
icidade ou aflição materiais. A yoga é transcendental. O Senhor 
pila explicará mais tarde como ela é transcendental, mas está 
ndo a introdução preliminar aqui. 







































VERSO 14 


a A a a AA | 
año aaa dei aga ML 


tam imarh te pravaksyámi 
yam avocarm puránaghe 

rsinam $rotu-kámándm 

yogamh sarvañga-naipunam 










“tam imam-—aquele mesmo; fe—a. ti; pravaksyami—explicarei; 
¡—que; avocam—expliquei; purd—anteriormente; anaghe—6 
piedosa máe; rsinám—aos sábios; $rotu-kamanám—ansiosos por 
sistema de yoga; sarva-aniga—em todos os sentidos; 
aipunam—útil e prático. 







$ TRADUÇÃO 
“6 piedosíssima mãe, agora hei de explicar-te o antigo sistema de 
“yoga, que expliquei anteriormente aos grandes sábios. Ele é útil e 
prático em todos os sentidos. 
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SIGNIFICADO 

O Senhor não inventa um novo sistema de yoga. Às vezes se 
afirma que/ alguém se-tornou uma encarnação de Deus e está 
expondo um novo; aspecto teológico da Verdade Absoluta. Aqui, 
porém, observamos que, embora Kapila Muni seja o próprio Senhor 
e-seja capaz: de inventar-uma nova doutrina para Sua mãe, não 
obstante Ele diz: “Agora vou explicar o antigo sistema que certa vez 
expliquei aos grandes sábios porque eles também estavam ansiosos 
por-ouvir sobre ele.”-Se temos um processo superexcelente já pre- 
sente nas escrituras védicas, não -há necessidade de inventar um novo 
sistema, para desencaminhar o público inocente. Atualmente, tem-se 
tornado moda rejeitar o sistema padrão e apresentar algo falso em 
mome de algum recém-inventado processo de yoga. 


VERSO 15 


Ya RA A A A A | 
q a da A A LA 


cetah khalv asya bandhaya 
muktaye cátmano matam 

gunegu saktar bandhaya 
ratam vã purhsi muktaye 


cetah—consciéncia; khalu—de fato; asya—dela; bandhaya—para 
o cativeiro; muktaye—para a liberagáo; ca—e; dtmanah—da 
entidade viva; matam—é considerada; gunesu—nos trés modos da 
natureza; saktam—atraida; bandhaya—para a vida: condicional; 
ratam—apegada; vá—ou; pumsi—na Suprema Personalidade de 
Deus; muktaye—para a liberagáo. 


TRADUÇÃO 
A fase na qual a consciência da entidade viva é atraída pelos três 
modos da natureza material chama-se vida condicional. Contudo, 
quando esta mesma consciência se apega à Suprema Personalidade 
de Deus, à pessoa situa-se na consciência de liberação. 
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SIGNIFICADO 

¿qui se faz uma distinção entre consciência de Krsna e consciência 
mãyã. Gunesu, ou consciência de maya, envolve apego aos três 
n sda natureza material, sob os quais trabalha-se às vezes em 
ondade e conhecimento, às vezes em paixão e às vezes em 
orância. Essas diferentes atividades qualitativas, com o apego 
ntralizado no gozo material, são a causa de nossa vida condicional. 
indo a mesma cetah, ou consciência, transfere-se à Suprema Per- 
lidade de Deus, Krsna, ou seja, quando nòs tornamos cons- 

ites-de Krsna, entramos no caminho da liberação. 





VERSO 16 


aaa: mA: | 
Ai m ag T IRRI 


aha mamābhimānotthaih 
kāma-lobhādibhir malaih 

vitarh yadā manah śuddham 
aduhkham asukham samam 


aham—eu; mama—minhas; abhimâna-—da falsa concepção; 
thaih—produzidas; kama—luxúria; lobha—cobica; adibhih—e 
im por diante; malaih—das impurezas; vitam—livre; yadi— 
juando; manah—a mente; $uddham—pura; aduhkham—sem 
ifligáo; asukham—sem felicidade; samam—equánime. 


TRADUÇÃO 
Quando alguém se livra inteiramente das impurezas de luxúria e 
co produzidas pela falsa identificação do corpo como “eu” e das 
“posses do corpo como “minhas”, sua mente se purifica. Neste estado 
“puro, ele transcende a fase das supostas felicidade e aflição materiais. 
so 
P SIGNIFICADO 
Kama e lobha sáo os sintomas da existência material. Todos sem- 
pre desejam possuir algo. “Este verso diz que desejo e cobiça são 
produtos de nossa falsa identificação com'o corpo: Quando alguém 
se'liberta desta contaminação, então sua mente e sua consciência 
também se libertam e alcançam seu estado original. Avmente, a 
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consciéncia e a entidade viva existem. Sempre que falamos da enti- 
dade viva, isto inclui a mente e a consciéncia. A diferenga entre vida 
condicional e vida liberada ocorre quando purificamos a mente e a 
consciéncia. Com a mente e a consciéncia purificadas, tornamo-nos 
transcendentais à felicidade e aflição materiais. 

A princípio, o Senhor Kapila disse que a yoga perfeita capacita- 
nos a transcender a plataforma da aflição e felicidade materiais. 
Como se pode fazer isto é explicado aqui: é preciso purificar a mente 
ea consciência. Pode-se fazer isto mediante o sistema de bhakti- 
yoga. Como se explica no Narada-pañcarátra, a mente e os sentidos 
devem ser purificados (tat-paratvena nirmalam). Devemos utilizar 
nossos sentidos no serviço devocional ao Senhor. Este é o processo. A 
mente precisa ter alguma ocupação. Não se pode esvaziar a mente. 
Naturalmente, há algumas tentativas disparatadas de esvaziar a 
mente, ou Criar um vazio na mente, mas isto não é possível. O único 
processo que purificará a mente é o de absorvé-la em Krsna. A mente 
precisa estar ocupada. Se absorvermos nossa mente em Krsna, natu- 
ralmente a consciência ficará inteiramente purificada, e não haverá 
possibilidade da infiltração de desejo e cobiça materiais. 


VERSO 17 
I JET ai AaS aA: TA | 
E Eo o 


tadá puruga dtmánarh 
kevalam prakrteh param 

nirantararh svayarh-jyotir 
animânam akhanditam 


tadã--então; purusah—a alma individual; dimánam—a si mesma; 
kevalam—pura; prakrteh param—transcendental à existência mate- 
rial; nirantaram—náo-diferente; svayam-jyotih—auto-refulgente; 
animanam—infinitesimal; akhanditam—náo fragmentada. 


TRADUÇÃO 
Nessa altura, a alma pode ver que é transcendental à existência 
material e sempre auto-refulgente, nunca fragmentada, embora 
muito diminuta em tamanho. 
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SIGNIFICADO. 
No estado de consciência pura, ou consciência de Krsna, podemos 
sT-nOS à nós mesmos como partículas diminutas náo diferentes do 
nhor Supremo. Como se afirma no Bhagavad-gitã, a jiva, ou a 
individual, é eternamente parte integrante do Senhor Supremo. 
im como os raios do sol são partículas diminutas da brilhante 
onstituição do sol, da mesma forma, a entidade viva é uma partícula 
iminuta: do - Espírito Supremo. A alma: individual e o Senhor 
upremo não são separados como na diferenciação material. A alma 
dividual é uma partícula desde o início. Não se deve pensar que, 
orque a alma individual é uma partícula, ela se fragmenta do 
pírito total. A filosofia Mayavada enuncia que o espírito total 
iste, mas uma parte dele, que se chama jiva, cai na. armadilha da 
são. Esta filosofia, contudo, é inaceitável porque não pode se 
dir o espírito como um fragmento de matéria. Esta parte, a jiva, é 
ernamente uma parte. Se'o Espírito Supremo existe, Sua parte 
grante também existe. Se o sol existe, as moléculas dos raios do 
ol também existem. 

Calcula-se na literatura védica que a partícula jiva é uma décima- 
ilésima parte do tamanho da porção superior de um fio de cabelo, 
anto ela é infinitesimal. O Espírito Supremo é infinito, porém, a 
dade viva, ou a alma individual, é infinitesimal, embora em quali- 
je não seja diferente do Espírito Supremo. Observe-se neste verso 
s palavras em particular. Uma é nirantaram, que significa “não- 
iferente”, ou “da mesma qualidade.” A expressão aqui usada para a 
Ima individual é animánam. Animánam significa “infinitesimal,” O 
Espírito Supremo é onipenetrante, mas o espírito diminuto é a alma 
dividual. Akhanditam não quer dizer exatamente “fragmentado”, 
s sim “constitucionalmente sempre infinitesimal.” Ninguém pode 
rar do sol as partes moleculares do brilho do sol, mas, ao mesmo 
o, a parte molecular do brilho do sol não é tão extensa quanto o 
próprio sol. Analogamente, a entidade viva, por sua posição consti- 
jonal, é qualitativamente- a mesma que o Espírito Supremo, só 
que é infinitesimal. 





















































VERSO 18 


ra Aa TRA 
A UA 
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jñana-vairagya-yuktena 
bhakti-yuktena cátmana 

paripasvaty udásinam 
prakrtim ca hataujasam 


jfñíana—conhecimento; vairagya—renúncia; yuktena—equipada 
com; bhakti—servigo devocional; puktena—equipada com; ca—e; 
dtmana—pela mente; paripasyati—uma pessoa vé; udásinam— 
indiferente;  prakrtim—existéncia material; ca—e; hata-ojasam— 
reduzida em forga. 


TRADUÇÃO 
Nesta posição de auto-realização, pela prática de conhecimento e 
renúncia em serviço devocional, uma pessoa vê tudo na perspectiva 
; ela torna-se indiferente à existência material, e a influência 
material atua menos poderosamente sobre ela. 





SIGNIFICADO 

Assimcomo a contaminação dos germes de'uma doença específica 
pode influenciar uma pessoa mais fraca, analogamente, a influência 
da natureza material, ou da energia ilusória, pode atuar sobre a alma 
mais fraca, ou condicionada, mas não sobre a alma liberada. Auto- 
realização é à posição do estado liberado. Alguém entende sua posi- 
ção constitucional através de conhecimento e vairâgya, renúncia 
Sem conhecimento, ninguém pode ter compreensão. A compreensão 
de que somos infinitesimais partes integrantes do Espírito Supremo 
faz-nos desapegados da vida material condicional: Este 'é o começo 
do serviço devocional. A menos que nos libertemos da contaminação 
material, não podemos ocupar-nos no serviço devocional ao Senhor. 
Neste verso, portanto, afirma-se que jfiâna-vairãgya-yuktena: quan- 
do alguém tem pleno conhecimento de sua posição constitucional e 
está na ordem de vida renunciada, desapegado da atração material, 
então, através do serviço devocional puro, bhakti-yuktena, ele pode 
ocupar-se como servo amoroso do Senhor. Paripasyati significa que 
ele pode ver tudo em sua perspectiva correta. Então a influência da 
natureza material torna-se quase nula. Isto também é confirmado no 
Bhagavad-gitã. Brahma-bhiitah prasannâtmã: aquele que é auto- 
realizado torna-se feliz e livre da influência da natureza material, e 
neste momento liberta-se da lamentação e da ansiedade. O Senhor 
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irma que esta posição é mad-bhaktirh labhate param, o verdadeiro 
tado de principiante do serviço devocional. De forma semelhante, 
'Narada-pañcarátra confirma-se que, quando os sentidos se purifi- 

im, pode-se ocupá-los no serviço devocional ao Senhor. Quem está 
gado à contaminação material não pode ser devoto. 








VERSO 19 


a TEIA A RRA | 
aeisi Ra: mia MIR SU 


na yujyamánaya bhaktya 
bhagavaty akhilatmani 

sadrśo 'sti $ivah panthã 
voginârh brahma-siddhave 


E ħa—não; yujyamānayā—sendo executado; bhaktya—servigo 
devocional; bhagavati—para a Suprema Personalidade de Deus; 
vakhila-atmani—a Superalma; sadríah—como; asti—há; Sivah— 
“auspicioso; panthah—caminho; yoginam==dos yogis; brahma- 
“siddhaye—para a perfeição em auto-realização. 


. TRADUÇÃO 

Jh Nenhuma classe de yogi pode alcançar a perfeição em auto- 
realização a não ser que se ocupe em serviço devocional à Suprema 
“Personalidade de Deus, pois este é o único caminho auspicioso. 


a SIGNIFICADO e 
Como se expõe explicitamente aqui, o conhecimento e a renúncia 
só -são “perfeitos ao serem: ligados pelo serviço: devocional. Na 
yujyamaánaya significa “sem: estar encaixado.” Quando há serviço 
“devocional, então a pergunta 'é a quem oferecer este serviço. O ser- 
viço devocional deve ser oferecido à Suprema Personalidade de 
(Deus, que é a Superalma de tudo, pois este-é o único caminho 
fidedigno de auto-realização, ou de compreensão de Brahman. A 
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expressáo brahma-siddhaye significa entender que somos diferentes 
da-matéria, entender que somos Brahman. As palavras védicas para 
isto são aharh brahmãsmi, Brahma-siddhi significa que devemos ter 
conhecimento de que não somos matéria: somos almas puras. Há 
diferentes classes-de yogis, mas todo yogi deve ocupar-se em auto- 
realização, ou compreensão de Brahman. Aqui se afirma claramente 
que, a menos que nos ocupemos plenamente no serviço devocional à 
Suprema Personalidade de Deus, não podemos ter fácil acesso ao 
caminho de brahma-siddhi. 

No começo do Segundo Capítulo do Srimad-Bhagavatam afirma- 
se que, quando; nos ocupamos no servigo devocional a Vásudeva, 
o conhecimento espiritual e a renúncia ao mundo material 
manifestam-se automaticamente. Assim, © devoto não precisa 
esforçar-se separadamente para obter renúncia ou conhecimento. O 
próprio serviço devocional é tão poderoso que, mediante nossa ati- 
tude de serviço, tudo nos é revelado. Aqui se afirma que śivah 
panthãh:; este é o único caminho auspicioso para se atingir a auto- 
realização. O caminho do serviço devocional é o meio mais 
confidencial de alcançar a compreensão de Brahman. O fato de a 
perfeição na compreensão de Brahman ser alcançada através do aus- 
picioso caminho do serviço devocional indica que a dita 
compreensão de Brahman, ou compreensão da refulgência brahma- 


jyoti, não é brahma-siddhi. Além deste brahmajyoti está a Suprema 


Personalidade de Deus, Nos Upanigads um devoto ora ao Senhor, 
pedindo-Lhe o obséquio de afastar a refulgência, brahmajyoti, para 
que ele possa ver dentro do brahmajyoti a verdadeira forma eterna 
do Senhor; Se não chegamos a compreender a forma transcendental 
do Senhor, não há possibilidade de bhakti: Bhakti supõe a existència 
do recipiente do serviço devocional e do devoto que presta servi- 
ço devocional. Brahma-siddhi através do serviço devocional é 
a compreensão da Suprema Personalidade de Deus. A compreen- 
são dos raios refulgentes do corpo da Divindade Suprema não é a 
fase perfeita de brahma-siddhi, ou compreensão de Brahman. Tam- 
pouco a compreensão do aspecto Paramãtmã da: Pessoa Suprema 
é perfeita, pois Bhagavân, a Suprema Personalidade de Deus, é 
akhilatmã — Ele é a Superalma; Quem compreende a Personalidade 
Suprema compreende os outros aspectos, a saber, o aspecto 
Paramãtmã e o aspecto Brahman, e esta compreensão total é 
brahma-siddhi. 
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VERSO 20 
A RARA: AM Agi 
a gs SA ARNT lR 


prasarngam ajaram pãsam 
atmanah kavayo viduh 
saeva sãdhuşu krio 
h mokşa-dvāram apāvrtam 
¡prasanigam—apego; ajaram—torte; pasam—enredamento; dtma- 
da alma; kavayah—homens eruditos; viduh—sabem; sah eva— 
mesmo; sadhusu—aos devotos; krtah—aplicado; moksa-dváram— 
a porta da liberagáo; apavrtam—aberta. 


+ TRADUÇÃO 
Todo homem erudito sabe muito bem que o apego à matéria é o 


r enredamento da alma espiritual. Mas este mesmo apego, 
quando aplicado aos devotos: auto-realizados, abre a porta da 
liberação. 

j SIGNIFICADO 

Afirma-se aqui claramente que o apego a uma coisa é a causa de 
cativeiro à vida condicionada, e o mesmo apego, quando aplicado a 
putra coisa, abre a porta da liberação. Não é possível eliminar o 
apego — basta que ele seja transferido. Apego a coisas materiais 
chama-se consciência material, e apego a Krgna ou Seu devoto 
chama-se consciência de Krsna. A consciência, portanto, é a plata- 
forma do apego. Aqui se afirma claramente que basta purificarmos a 
consciência, substituindo a consciência material pela consciência de 
Krsna, para alcançarmos a liberação. Apesar da afirmativa de que se 
deve abandonar o apego, a ausência de desejos é impossível para a 
entidade viva. Por sua própria constituição, a entidade viva tende a 
apegar-se a algo. Observamos que se alguém não tem objeto de 
apego, se não tem filhos, então transfere seu apego aos cães e gatos. 
Isto indica que não se pode acabar com a propensão ao apego: ela 
tem que ser utilizada para o melhor propósito. Nosso apego a coisas 
materiais perpetua nosso estado condicional, porém, o mesmo 
apego, quando transferido à Suprema Personalidade de Deus ou a 
Seu devoto, é a fonte da liberação. 
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Recomenda-se aqui que se deve transferir este apego aos devotos 
auto-realizados, os sádhus. E quem é sadhu? Sadhu náo é apenas um 
homem comum vestido com roupa açafroada e usando barba longa. 
O sãdhu é descrito no Bhagavad-gitã como aquele que se ocupa 
inabalavelmente em serviço devocional. Mesmo que se observe que 
alguém não segue as estritas regras e regulações do serviço devo- 
cional, se ele simplesmente tem fé inabalável em Krsna, a Pessoa 
Suprema, deve ser considerado um sâdhu. Sâdhur eva sa mantavyah. 
O sadhu é seguidor estrito do serviço devocional, Nesta passagem, 
recomenda-se que se alguém deseja realmente compreender 
Brahman, ou a perfeição espiritual, deve transferir seu apego ao 
sâdhu, ou devoto. O Senhor Caitanya também confirmou isto. Lava- 
mátra sâdhu-sange sarva-siddhi haya: simplesmente por um momen- 
to de associação com um sãdhu, pode-se alcançar a perfeição. 

Mahãtmã é sinônimo de sâdhu. Diz-se que o serviço ao mahãtmã, 
ou devoto elevado do Senhor, é dvaram áhur vimukteh, a estrada real 
da liberação. Mahat-sevarn dvãram ãhur vimuktes tamo-dvãrarm 
Vositârm sangi-sangam (Bhãg. 5.5.2). Prestar serviço aos materialistas 
tem o efeito oposto. Se alguém presta serviço a um materialista 
grosseiro, ou a uma pessoa ocupada apenas com gozo dos sentidos, 
então, pela associação com tal pessoa, abre-se a porta que leva ao 
inferno. O mesmo princípio é confirmado aqui. Apego a um devoto é 
apego ao serviço do Senhor, porque, se alguém se associar com um 
sádhu, o resultado será que o sâdhu ensinar-lhe-á como tornar-se 
devoto, adorador e servo sincero do Senhor. Essas são as dádivas de 
um sádhu. Se queremos nos associar com um sâdhu, não podemos 
esperar que ele nos dê instruções sobre como melhorar nossa ĉon- 
dição material, mas ele dar-nos-á instruções sobre'como cortar o nó 
da contaminação da atração material e como elevarmo-nos em ser- 
vigo devocional. Este é o resultado de associar-se com um sâdhu. 
Antes demais nada, Kapila Muni ensina que o caminho da liberação 
começa com tal associação. 


VERSO 21 


RRIT: arara: age A I 
TAPA MET: ATAT: MPA NRU 
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titiksavah karunikah 
suhrdah sarva-dehinám 

ajáta-Satravah $antah 
sadhavah sadhu-bhúsanáh 


¡ksavah—tolerante; karunikah—misericordioso; suhrdah— 
istoso; sarva-dehinám—com todas as entidades vivas; ajáta- 
uravah—inimigo de ninguém; santah—pacífico; sadhavah— 

'orientando-se pelas escrituras; sadhu-bhúsanah—adornado com 

¡cterísticas sublimes: 


TRADUÇÃO 
“Os sintomas de um sâdhu são que ele é tolerante, misericordioso e 
toso com todas as entidades vivas. Ele não tem inimigos, é 
ico, orienta-se pelas escrituras, e todas as suas características 


SIGNIFICADO 
O sãdhu, como se descreve acima, é um devoto do Senhor. Seu 
interesse, portanto, é de esclarecer as pessoas sobre o serviço devo- 
cional ao Senhor. Esta é a sua misericórdia, Ele sabe que sem o 
serviço devocional ao Senhor, desperdiça-se a vida humana. Um 
devoto viaja por todo o país, de porta em porta, pregando: “Seja 
consciente de Krsna. Seja devoto do Senhor Krsna, Não desperdice 
gua vida simplesmente satisfazendo suas propensões animais. A vida 
humana destina-se à auto-realização, ou à consciência de Krsna.” 
Essas são as pregações de um:sádhu, Ele não se contenta com sua 
própria liberação. Ele sempre pensa nos outros. Ele é a personali- 
dade mais compassiva com todas as almas caídas. Uma de suas 
qualificações, portanto, é kârunika, grande misericórdia para com as 
almas caídas. Enquanto se dedica ao trabalho de pregação, ele tem 
que enfrentar muitos elementos opostos, e por isso 0 sâdhu, ou seja, 
pdevoto do Senhor, precisa ser muito tolerante. Pode ser que alguém 
o-maltrate porque as almas condicionadas não estão preparadas 
para receber o conhecimento transcendental do serviço devocional. 
Elas não gostam disso: esta é a doença delas. O sâdhu tem a tarefa 
ingrata de convencê-las da importância do serviço devocional: Às 
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vezes os devotos sáo pessoalmente atacados com violéncia. O Senhor 
Jesus Cristo foi crucificado, Haridasa Thákura foi arrastado q 
chicotadas por vinte-e-dois mercados, e o principal assistente do 
Senhor Caitanya, Nityánanda, foi violentamente atacado por Jagái e 
Madhai. Porém, apesar disso, eles foram tolerantes porque sua mis- 
são era liberar as almas caídas, Uma das qualificagóes do sádhu é 
que ele é muito tolerante e misericordioso com todas as almas caídas. 
Ele é misericordioso porque é o benquerente de todas as entidades 
vivas. Ele é não apenas um benquerente da sociedade humana, como 
também um benquerente da sociedade animal. Aqui se diz sarva- 
dehinâm, que indica todas as entidades vivas que aceitaram corpos 
materiais, Não só o ser humano tem um corpo material, mas também 
outras entidades vivas, como cães e gatos, têm corpos materiais, O 
devoto do Senhor é misericordioso com todos — os cães, os gatos, as 
árvores, etc. Ele trata todas as entidades vivas de maneira que elas 
possam finalmente obter a salvação deste enredamento material; Sivã- 
nanda Sena, um dos discípulos do Senhor Caitanya, deu liberação a 
um cão ao tratar o cão transcendentalmente. Há muitos casos de cães 
que obtiveram a salvação por se associarem com um sãdhu, porque o 
sâdhu dedica-se às mais elevadas atividades filantrópicas para aben- 
çoar todas as entidades vivas. Todavia, embora o sâdhu não seja 
hostil contra ninguém, o mundo é tão ingrato que mesmo um: sâdhu 
tem muitos inimigos, 

Qual é a diferença entre inimigo e amigo? A diferença está no 
comportamento. O sãdhu lida com todas as almas condicionadas 
para ajudá-las a aliviar-se finalmente do enredamento material. Por- 
tanto, ninguém pode ser mais amistoso que um sâdhu proporcio- 
nando libertação à alma condicionada. O sâdhu é calmo, e segue 
tranquila e pacificamente os princípios da escritura. Sádhu: quer 
dizer aquele que segue os princípios da escritura e ao mesmo tempo é 
um devoto-do Senhor. Aquele que realmente segue os princípios da 
escritura-é certamente um devoto do Senhor, porque todos os sâstras 
ensinam-nos a obedecer às ordens da Personalidade de Deus. Sâdhu, 
portanto, Significa seguidor dos preceitos escriturais e devoto do 
Senhor. Todas essas características são proeminentes num devoto. O 
devoto desenvolve todas as boas qualidades dos semideuses, ao passo 
que:o não-devoto, muito embora academicamente qualificado, não 
tem verdadeiras boas qualidades ou boas características, de acordo 
com'o padrão de compreensão transcendental. 
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VERSO 22 


ara a AÑ A | 
q AAA RR 


mayy ananyena bhávena 
bhaktirh kurvanti ye drdhám 

mat-krte tyakta-karmánas 
tyakta-svajana-bândhavah 


mayi—a Mim; ananyena bhâvena—com mente indesviável; bhak- 
¡—servigo devocional; kurvanti—executam; ye—aqueles que; 
jâm—sólido; mat-krte—por Minha causa; tyakta—renunciadas; 
tânah-— atividades; ryakta—renunciadas; sva-jana—relagdes fa- 
'miliares; bandhaváah—relagóes amistosas. 


TRADUÇÃO 
Um sádhu assim ocupa-se indesviável e solidamente em serviço 
jonal ao Senhor. Pela causa do Senhor, ele renuncia a todas as 
outras ligações, tais como relações familiares e amistosas no mundo. 





SIGNIFICADO 
Uma pessoa na ordem de vida renunciada, um sannyási, também é 
Chamada de sâdhu porque renuncia a tudo — seu lar, seu conforto, 
Seus amigos, seus parentes e seus deveres com amigos e com a famí- 
lía. Ele renuncia a tudo pela causa da Suprema Personalidade de 
Deus. De um modo geral, o sannyási pertence à ordem de'vida 
Fenunciada, mas sua renúncia só será exitosa quando sua energia for 
empregada a serviço do Senhor, com muita austeridade. Por isso 
aqui se diz que bhaktirh kurvanti ve drdhâm. Aquele que se ocupa 
Seriamente a serviço do Senhor e está na ordem de vida renunciada é 
im sadhu. Sadhu é aquele que abandonou toda a responsabilidade 
Com sociedade, família é humanitarismo mundano, simplesmente em 
nome do serviço ao Senhor Logo que nasce neste mundo, uma 
pessoa tem muitas responsabilidades e obrigações — com o público, 
com os semideuses, com os grandes sábios, com os seres vivos em 
Eeral, com seus pais, com os antepassados da família e com muitos 
outros: Ao abandonar todas essas obrigações pela causa do serviço 
ao Senhor Supremo, ela não é punida por tal renúncia à obrigação. 
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Porém, se uma pessoa renunciar a todas essas obrigações em nome 
do gozo dos sentidos, ela será castigada pela lei da natureza. 


VERSO 23 


A gen a a a | 
aña REO Agaa: NRIN 


mad-asrayâh kathã mrstãh 
srnvanti kathayanti ca 

tapanti vividhãs 14; 
naitân mad-gata-cetasah 





mat-asrayãh—sobre Mim; kathãh— histórias; mrytãh—deliciosas; 
srnvanti—eles ouvem; kathayanti—eles cantam; ca-—e; tapanti— 
infligem sofrimento; vividhah—vários; tāpāh—as misérias materiais; 
na—náo; etán—a eles; mat=-gata—fixos em Mim; cetasah—seus 
pensamentos. 


TRADUÇÃO 
Ocupados constantemente em cantar e ouvir sobre Mim, 
prema Personalidade de Deus, os sâdhus não padecem de mi: 








jas 
materiais porque estáo sempre saturados de pensamentos sobre 





Meus passatempos e lades. 
SIGNIFICADO 

Há um sem-fim de misérias na existência material — as perti- 
nentes ao corpo e à mente, as impostas por outras entidades vivas e 
as impostas por distúrbios naturais. Mas o sãdhu não se deixa per- 
turbar por tais condições miseráveis porque sua mente está sempre 
saturada de consciência de Krgna, e assim ele não gosta de falar 
sobre nada além das atividades do Senhor. Mahárája Ambarisa não 
falava de nada além dos passatempos do Senhor. Vacamsi vaikuntha- 
gunânuvarnane (Bhãg. 9.4.18). Ele utilizava suas palavras apenas 
para-glorificar a Suprema Personalidade de Deus. Os sadhus estão 
sempre interessados em ouvir sobre as atividades do Senhor ou de 
Seus devotos. Uma vez que estão saturados de consciência de Krsna, 
eles se esquecem das misérias materiais. As almas condicionadas 
comuns, estando esquecidas das atividades do Senhor, vivem cheias 
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ansiedades e tribulações materiais. Por outro lado, uma vez que os 
jotos sempre se ocupam com os tópicos do Senhor, eles esquecem 
misérias da existência material. 









VERSO 24 


aÃ aaa: ma a | 
A 


ta ete sadhavah sadhvi 
sarva-sanga-vivarjitâh 

sangas tesv atha te prârihyah 

sariga-doga-harã hi te 









te 'ete--aqueles mesmos; sâdhavah-—devotos; sâdhvi—virtuosa 
senhora; sarva—todos; sanga—apegos; vivarjitâh-—livres dos; sañ- 
gah—apego; tesu—a eles; arha—doravante; (e—por u; prarthyah— 
¡deve ser buscado; sariga-dosa—os efeitos perniciosos do apego mate- 
rial; harāh—neutralizadores de; hi—de fato; re—eles. 









» TRADUÇÃO 

Ó Minha mãe, ó virtuosa senhora, são estas as qualidades dos 
grandes devotos que estão livres de todo o apego. Deves tratar de 
apegar-te a esses homens santos, pois isto neutraliza os efeitos perni- 
ciosos do apego material. 















t SIGNIFICADO 

Nesta passagem, Kapila Muni aconselha Sua máe, Devahúti, que, 
se ela quiser livrar-se do apego material, deverá aumentar seu apego 
aos sâdhus, ou devotos que estão completamente livres de todo o 
apego material. No Bhagavad-gitã, Décimo-quinto Capítulo, verso 
5, declara-se quem está qualificado para entrar no reino de Deus. Ali 
se diz: nirmãna-mohã jita sanga-dosãh. É uma referência âquele que 
está totalmente livre da inflada condição de posse material. Pode ser 
que uma pessoa seja materialmente muito-rica, opulenta ou respei- 
tável, mas se ela quiser realmente transferir-se ao reino espiritual, de 
volta ao lar, de volta ao Supremo, terá que livrar-se da inflada con- 
dição de posse material, por ser esta uma posição falsa. 
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A palavra moha usada aqui significa o falso entendimento de que 
se é rico ou pobre. Neste mundo material, o conceito de ser muito: 
rico ou muito pobre —ou qualquer consciência semelhante em 
relação com a existência material — é falso, porque o próprio corpo 
é falso, ou temporário. Uma alma purá que está disposta a libertar-se 
deste enredamento material precisa, antes de mais nada, livrar-se da 
associação com os três modos da natureza. Atualmente nossa cons- 
ciência está poluída devido ao contato com os três modos da natu- 
reza; portanto, no Bhagavad-gitã, declara-se o mesmo princípio. Ali 
se aconselha que jita-sariga-dosãh; devemos livrar-nos da associação 
contaminada dos três modos da natureza material. Também aqui, no 
Srimad- Bhãgavatam, confirma-se isto: o devoto puro, que está se 
preparando para transferir-se ao reino espiritual, também está livre 
da associação com os três modos da natureza material. Temos que 
procurar a associação de tais devotos. Por esta razão, demos início à 
Sociedade Internacional para a Consciência de Krishna. Há muitas 
associações comerciais, científicas e outras, na sociedade: humana, 
para desenvolver um determinado tipo de educação ou consciência, 
mas não há associação que nos ajude a livrar-nos do contato com a 
matéria. Se alguém alcançou a fase em que se sente a necessidade de 
livrar-se desta contaminação material, então tem de buscar a asso- 
ciação dos devotos, onde a consciência de K rsna seja exclusivamente 
cultivada. Pode-se, deste modo, libertar-se de todo o contato com a 
matéria. 

Visto que o'devoto está livre de toda a associação material conta= 
minada, ele não é afetado pelas misérias da-existência material. 
Embora pareça estar no mundo material, ele não é afetado pelas 
misérias do mundo material. Como istó é possível? Há um ótimo 
exemplo disto nas atividades da gata. A gata carrega seus filhotes em 
sua boca, e, quando mata um rato, ela também carrega a presa na 
boca. Assim, ambos são carregados na boca da gata, mas sob con- 
dições diferentes. O filhote sente conforto na boca da mãe, ao passo 
que o rato, quando é carregado na boca da gata, sente o sopro da 
morte. Analogamente, aqueles que são sadhavah, ou devotos ocupa- 
dos em consciência de Krgna no transcendental serviço ao Senhor, 
não sentem 'a contaminação das misérias materiais, ao passo que 
aqueles que não são devotos em consciência de Krsna sentem real- 
mente as misérias da existência material, Devemos, portanto, aban- 
donar a companhia de pessoas materialistas e buscar a companhia de 
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joas ocupadas em consciência de Krsna, e, através de tal as- 
jação, receberemos o benefício do avanço espiritual. Através das 
lavras e instruções dos devotos, seremos capazes de cortar nosso 
O à existência material. 


VERSO 25 
ai saga ideia 
safa grata att | 
autora aaa 
a Aaa Ran 


satâm prasangãn mama virya-sarivido 
bhavanti hrt-karna-rasãyanãh kathah 

taj-josanãd asv apavarga-vartmani 
$raddha ratir bhaktir anukramisyati 


satam—de devotos puros; prasañgat—através da companhia; 
mama—Minhas; virya—maravilhosas atividades; samvidah—pela 
discussão sobre; bhavanti—tornam-se; hrt—ao coração; karna-—ao 
ouvido; rasa-ayanãh-—agradável; kathah-—as histórias; tat—desta; 
josanat—pelo cultivo; á$u—rapidamente; apavarga—da liberação; 
vartmani-—no caminho; sraddhā—fé firme; rarih—atração; bhak- 
'tih=devocáo; anukramisyati—seguiráo um após outro. 


TRADUÇÃO 
Na companhia de devotos puros, a conversa sobre os passatempos 
e atividades da Suprema Personalidade de Deus é muito agradável e 
satisfatória ao ouvido e ao coração. Aquele que cultiva tal conheci- 
mento avança gradualmente no caminho da liberação, e em seguida 
liberta-se, fixando sua atenção. Então começam a verdadeira devo- 
ção e o serviço devocional. 





SIGNIFICADO 
Descreve-se aqui o processo de avançar em consciência de Krsna e 
em serviço devocional. O primeiro passo é buscar a companhia de 
pessoas que sejam conscientes de Krgna e que se ocupem em serviço 
devocional. Sem tal companhia, ninguém pode avançar. Com o 
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simples conhecimento teórico ou o simples estudo, ninguém pode 
fazer nenhum avanço apreciável. É preciso abandonar a companhia: 
de pessoas materialistas e buscar a companhia de devotos, porque, 
sem a companhia de devotos, ninguém pode entender as atividades 
do Senhor. Geralmente, as pessoas são persuadidas do aspecto im- 
pessoal da Verdade Absoluta; Por não se associarem com devotos, 
elas não podem entender que a Verdade Absoluta possa ser uma 
pessoa e ter atividades pessoais. Este é um assunto muito difícil, e, a 
menos que se tenha compreensão pessoal da Verdade Absoluta, não 
há significado para a devoção. Não se pode oferecer serviço ou 
devoção a algo impessoal. Tem-se que prestar serviço a alguma pes- 
soa. Os não-devotos não podem apreciar a consciência de Krsna, 
lendo o Srimad-Bhagavatam ou qualquer outra literatura védica em 
que se descrevam as atividades do Senhor; eles pensam que essas 
atividades são estórias de ficção e imaginadas, porque a vida es- 
piritual não lhes é explicada da maneira correta, Para entendermos 
as atividades pessoais do Senhor, precisamos buscar a companhia de 
devotos, e, em tal companhia, ao contemplarmos e tentarmos 
entender as atividades transcendentais do Senhor, abre-se-nos o 
caminho da liberação, e nos libertamos. Aquele que tem fé firme na 
Suprema Personalidade de Deus torna-se fixo, e sua atração por se 
associar com o Senhor e os devotos aumenta. Associar-se com os 
devotos significa associar-se com o Senhor. O devoto que estabelece 
esta associação desenvolve a consciência para prestar serviço ao 
Senhor, e então, situando-se na posição transcendental do serviço 
devocional, ele se torna gradualmente perfeito. 


VERSO 26 


a aaa Aaa 
zegan aa 
fra mi a dá 
IRA aia: MIRA 


bhaktyá pumañ játa-viraga aindriyad 
drsta-$rutân mad-racanânucintayã 

cittasya yatto grahane yoga-yukio 
yatisyate rjubhir yoga-margaih 


As glórias do serviço devocional 


Wbhaktyã-através do serviço devocional; pumãn-—uma pessoa; 
fa-virâgah-—tendo desenvolvido. desgosto; aindriyat—pelo gozo 
sentidos; drsta—visto (neste mundo); $rurat-—ouvido (no próxi- 
mundo); mai-racana— Minhas atividades de criação e assim por 
te; anucintayã-— pensando constantemente sobre; cittasya—da 
nte; yartah—ocupado; grahane—no controle; yoga-yuktah—situa- 
em serviço devocional; .yatisyate—se.esforgará; rjubhih—fácil; 
iga-márgaih—pelo processo de poder mís 








TRADUÇÃO 

Estando assim ocupada conscientemente em serviço devocional na 
companhia de devotos, uma pessoa perde o gosto pelo gozo dos 
sentidos, tanto neste mundo quanto no próximo, pensando constan- 
temente sobre as atividades do Senhor. Este processo de consciência 
de Krsna é o processo mais fácil de poder místico: quando alguém 
situa-se realmente neste caminho do serviço devocional, ele é capaz 
de controlar a mente. 


SIGNIFICADO 

Em todas as escrituras as pessoas são encorajadas a agir de 
maneira piedosa para que possam desfrutar do gozo dos sentidos, 
não somente nesta vida, mas também na próxima. Por exemplo, 
promete-se promoção ao reino celestial dos planetas superiores em 
troca de atividades fruitivas. Mas, o devoto que se associa com devo- 
tos prefere contemplar as atividades do Senhor — como Ele cria este 
universo, como o mantém, como a criação é dissolvida, e como os 
passatempos do Senhor acontecem no reino espiritual, Há textos 
completos que descrevem essas atividades do Senhor, especialmente 
o Bhagavad-gitã, o Brahma-sarhitã e o Srimad-Bhágavatam. O 
devoto sincero que se associa com devotos obtém a oportunidade de 
Ouvir e contemplar este tema dos passatempos do. Senhor, e o resul- 
tado é que ele perde o gosto pela suposta felicidade neste ou naquele 
mundo, no céu ou em outros planetas: Os devotos estão simples- 
mente interessados em ser transferidos à associação pessoal.com o 
Senhor; eles não sentem. mais atração pela temporária pseudo- 
felicidade, Esta é a posição de quem é yoga-yukia. Aquele que se fixa 
em. poder místico não se; deixa perturbar pelo encanto, deste ou 
daquele mundo; está interessado nos temas da compreensão espiri- 
tual ou da situação espiritual. Esta sublime situação alcança-se com 
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muita facilidade pelo processo facílimo de bhakti-poga. Rjubhir 
Yoga-mãrgaih. Usa-se aqui uma palavra muito adequada — rjubhih, 
ou “muito fácil” Há diferentes processos de yoga-mãrga, para 
alcançar a perfeição da yoga, mas este processo, o serviço devocional 
ao Senhor, é o mais fácil. Não apenas é o processo mais fácil, como 
também seu resultado é sublime. Todos, portanto, devem tentar 


adotar este processo da consciência de Krsna e alcançar a perfeição 
máxima da vida. 


VERSO 27 


ad mur 

a AR! 
Ma Aaa a a 

MO AAA RON 


asevayayam prakrter gunánarh 
jñánena vairagya-vijrmbhitena 

vogena mayy arpitayã ca bhaktyã 
máârh pratyag-ãtmânam ihávarundhe 


asevayã-—por não se ocupar a serviço de; ayam-esta pessoa; 
prakrteh gunanam—dos modos da natureza material; ¡Adnena—pelo 
conhecimento; vairagya-—com renúncia; vijrmbhitena—desen- 
volvida; yogena—praticando yoga; mayi—a Mim; arpitayã-—fixa; 
ca—ey bhaktyá—com devogáo; máam—a Mim; pratyak-átmánam—a 
Verdade Absoluta; ¡ha—nesta mesma vida; avarundhe—alcanga-se. 





TRADUCAO 
Assim, por não se ocupar a serviço dos modos da natureza mate- 
rial, mas, por desenvolver consciência de Krsna, conhecimento em 
renúncia, e praticar yoga, na qual a mente está sempre fixa no ser- 
vigo devocional A Suprema Personalidade de Deus, alcança-se 
Minha associação nesta mesma vida, pois Eu sou a Personalidade 
Suprema, a Verdade Absoluta. 
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SIGNIFICADO 

Quando nos ocupamos em servigo devocional ao Senhor mediante 
"os nove tipos diferentes de bhakti-yoga, como enunciam as escrituras 
"autorizadas, tais como ouvir ($ravanam), cantar (kirtanam), lembrar, 
pferecer adoração, orar e oferecer serviço pessoal —seja mediante 
“um deles, dois, três, ou todos eles — naturalmente não temos opor- 
inidade de nos ocupar a serviço dos três modos da natureza mate- 
fial. A menos que se tenha boas ocupações no serviço espiritual, não 
possível escapar do apego ao serviço material. Aqueles que não são 
“devotos, portanto, estão interessados em pseudo-trabalhos filantró- 
picos ou humanitários, tais como abrir hospitais ou instituições de 
caridade. Esses são, sem dúvida, bons trabalhos no sentido de que 
são atividades piedosas, e o resultado deles é que o executor poderá 
“Obter algumas oportunidades para o gozo dos sentidos, seja nesta 
vida, seja na próxima. O serviço devocional, entretanto, está além 
“das fronteiras do gozo dos sentidos. É atividade inteiramente espiri- 
tual. Quando nos dedicamos às atividades espirituais de serviço 
devocional, naturalmente não obtemos oportunidade de nos ocupar 
em atividades de gozo dos sentidos. As atividades conscientes de 
Krsna executam-se, não cegamente, mas com perfeita compreensão 
de conhecimento e renúncia. Este tipo de prática de yoga, em que a 
“mente está sempre fixa na Suprema Personalidade de Deus com 
devoção, resulta em liberação nesta mesmíssima vida. A pessoa que 
realiza tais atos entra em contato com a Suprema Personalidade de 
Deus. O Senhor Caitanya, portanto, aprovou o processo de ouvir 
devotos realizados falarem sobre os passatempos do Senhor. Não 
importa a que categoria deste mundo pertença à audiência. Se 
alguém ouvir mansa e submissamente a respeito das atividades do 
Senhor, da parte de uma alma realizada, será capaz de conquistar a 
Suprema Personalidade de Deus, a qual nenhum outro processo 
pode conquistar. Ouvir ou associar-se com devotos é a função mais 

importante para a auto-realização. 








VERSO 28 


guiam 


o ell 
qu ed RRA AA Sea NR 
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devahútir uváca 
kacit tvayy ucita bhaktih 
kidrsi mama gocará 
vayã padarh te nirvânam 
añjasānvāśnavā aham 


devahūtihuvāca—Devahūti disse; kācit—que; tvayi—a Ti; ucitã-— 
adequado; bhaktih—servigo devocional; kidr$i—que tipo; mama— 
por mim; go-carã-—digno de ser praticado; yayá—pelo qual; padam— 
pés; te—Teus; nirvanam—liberagáo; añjasd—imediatamente; anvás» 
navai—alcangarei; aham—eu. 








TRADUÇÃO 
Ao ouvir esta declaração do Senhor, Devahiti perguntou: Que 
tipo de serviço devocional é digno de ser desenvolvido e praticado 
para ajudar-me a alcançar fácil e imediatamente o serviço a Teus pés 
de lótus? 


SIGNIFICADO 
O Bhagavad-gitã afirma que ninguém é proibido de prestar serviço 
ao Senhor, Quer mulher, quer trabalhador, quer comerciante, se 
alguém se ocupa no serviço devocional ao Senhor, é promovido à 
fase perfectiva mais elevada e volta ao lar, volta ao Supremo. O 
serviço devocional mais apropriado para os diferentes tipos de devo- 
tos é determinado e fixado pela misericórdia do mestre espiritual. 


VERSO 29 


aman aran: | 
a AA ARA MRS 


yo yogo bhagavad-báno 
nirvânâtmarhs tvayoditah 
kidrsah kati cāħgāni 
yatas tattvāvabodhanam 


yah—que; yogah—processo de yoga mística; bhagavat-bánah— 
visando à Suprema Personalidade de Deus; nirvâna-âtman—ó cor- 
porificação do nirvana; tvayã-—por Ti; uditah—explicado; kidrsah— 
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'que- natureza; kati—quantos; ca—e; añgani—ramos; yatah— 
s quais; ratrva—da verdade; avabodhanam—entendendo. 


TRADUÇÃO 
O sistema de yoga mística, como explicaste, visa à Suprema Per- 
idade de Deus e destina-se a acabar completamente com a exis- 
material. Por favor, mostra-me a natureza deste sistema de 
Quantas maneiras há através das quais se pode realmente 
nder esta sublime yoga? 





SIGNIFICADO 

o “Há diferentes espécies de sistemas de yoga mística que visam a 
ntes fases da Verdade Absoluta. O sistema de jfiâna-yoga visa à 
refulgência Brahman impessoal, e o sistema de hatha-yoga visa ao 
cto pessoal localizado, o aspecto Paramátmá da Verdade 
'Absoluta, ao passo que bhakti-yoga, ou serviço devocional, que se 
executa de nove maneiras diferentes, encabeçadas por ouvir e cantar, 
“visa à completa compreensão do Senhor Supremo. Há diferentes 
métodos de auto-realização. Mas neste verso Devahiti refere-se 
especialmente ao sistema de bhakti-yoga, cuja essência já foi 
explicada pelo Senhor. As diferentes partes do sistema de bhakti- 
yoga são ouvir, cantar, lembrar, oferecer orações, adorar o Senhor no 
templo, aceitar o serviço a Ele, cumprir Suas ordens, fazer amizade 
com Ele e finalmente entregar tudo a serviço do Senhor, A palavra 
nirvânâtman é muito significativa neste verso. A menos que se aceite 
O processo de serviço devocional, não se pode dar cabo à conti- 
nuação da existência material. Quanto aos jfiânis, eles estão interes- 
sados em jfiâna-yoga, mas mesmo que algum deles se eleve, após 
praticar muita austeridade, à refulgência Brahman, há a possibili- 
dade de cair novamente no mundo material. Portanto, a jfiâna-yoga 
realmente não dá cabo à existência material. Da mesma forma, no 
que diz respeito ao sistema de hatha-yoga, que visa ao aspecto locali- 
zado do Senhor, Paramãtmã, tem-se observado que muitos yogis, tais 
como Visvâmitra, caem. Mas os bhakti-yogis, uma vez que tenham 
se aproximado da Suprema Personalidade de Deus, jamais voltam a 
este mundo material, como se confirma no Bhagavad-gitá. Yad gatvá 
na nivartante: tendo ido, não se volta jamais. Tyaktvã deharm punar 
janma naiti: após abandonar este corpo, nunca mais se regressa 
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para aceitar outro corpo material. Nirvâna não acaba com a existêne 
cia da alma. A alma existe sempre. Portanto, nirvãno significa dar 
cabo à existência material, e acabar com a existência material signi- 
fica voltar ao lar, voltar ao Supremo. 

Às vezes pergunta-se como a entidade viva cai do mundo espiritual 
ao mundo material. Eis aqui a resposta. A menos que nos elevemos 
aos planetas Vaikuntha, diretamente em contato com a Suprema 
Personalidade de Deus, tendemos a cair, seja da compreensão do 
Brahman'impessoal, seja de um transe extático de meditação. Outra 
palavra usada neste verso, bhagavad-bânah, é muito significativa: 
Bánah significa “flecha”. O sistema de bhakti-yoga é como uma 
flecha apontada para a Súprema Personalidade de Deus. O sistema 
de bhakri-voga nunca impele alguém rumo à refulgência Brahman 
impessoal ou à fase de compreensão do Paramatma. Esta bãnah, ou 
flecha, é tão aguda e ligeira que vai diretamente à Suprema Persona- 
lidade de Deus, penetrando as regiões do Brahman impessoal e do 
Paramátma localizado. 


VERSO 30 


Rar AA aa añ 
ga gda gi An agga 13o 


tad etan me vijanthi 
yathaharh manda-dhir hare 
sukhar buddhyeya durbodhamh 
yoga bhavad-anugrahát 





rat etat—esta mesma; me—a mim; vijanthi—explica, por favor; 
yathá—para que; aham—eu; manda—lenta; dhihi-cuja inteligência; 
hare—6' meu “Senhor; sukham-—facilmente; buddhyeya—entenda; 
durbodham—muito difícil de entender; yosa-=-uma mulher; bhavar- 
anugrahãt-—por Tua graça. 





TRADUÇÃO 
Meu querido filho, Kapila, afinal de contas, sou uma mulher. Para 
mim é muito difícil entender a Verdade Absoluta porque minha 
inteligência não é muito grande. Porém, se fizeres o obséquio de 
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licá-la a mim, apesar de eu não ser muito inteligente, poderei 
idê-la e desse modo sentir felicidade transcendental. 





SIGNIFICADO 
| Homens comuns e menos inteligentes têm muita dificuldade para 
fender a Verdade Absoluta. Porém, se o mestre espiritual é bas- 
te bondoso com o discípulo, por mais obtuso que seja o discípulo, 
lhe é revelado pela divina graça do mestre espiritual. Visvanátha 
'Cakravarti Thákura diz, portanto, que yasya prasadad, pela miseri- 
córdia do mestre espiritual, revela-se a misericórdia da Suprema 
rsonalidade de Deus, bhagavat-prasâdah. Devahiti pediu que seu 
grande filho tivesse misericórdia dela porque ela era uma mulher 
'menos inteligente e também Sua mãe. Pela graça de Kapiladeva, 
“ser-lhe-ia possível entender a Verdade Absoluta, muito embora seja 
um tema muito difícil para pessoas comuns, especialmente para as 
mulheres. 





VERSO 31 
dia sao 


Brad a añ 
mad qa ara: | 
amai qaaa aiei 
daa a aa ZU 


maitreya uváca 
viditvartham kapilo mátur ittharh 
jâta-sneho yatra tanvâbhijátah 
tattvâmnáyarh yat pravadanti sânkhyarh 
prováca vai bhakti-vitana-yogam 


maitreyah uváca— Maitreya disse; viditva—tendo Se inteirado; 
artham—intengáo; kapilah—Senhor Kapila; mátuh—de Sua máe; 
ittham—assim; jata-snehah—encheu-Se de compaixáo; yatra—por 
ela; tanva—de seu corpo; abhijarah—nascido; tattva-Amnáyam— 
verdades recebidas através da sucessão discipular; yal—as quais; 
pravadanti—eles chamam; sañkhyam—filosofia Sánkhya; provaca— 
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Ele descreveu; vai—de fato; bhakti—serviço devocional; vitâna-— 
difundindo; vogam—yoga mística. 


K TRADUÇÃO 

Sri Maitreya disse: Após ouvir a afirmação de Sua mãe, Kapila 
pôde entender sua intenção, e encheu-Se de compaixão por ela visto 
que havia nascido de seu corpo. Ele descreveu o sistema de filosofia 
Sankhya, que é uma combinação de serviço devocional e compreen- 
são mística, conforme fora recebido através da sucessão discipular. 


VERSO 32 
TATI 


al JURA | 
ae nat ae emma m | 
ff ar af: Ra 113211 


Sri-bhagaván:uváca 
devánám guna-lingánám 
ânusravika-karmanâm 
sattva evaika-manaso 
vritih svabháviki tu yã 
animittã bhagavati 
bhaktih siddher gariyasi 


sri-bhagavân uvâca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
devánám—dos sentidos ou das deidades que presidem os sentidos; 
guna-lingánam—que descobrem objetos dos sentidos; ¿nusravika— 
de acordo com a escritura; karmanâm — que trabalham; sattve— para 
a mente ou para o Senhor; eva—somente; eka-manasah—de um 
homem de mente indivisa; vritih-—tendência; svabhávil natural; 
tu—de fato; yd—que; animitta—sem motivacio; bhagavati—á 
Personalidade de. Deus; bhaktih—servigo devocional; siddheh—do 
que. a salvagáo; gariyasi—melhor. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Kapila disse: Os semideuses são representados simboli- 
camente pelos sentidos, cuja tendência natural é trabalhar sob a 
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ção dos preceitos védicos. Assim como os sentidos são repre- 
tantes dos semideuses, da mesma forma, a mente é representante 
Suprema Personalidade de Deus. O dever natural da mente é 
n Quando este espírito de serviço é ocupado em serviço devo- 
al à Personalidade de Deus, sem nenhuma motivação, isto é 
melhor inclusive do que a salvação. 





| SIGNIFICADO 
Os sentidos da entidade viva estão sempre atarefados com alguma 
© ipação, seja em atividades prescritas nos preceitos dos Vedas, seja 
Vem atividades materiais. A tendência natural dos sentidos é trabalhar 
troca de algo, e a mente é o centro dos sentidos. A mente é 
Imente o líder dos sentidos, e por isso é chamada de sattva. Da 
ima forma, de todos os semideuses que estão ocupados nas ativi- 
"dades deste mundo material — o deus do Sol, o deus da Lua, Indra e 
jutros — o líder é a Suprema Personalidade de Deus. 
A literatura védica afirma que os semideuses sáo diferentes mem- 
Ibros do corpo universal da Suprema Personalidade de Deus. Nossos 
sentidos também são controlados por diversos semideuses, nossos 
sentidos são representações de vários semideuses, e a mente é a repre- 
sentação da Suprema Personalidade de Deus. Os sentidos, liderados 
pela mente, agem sob a influência dos semideuses. Quando o serviço 
É finalmente destinado à Suprema Personalidade de Deus, os senti- 
dos estão em sua posição natural. O Senhor é chamado de Hrsikesa, 
pois Ele é realmente o proprietário e senhor fundamental dos senti- 
«dos. Os sentidos e a mente têm a tendência natural de trabalhar, mas, 
estando contaminados pela matéria, agem em troca de algum benefi- 
cio material ou em troca do serviço aos semideuses, embora na ver- 
idade eles se destinem a servir à Suprema Personalidade de Deus. Os 
Sentidos são chamados de hrsika, e a Suprema Personalidade de 
Deus é chamada de Hrsikesa. Indiretamente, todos os sentidos têm a 
tendência natural de servir ao Senhor Supremo. Isto chama-se 
bhakti. 

Kapiladeva disse que ao ocuparmos nossos sentidos, sem desejo de 
lucro material ou outras motivações egoístas, a serviço da Suprema 
Personalidade de Deus, situamo-nos em serviço devocional. Este 
espírito de serviço é muito melhor do que siddhi —salvagáo. Bhakti, 
a tendência a servir à Suprema Personalidade de Deus, está numa 
posição transcendental muito melhor do que mukti, ou liberação. 
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Assim, bhakti € a fase posterior à liberação. Quem não é liberado 
não pode ocupar os sentidos a serviço do Senhor. Quando os sentidos 
são ocupados, ou em atividades materiais de gozo dos sentidos, ou 
nas atividades dos preceitos védicos, há alguma motivação, porém, 
quando os mesmos sentidos são ocupados a serviço do Senhor e não 
há motivação, isto chama-se animittã e é a tendência natural da 
mente. A conclusão é que quando a mente, sem se deixar desviar por 
preceitos védicos ou por atividades materiais, é ocupada plenamente 
em consciência de Krsna, ou serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus, isto é muito melhor que a'tão ambicionada liberação 
do enredamento material. 


VERSO 33 


ATA Y a eiaa aat RRI 


jarayaty ásu ya kosam 
nigirnam:analo yathá 


Jarayati—dissolve; 4$u—rapidamente; yd—que; kosam—o corpo 
sutil; nigirnam—coisas comidas; analah—fogo; yathá—como. 


TRADUÇÃO 
Bhakti, serviço devocional, dissolve o corpo sutil da entidade viva 
sem esforço separado, assim como o fogo no estômago digere tudo 
que comemos. 


SIGNIFICADO 

Bhakti está numa posição muito superior a mukti porque o 
esforço que alguém faz para libertar-se do encarceramento material 
está automaticamente contido no serviço devocional. Dá-se aqui o 
exemplo de que o fogo no estômago pode digerir qualquer coisa que 
comamos. Se a capacidade digestiva é suficiente, então, qualquer 
coisa que possamos comer será digerida pelo fogo no estômago. 
Analogamente, o devoto não precisa esforçar-se separadamente para 
alcançar a liberação. O próprio serviço à Suprema Personalidade de 
Deus é o processo de sua liberação, porque ocupar-se a serviço do 
Senhor é libertar-se do enredamento material. Sri Bilvamangala 
Thakuúra explicou muito bem esta posição, dizendo: “Se tenho 
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jo inabalável pelos pés de lótus do Senhor Supremo, então 
ti, ou liberação, serve-me como minha criada. Mukti, a criada, 
sempre disposta a fazer tudo o que eu lhe peça.” 
ra o devoto, a liberação não é absolutamente um problema. A 
ição acontece sem esforço separado. Bhakti, portanto, é muito 
lhor do que mukti, ou a posição impersonalista. Os imperso- 
listas submetem-se a rigorosas penitências e austeridades para 
çar mukti. O bhakta, porém, simplesmente por se dedicar ao 
so.de bhakti —especialmente ao cantar de Hare Krsna, Hare 
na, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma 
ima, Hare Hare — desenvolve imediatamente. controle sobre a 
, Ocupando-a em cantar € aceitar os restos de alimentos ofere- 
à Personalidade de Deus. Logo que a língua é controlada, 
juralmente todos os outros sentidos são controlados de forma 
mática. O controle dos sentidos é a perfeição do princípio da 
ra, e nossa liberação começa tão logo nos ocupemos a serviço do 
or. Kapiladeva confirma que bhakti, ou serviço devocional, é 
iyasi, mais gloriosa do que siddhi, liberação. 


VERSO 34 


Amai A aa A 
E 
E 
SARA MR AR 


naikatmatár me sprhayanti kecin 
mat-páda-sevabhiratá mad-iháh. 

ye 'nyonyato bhagavatáh prasajya 
sabhajayante mama paurugâni 


na—jamais; eka-átmatám—fundindo-se na unidade; me-—Minha; 
sprhayanti—eles desejam; kecit-—nenhum; mai-pâda-sevã-—o serviço 
a Meus pés de lótus; abhiratah-— ocupados em; mat-ihãh-—esforçando- 
'se por alcançar-Me; ye —aqueles que; anyonyatah-—mutuamente; 
bhagavatah—devotos puros; prasajya—reunindo-se; sabhajayante— 
glorificam; mama—Minhas; paurusani—gloriosas atividades. 





400 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap: 25 


TRADUÇÃO 
O devoto puro, que está apegado às atividades de serviço devo» 
cional e que sempre se ocupa a serviço de Meus pés de lótus, não 
deseja jamais tornar-se uno comigo. Tal devoto, que está inabalavel- 
mente ocupado, sempre glorifica Meus passatempos e atividades. 


SIGNIFICADO 

Há cinco classes de liberação descritas nas escrituras. Uma delas é 
tornar-se uno com a Suprema Personalidade de Deus, ou seja, aban- 
donar a própria individualidade e fundir-se no Espírito Supremo. 
Isto chama-se ekâtmatâm. O devoto nunca aceita esta classe de libe- 
ração. As outras quatro liberações são: ser promovido ao mesmo 
planeta que Deus (Vaikuntha), associar-se pessoalmente com o 
Senhor Supremo, obter a mesma opulência que o Senhor e conseguir 
as mesmas feições corporais que o Senhor Supremo. O devoto puro, 
como será explicado por Kapila Muni, não aspira a nenhuma das 
cinco liberações. Ele especialmente rejeita como infernal a idéia de 
tornar-se uno com a Suprema Personalidade de Deus. Sri Prabodha- 
nanda Sarasvati, grande devoto do Senhor Caitanya, disse que kaiva- 
lyam narakayate: “A felicidade de tornar-se uno com o Senhor 
Supremo, á qual aspiram os Mayavádis, é considerada infernal.” 
Esta unidade náo é para devotos puros. 

Muitos pseudo-devotos: pensam que, no estado condicionado, 
podemos adorar a Personalidade de.Deus, mas.que, em última aná- 
lise, não há personalidade. Eles dizem que, já que a Verdade Abso- 
luta é impessoal, pode-se imaginar uma forma pessoal da Verdade 
Absoluta impessoal por algum tempo, porém, logo que se alcança a 
liberação, a adoração pára. Esta é a teoria apresentada pela filosofia 
Mayavada. Na realidade, os impersonalistas não se fundem na exis- 
tência da Pessoa Suprema, mas sim em Seu brilho corpóreo pessoal, 
chamado brahmajyoti: Embora este brahmajyoti não seja diferente 
de Seu corpo pessoal, esta espécie de unidade (fundir-se no brilho 
corpóreo da Personalidade de Deus) não é aceita pelo devoto puro, 
porque os devotos experimentam um prazer maior do que o dito 
prazer de fundir-se em Sua existência. O maior prazer é servir ao 
Senhor. Os devotos estão sempre pensando em como servi-lO; estão 
sempre projetando caminhos é meios de servir ao Senhor Supremo, 
mesmo em meio aos maiores obstáculos da existência material. 
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Os Mayavadis aceitam a descrição dos passatempos do Senhor 
mo estórias, mas na verdade não são estórias; são fatos históricos. 
devotos puros aceitam as narrações dos passatempos do Senhor, 
jo como estórias, mas como Verdade Absoluta. As palavras mama 
rusâni são significativas. Os devotos se apegam muito à glorifi- 
jo das atividades do Senhor, ao passo que os Mayavâdis não 
m sequer pensar nessas atividades. Segundo eles, a Verdade 
bsoluta é impessoal. Sem existência pessoal, como pode haver ativi- 
le? Os impersonalistas consideram as atividades mencionadas no 
imad-Bhãgavatam, no Bhagavad-gitã e em outros textos védicos 
mo estórias fictícias, e por isso interpretam-nas com muita malícia. 
não têm idéia da Personalidade de Deus. Desnecessariamente 
tem o nariz na escritura e interpretam-na de maneira enganadora 
fim de desencaminhar o público inocente. As atividades da filosofia 
layaváda sáo muito perigosas para o público, e por isso o Senhor 
itanya advertiu-nos a nunca ouvir nenhum Mayávadi falar sobre 
jualquer escritura. Eles estragarão todo o processo, e a pessoa que 
ouvir não será jamais capaz de chegar ao caminho do serviço 
ional para alcançar a perfeição máxima, ou será capaz de fazê- 
Jo'somente depois de muitíssimo tempo. 
Kapila Muni afirma claramente que as atividades bhakti, ou ativi- 
lades de serviço devocional, são transcendentais a mukti. Isto 
“chama-se paficama-purugârtha. Geralmente, as pessoas ocupam-se 
“Em atividades de religião, desenvolvimento econômico e gozo dos 
“sentidos, e finalmente elas agem com o intuito de se tornarem unas 
(com o Senhor Supremo (mukti). Bhakti, porém, é transcendental 'a 
“todas essas atividades. O Srimad-Bhagavatam, portanto, começa 
afirmando que todas as espécies de pretensa religiosidade são com- 
ipletamente reprovadas pelo Bhãgavatam. Atividades ritualísticas 
visando o desenvolvimento econômico e o gozo dos sentidos e, após a 
frustração no gozo dos sentidos, o desejo de tornar-se uno com o 
Senhor Supremo — tudo isso é inteiramente rejeitado pelo Bhagava- 
tam.O Bhãgavatam destina-se especialmente aos devotos puros, que 
sempre se ocupam em consciência de Krsna, em atividades do 
Senhor, e sempre glorificam essas atividades transcendentais. Os 
devotos puros adoram as atividades transcendentais do Senhor em 
Vyndávana, Dvaraka e Mathurã, como são narradas no Srimad- 
Bhagavatam e em outros Purânas. Os filósofos Mayavadis rejeitam- 
nas por completo, considerando-as estórias, mas, na realidade, são 
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temas grandiosos e adoráveis e deste modo só os devotos podem 
saboreá-las. É esta a diferença entre o Mayavadi e o devoto puro. 


VERSO 35 


que 49 fama q: 
HAT l 
añ REA REA 
a ES 


pasyanti te me rucirâny amba santah 
prasanna-vaktráruna-locanáni 

rúpâni divyâni vara-pradã 
sãkarm vaca sprhanii 





im vadanti 





pasyanti—véem; te—eles; me—Minha; rucirani—bela; amba—ó 
máe; santah—devotos; prasanna—sorridente; vaktra—rosto; aru- 
na—como o sol da manhã; locanâni—olhos; rpâni—formas; divyã- 
ni—transcendentais; vara-pradâni—benevolentes; sãkam-—comigo; 
vacam—palavras; sprhaniyâm-—favoráveis; vadanti—eles falam. 


TRADUÇÃO 
Ó Minha mãe, Meus devotos sempre vêem o rosto sorridente de 
Minha forma, com olhos semelhantes ao sol que nasce de manhã. 
Além de conversarem favoravelmente comigo, eles gostam de ver 
Minhas diversas formas transcendentais, que são inteiramente 
benevolentes. 


SIGNIFICADO 

Os Mayavadis e ateístas aceitam as formas das Deidades no tem- 
plo do Senhor como ídolos, mas os devotos não adoram ídolos. Eles 
adoram diretamente a Personalidade de Deus sob Sua encarnação 
arcã. Arcã refere-se à forma que podemos adorar em nossa condição 
atual. Na verdade, em nosso estado atual, não é possível ver Deus 
sob Sua forma espiritual, porque nossos olhos e sentidos materiais 
não podem conceber uma forma espiritual. Não podemos sequer ver 
a forma espiritual da alma individual. Quando um homem morre, 
náo podemos ver como a forma espiritual deixa o corpo. Este é o 
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feito de nossos sentidos materiais. A fim de podermos vê-lO com 

Issos sentidos materiais, a Suprema Personalidade de Deus aceita 

forma favorável chamada arca-vigraha. Esta arcã-vigraha, às 

fezes chamada de encarnação arcã, não é diferente dEle. Assim 

omo a Suprema Personalidade de Deus aceita diversas encarnações, 

le assume formas feitas de matéria — barro, madeira, metal e jóias. 

Há muitos preceitos £astricos que dão instruções sobre como 

Ipir formas do Senhor. Essas formas não são materiais. Se Deus 

“onipenetrante, então Ele também está nos elementos materiais. 

nto a isso não há dúvida. Mas os ateístas pensam de maneira 

ta. Apesar de pregarem que tudo é Deus, quando vão ao templo 

a forma do Senhor, eles negam que Ele é Deus. Conforme sua 

rópria teoria, tudo é Deus. Por que, então, a Deidade não é Deus? 

realidade, eles não têm idéia alguma do que seja Deus. A visão 

devotos, no entanto, é diferente: a visão deles está untada com 

nor a Deus. Logo que vêem o Senhor sob Suas diferentes formas, 

devotos ficam repletos de amor, pois não encontram nenhuma 

diferença entre o Senhor e Sua forma no templo, ao contrário dos 

Ieístas. O rosto sorridente da Deidade no templo é tido pelos devo- 

como transcendental e espiritual, e a decoração do corpo do 

nhor é muito apreciada pelos devotos. É dever do mestre espiritual 

inar a decorar a Deidade no templo, limpar o templo e adorar a 

jade. Há diferentes procedimentos e regras e regulações que são 

idas nos templos de Visnu, e os devotos ali vão e vêem a Dei- 

, a vigraha, e desfrutam espiritualmente da forma, porque todas 

Deidades são benevolentes. Os devotos expressam seus pensamen- 

Os perante a Deidade, e em muitos casos a Deidade também dá 

Fespostas. Porém, é preciso ser devoto muito elevado para ser capaz 

falar com o Senhor Supremo. Às vezes, o Senhor comunica-Se 

n o devoto através de sonhos. Essas trocas de sentimentos entre a 

Deidade e o devoto, os ateistas não podem compreendê-las, mas, na 

ade, o devoto desfruta delas. Kapila Muni está explicando como 

ps devotos vêem o corpo decorado e o rosto da Deidade e como eles 
falam com Ele através do serviço devocional. 











VERSO 36 
fla 
» 
à 
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qr gua cafe 
fea a afim E RN 


tair darsaniyavayavair udára- 
vilasa-háseksita-váma-súktaih 

hrtâtmano hrta-prânârs ca bhaktir 
anicchato me gatim anvirh prayunkte 


taih-=por aquelas formas; darsaniya—encantadoras; avayavaih= 
cujos membros; udára—elevados; vilasa—passatempos; hása= 
sorridentés; ¡ksita—olhares; váma—agradáveis; súktaih—cujas 
palavras deliciosas; hrra—cativadas; dtmanah—suas mentes; hrta= 
cativados; pránán—seus sentidos; ca—Ñe; bhaktih—servigo devocio- 
nal; anicchatah-—sem- desejar; me—Minha; :gatim—morada; am 
vim—sutil; prayunkte—consegue. 


TRADUÇÃO 
Ao ver as encantadoras formas do Senhor, sorridentes e atrativas, 
e ao ouvir Suas palavras tão agradáveis, o devoto puro quase perde 
todos os demais estados de consciência. Seus sentidos livram-se de 
todas as demais ocupações, e ele absorve-se em serviço devocional. 
Assim, apesar de não o'desejar, ele alcança a liberação sem esforço 
separado. 


SIGNIFICADO 

Os devotos dividem-se em três classes-—a primeira classe, segunda 
classe e terceira classe. Mesmo os devotos de terceira classe são almas 
liberadas: Neste verso, explica-se que, mesmo que náo tenham conhe- 
cimento, simplesmente por verem a bela decoração da Deidade no 
templo, os devotos absorvem-se em pensar nEle e perdem todos os 
outros estados de consciência. Simplesmente fixando-nos em cons- 
ciência de Krgna, ocupando nossos sentidos a serviço do Senhor, 
somos imperceptivelmente liberados. Isto também se confirma no 
Bhagavad-gitã. Simplesmente por executarmos serviço devocional 
impoluto, como se prescreve nas escrituras, tornamo-nos iguais a 
Brahman. O Bhagavad-gita afirma que brahma-bhúyaya kalpate. 
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significa que a entidade viva em seu estado original é Brahman 
jue é parte integrante do Brahman Supremo. Mas, simplesmente 
causa de seu esquecimento de sua verdadeira natureza como 
eterna do Senhor, ela é dominada e capturada por mãyã. Seu 
juecimento de sua verdadeira posição constitucional é mãyã. Caso 
Itrário, ela é eternamente Brahman. 
Quando somos treinados a tornar-nos conscientes de nossa posi- 
, entendemos que somos servos do Senhor. “Brahman” refere-se 
estado de auto-realização. Mesmo o devoto de terceira classe 
=que não é avançado em conhecimento da Verdade Absoluta mas 
iplesmente presta reverências com: muita devoção, pensa no 
hor, contempla o Senhor no templo e traz flores'e frutas para 
r à Deidade — torna-se imperceptivelmente liberado. Srad- 
jayânvitah: com muita devoção, os devotos oferecem respeitos ado- 
tivos e parafernália à Deidade. As Deidades de Radhã e Krsna, 
kgmi e Narãyana e Râma e Sitã são muito atrativas para os devo- 
, tanto que, ao verem a estátua decorada no templo do Senhor, 
absorvem-se plenamente em pensar no Senhor. Este é o estado 
liberação. Em outras palavras, confirma-se nesta passagem que 
imo o devoto de terceira classe está na posição transcendental, 
ima daqueles que se esforçam por alcançar a liberação através da 
peculação ou de outros métodos. Mesmo grandes impersonalistas 
imo $ukadeva Gosvâmi e os quatro Kumãras sentiram-se atraídos 
la beleza das Deidades no templo, pelas decorações e pelo aroma 
tulasi oferecida ao Senhor, e assim tornaram-se devotos. Embora 
estivessem no estado liberado, ao invés de permanecerem impersona- 
listas, eles se sentiram atraídos pela beleza do Senhor e tornaram-se 
devotos. 
Aqui a palavra vilása é muito importante. Vilãsa refere-se às ati- 
vidades ou passatempos do Senhor- Um dos deveres prescritos na 
Jadoração no templo é que, não apenas deve-se visitar o templo para 
ver a Deidade belamente decorada, mas, ao mesmo tempo, deve-se 
"ouvir a recitação do Srimad-Bhagavatam, do Bhagavad-gitã ou de 
alguma literatura semelhante, que são regularmente recitadas 
no templo. O sistema em Vrndávana é que em cada templo há 
recitação dos $astras. Mesmo devotos de terceira classe que não têm 
conhecimento literário nem tempo de ler o Srimad- Bhâgavatam ou o 
“Bhagavad-gitã têm oportunidade de ouvir sobre os passatempos do 
Senhor. Dessa maneira, suas mentes podem permanecer sempre 
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absortas em pensar no Senhor — Sua forma, Suas atividades e Suð 
natureza transcendental. Este estado de consciência de Krsna é uma 
fase liberada. O Senhor Caitanya, portanto, recomendava cinco pros 
cessos importantes no desempenho do serviço devocional: (1) cantar 
os santos nomes do Senhor — Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna 
Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare Râma, Râma Râma, Hare 
Hare, (2) associar-se com devotos e servi-los tanto quanto possível, 
(3) ouvir o Srimad- Bhagavatam, (4) ver o templo decorado e a Dei» 
dade: e, se possível, (5) viver num lugar como Vyndãvana ou 
Mathurã. Bastam esses cinco ítens para ajudar o devoto a alcançar à 
fase perfectiva mais elevada. Isto é confirmado no Bhagavad-gitã e 
aqui no: Srimad-Bhágavatam, Em todos os textos védicos, aceita-se 
que os devotos de terceira classe também podem alcançar imper- 
ceptivelmente a liberação. 


VERSO 37 
am fg a amara 


DRAE, | 
Pa ai ara nai 
O ET 


atho vibhútim mama máyávinas tám 
aisvaryam astáñgam anupravrttam 

srivam bhãgavarim vasprhayanti bhadrâm 
parasya me te '$nuvate tu loke 


atho—entáo; vibhútim—opuléncia; mama—de Mim; máyávinah— 
do Senhor de maya; tám—esta; aisvaryam—perfeigáo mística; asfa- 
añgam-—consistindo .em oito partes; anupravrttam—seguindo; 
Sriyam—esplendor; bhagavatim—do reino de Deus; vá—ou; 
asprhayanti—eles não desejam; bhadrâm--bem-aventurados; 
parasya—do: Senhor Supremo; me-—de Mim; te—esses devotos; 
asnuvate—desfrutam; tu—mas; loke—nesta vida. 


TRADUÇÃO 
Assim, por estar inteiramente absorto em pensar em Mim, o 
devoto não deseja nem sequer a mais elevada das bênçãos obteníveis 
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sistemas planetários superiores, incluindo Satyaloka. Ele não 
as oito perfeições materiais obtidas da yoga mística, nem 
ja ser elevado ao reino de Deus. Todavia, mesmo sem desejá-las, 
desfruta, mesmo nesta vida, de todas as bênçãos oferecidas. 


SIGNIFICADO 
Há muitas variedades de vibhúti, ou opulências oferecidas por 
à. Temos experiência de diferentes variedades de gozo material 
mo neste planeta, mas, se alguém consegue promover-se à plane- 
superiores —como Candraloka, o Sol, ou, superiores ainda, 
Maharloka, Janaloka e Tapoloka, ou mesmo finalmente ao 
eta máximo, que é habitado por Brahmã e chama-se Satyaloka — 
imensas possibilidades de gozo material. Por exemplo: a duração 
vida em planetas superiores é muitíssimo maior que neste planeta. 
iz-se que na Lua a duração de vida é tal que seis de nossos meses 
ivalem a um dia de lá, Não podemos nem sequer imaginar a 
ção de vida no planeta mais elevado. O Bhagavad-gitã afirma 
doze horas de Brahmã são inconcebíveis inclusive para nossos 
temáticos. Tudo isso são descrições da energia externa do Senhor, 
u mãyã. Além dessas, há outras opulências que os yogis podem 
çar mediante seu poder místico. Elas também são materiais. O 

to não aspira a nenhum desses prazeres materiais, embora eles 
tejam à sua disposição se ele simplesmente os desejar. Pela graça do 
mhor, o devoto pode alcançar sucesso maravilhoso simplesmente 
la vontade, porém, o verdadeiro devoto não gosta disso. O Senhor 
itanya Mahaprabhu ensina que não se deve desejar opulência 
iterial ou reputação material, nem se-deve tentar gozar de beleza 
terial. A única aspiração deve ser de absorver-se no serviço devo- 
¡cional ao Senhor, mesmo que não se obtenha liberação, mas se tenha 
ue continuar o processo de nascimento e morte ilimitadamente. Na 
realidade, entretanto, para quem se ocupa em consciência de Krsna, 
a liberação já lhe é garantida. Os devotos gozam de todos os benefi- 
cios dos planetas superiores e também dos planetas Vaikuntha. 
Menciona-se especialmente aqui que bhagavatim bhadram. Nos 
planetas Vaikuntha, tudo é eternamente pacífico, porém, o devoto 
puro não aspira nem sequer a ter esta promoção. Mas, de qualquer 
'modo, ele obtém esta vantagem: goza de todas as facilidades dos 
mundos material e espiritual, mesmo durante o atual período de vida. 
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VERSO 38 ' 


a afim: qe a 
SA 
im fm ae ge 
am ger gra afim RA 


na karhicin mat-parâh $ânta-ripe 
nanksyanti no me 'nimiso ledhi hetih 
vesam aham priva âtmã sutas ca 
sakhã guruh suhrdo daivam istam 





na—náo; karhicit—alguma vez; mat-parah—Meus devotos; fanta- 
riipe—6 máe; nanksyanti—perderáo; hno—náo; me—Meu; animisah— 
tempo; ledhi—destrói; hetih—arma; vesâm-—de quem; aham —Eu; 
priyah—querido; aimá—o eu; sutah—filho; ca—e; sakhã-—amigo; 
guruh—preceptor; suhrdah—benfeitor; daivam—Deidade; istam— 
escólhida. 





TRADUÇÃO 
O Senhor continuou: Minha querida mãe, os devotos que recebem 
tais opulências transcendentais munca são delas privados. Nem 
armas, nem o passar do tempo podem destruir tais opulências. Visto 
que os devotos Me aceitam como seu amigo, parente, filho, precep- 
tor, benfeitor e Deidade Suprema, eles não podem ser privados de 
suas posses em tempo algum. 





SIGNIFICADO 

Afirma-se no Bhagavad-gitã que alguém pode elevar-se aos siste- 
mas planetários superiores, inclusive a Brahmaloka, em virtude de 
atividades piedosas, porém, ao se acabarem os efeitos dessas ati- 
vidades piedosas, ele volta novamente a esta Terra para começar uma 
nova vida de atividades. Desse modo, mesmo que sejamos promovi- 
dos ao sistema planetário superior para gozar de prazeres celestiais e 
de longa duração de vida, ainda assim, este não será um arranjo 
permanente. Mas, quanto aos devotos, seus bens —a obtenção de 
serviço devocional é a consegilente opulência de Vaikuntha, mesmo 
neste planeta — nunca são destruídos. Neste verso, Kapiladeva 
chama Sua mãe de sânta-riipa, indicando que as opulências dos 
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otos são fixas porque os devotos estão eternamente fixos na 
fera Vaikuntha, que se-chama $ânta-rúpa por estar no modo 
bondade pura, sem perturbação dos modos da paixão e ignorân- 
Uma vez que alguém se fixe no serviço. devocional ao Senhor, sua 
jição- de. serviço transcendental não poderá ser destruída, e o 
er e o serviço farão apenas aumentar ilimitadamente. Para os 
rotos ocupados em consciência de Krsna, na atmosfera Vaikuntha, 
há influência do tempo; No mundo: material, a influência: do 
po destrói tudo, mas na atmosfera Vaikuntha não há influência 
tempo nem dos semideuses, porque não há semideuses nos plane- 
Vaikuntha. Nossas atividades aqui são controladas por diferentes 
jideuses; mesmo a ação de mexer nossa mão e nossa perna é 
introlada pelos semideuses. Porém, na atmosfera Vaikuntha, não 
influência dos semideuses ou do tempo; portanto não há possibi- 
jade de destruição. Quando o elemento tempo está presente, certa- 
nte há destruição, mas, na ausência do: elemento tempo 
passado, presente ou futuro — tudo é eterno; Portanto, este verso 
as palavras na nañksyanti, indicando que as opulências transcen- 
tais não serão jamais destruídas. 
Descreve-se também o motivo da ausência de destruição, Os devo- 
aceitam o Senhor Supremo como a personalidade mais querida 
correspondem com Ele em diferentes relações. Eles aceitam a 
prema Personalidade de Deus como o amigo mais querido, o 
nte mais querido, o filho mais querido, o preceptor mais querido, 
9 benquerente mais querido ou a mais querida Deidade. O Senhor é 
glerno; portanto, qualquer relação na qual O aceitemos também é 
eterna. Confirma-se claramente nesta passagem que as relações não 
podem ser destruídas, e por isso as opulências dessas relações não 
serão jamais destruidas. Toda entidade viva tem a propensão a amar 
alguém. Podemos ver que, se alguém não tem objeto de amor, geral- 
mente dirige seu amor a um animal de estimação como um cão ou 
um gato. Assim, a eterna propensão ao amor em todas as entidades 
vivas sempre está procurando um lugar para residir, Deste verso 
podemos aprender que podemos amar a Suprema Personalidade de 
Deus como nosso objeto mais querido — como amigo, filho, precep- 
tor-ou benquerente — que não haverá enganação nem fim para este 
amor. Desfrutaremos eternamente da relação com o Senhor Supremo 
sob diferentes aspectos. Um aspecto especial deste verso é a aceitação 
do Senhor Supremo como o supremo preceptor. O Bhagavad-gitã foi 
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falado diretamente pelo Senhor Supremo, e Arjuna aceitou Krna 
como guru, ou mestre espiritual. Do mesmo modo, devemos aceitar 
apenas Krsna como o mestre espiritual supremo. 

Naturalmente, Krgna significa Krgna e Seus devotos confidenciais; 
Krsna não anda sozinho. Quando falamos de Krsna, “Krgna” signi= 
fica Krsna em Seu nome, em Sua forma, em Suas qualidades, em Sua 
morada e em Seus associados. Krgna nunca está sozinho, pois os 
devotos de Krsna não são impersonalistas. Por exemplo: um rei está 
sempre associado com seu secretário, seu comandante, seu servo é 
tanta parafernália. Tão logo aceitemos Krgna e Seus associados 
como nossos preceptores, nenhum mau efeito poderá destruir nosso 
conhecimento. No mundo material, o conhecimento que adquirimos 
pode mudar por causa da influência do tempo, mas, não obstante, as 
conclusões recebidas do Bhagavad-gitã, diretamente das palavras do 
Senhor Supremo, Krsna, jamais poderão mudar. De nada adianta 
interpretar o Bhagavad-gitã: ele é eterno. 

Krsna, o Senhor Supremo, deve ser aceito como nosso melhor 
amigo. Ele jamais nos enganará. Ele sempre dará Seu conselho ami- 
gável e Sua proteção amigável ao devoto. Se Krgna for aceito como 
filho, Ele jamais morrerá. Aqui podemos ter filhos muito amorosos, 
mas o pai e a mãe, ou aqueles que lhes são afeiçoados, sempre 
esperam: “Que meu filho não morra.” Krsna, porém, não morrerá 
jamais. Portanto, aqueles que aceitarem Krsna, ou o Senhor Su- 
premo, como seu filho jamais serão privados de seu filho. Em muitos 
casos, os devotos aceitaram a Deidade como seu filho. Na Bengala, 
há muitos exemplos assim, e, mesmo após a morte do devoto, a 
Deidade executa a cerimônia de $râddha para o pai. A relação nunca 
é destruída. As pessoas estão acostumadas a adorar diferentes for- 
mas de semideuses, mas o Bhagavad-gitã condena tal mentalidade; 
portanto, devemos ter a inteligência de adorar apenas a Suprema 
Personalidade de Deus sob Suas diferentes formas, tais como 
Lakgmi-Narayana, Sita-Ráma e Radhá-Krsna. Assim, jamais sere- 
mos enganados. Adorando os semideuses, podemos elevar-nos aos 
planetas superiores, mas, durante a dissolução do mundo material, a 
deidade e a morada da deidade serão destruídas. Contudo, aquele que 
adora a Suprema Personalidade de Deus é promovido aos planetas 
Vaikuntha, onde não há influência de tempo, destruição ou aniquila- 
ção. A conclusão é que a influência do tempo não pode atuar sobre os 
devotos que aceitaram a Suprema Personalidade de Deus como tudo. 
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VERSOS 39—40 
gi AE aani | 
rara A e rato rat ee MIR 
Ra aña a fadiga | 
AAA A AA 118011 


imarh lokarh tathaivâmum 
atmánam ubhayáyinam 
dtmánam anu ye ceha 
ye rāyah paśavo grhāh 


vispiya sarván anyár$ ca 
mám evam visvato-mukham 

bhajanty ananyayã bhakiyã 
tán mrtyor atipãraye 


imam-—este; lokam-—mundo; tathã--de acordo com; eva— 
nte; amum-—esse mundo; âtmânam-—o corpo sutil; ubha- 
em ambos; ayinam-—viajando; ãtmânam—o corpo; anu-—em 
lação com; ye—aqueles que; ca-—-também; iha-—neste mundo; ye— 
aquilo que; rãyah-—riqueza; pasavah-—gado; grhāh—casas; visrjya— 
tendo abandonado; sarvān—tudo; anyān—outro; ca—e; mām—a 
Mim; evam—assim; viśvatah-mukham—o Senhor onipenetrante do 
universo; bhajanti—eles adoram; ananyavã-—inabalável; bhaktya— 
com serviço devocional; tân-—a eles; mrtyoh—da morte; atiparaye— 
Eu levo para o outro lado. 
> 
t TRADUÇÃO 
Assim, o devoto que adora a Mim, o Senhor onipenetrante do 
Universo, com serviço devocional inabalável, abandona todas as aspi- 
rações a ser promovido a planetas celestiais ou a tornar-se feliz neste 
mundo com riqueza, filhos, gado, lar ou qualquer coisa relativa ao 
corpo. Eu o levo para o outro lado do nascimento e da morte. 


o 





SIGNIFICADO e 
+ Serviço devocional inabalável, como se descreve nestes dois versos, 
significa ocupar-se em plena consciência de Krsna, ou serviço devo- 
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cional, aceitando o Senhor Supremo como o todo de tudo. Uma vez 
que o Senhor Supremo é todo-abrangente, se alguém O adorar com 
fé inabalável, terá alcancado automaticamente todas as demais opu- 
léncias e executado todos os demais deveres. Neste verso, o Senhor 
promete que leva Seu devoto para o outro lado do nascimento e da 
morte. O Senhor Caitanya recomendou, pois, a quem aspira a trans- 
cender nascimento e morte que não deve ter posses materiais. Isto 
significa que não se deve tentar ser feliz neste mundo ou ser promo- 
vido ao mundo celestial, nem esforçar-sé por obter riqueza material, 
filhos, casas ou gado. 

Os sintomas da liberação e como: ela é alcançada impercepti- 
velmente pelo devoto puro já foram explicados, Para a alma condici- 
onada, há dois status de vida. Um status é nossa vida atual, e o outro 
é nossa preparação para a vida seguinte. Se estou no modo da bon- 
dade, então posso estar me preparando para a promoção aos plane- 
tas superiores; se estou no modo da paixão, então permanecerei aqui 
numa sociedade onde haja muita atividade; e se estou no modo da 
ignorância posso ser degradado à vida animal ou a um grau inferior 
devida humana: Mas, para ò devoto; não há interesse por esta vida 
nem pela vida seguinte, porque em nenhuma vida ele deseja elevação 
em termos de prosperidade material:ou uma vida de grau superior ou 
grau inferior. Ele ora ao Senhor: “Meu querido Senhor, não me 
importa onde nascerei, mas deixa-me nascer, mesmo que-seja como 
uma formiga, na casa de'um devoto.” O devoto puro não ora ao 
Senhor, pedindo liberação deste cativeiro material. Na verdade, o 
devoto puro nunca pensa que é apto à liberação. Considerando sua 
vida passada e suas atividades malignas, ele se acha digno de ser 
enviado à mais baixa região do inferno. Se nesta vida estou tentando 
me tornar um devoto, isto não quer dizer que em minhas muitas 
vidas passadas eu era cem por cento piedoso. Isto não acontece. O 
| devoto, portanto, é sempre consciente de sua verdadeira posição. É 
apenas devido à sua plena rendição ao Senhor, pela graça do Senhor, 
| que seus sofrimentos são abreviados. Como se afirma no Bhagavad- 
| gitã, “Rende-te a Mim, que hei de proteger-te contra todas as espé- 
cies de reação pecaminosa:” Esta é a Sua misericórdia. Mas isto não 
significa que alguém que se rendeu aos pés de lótus do Senhor não 
tenha cometido más ações em sua vida passada. O devoto sempre 
| ora: “Por minhas más ações, que eu nasça repetidamente, mas minha 
única oração é que eu não me esqueça de Teu serviço.” O devoto tem 
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ta força mental, e ora ao Senhor: “Que eu nasça repetidamente, 
has deixa-me nascer no lar de Teu devoto puro para que eu possa 
tra vez ter a oportunidade de desenvolver-me.” 
O devoto puro não anseia por elevar-se em seu próximo nasci- 
ento. Ele já abandonou este tipo de esperança. Em qualquer con- 
ção de vida em que se nasça, como chefe de família, ou mesmo 
mo animal, sempre se tem alguns filhos, alguns recursos ou algu- 
“posses, mas o devoto não anseia possuir nada. Ele se contenta 
m'qualquer coisa que obtenha pela graça do Senhor. Não está 
olutamente apegado à idéia de melhorar seu status social ou de 
lhorar o status de educação de seus filhos. Ele não é negligente 
“é cumpridor de seus deveres — mas não gasta muito tempo pen- 
ndo em melhorar a temporária condição de sua família ou sua 
pndição social. Ele se ocupa plenamente no serviço ao Senhor, e, 
to aos outros assuntos, ele simplesmente lhes reserva o tempo 
solutamente necessário (vathârham upayurjatah). Um devoto 
puro assim não se importa com o que vai acontecer na próxima vida 
unesta vida; ele nem sequer se importa com familia, filhos ou 
jedade. Ele se ocupa plenamentė no serviço ao Senhor em cons- 
ncia de Krsna. O Bhagavad-gitá afirma que, sem o devoto saber, o 
or providencia sua transferência imediata à Sua morada trans- 
gendental logo após o devoto deixar este corpo. Após abandonar o 
corpo, o devoto não vai para o ventre de outra mãe. A entidade viva 
omum, após a morte, é transferida ao ventre de outra mãe, segundo 
gu karma, ou atividades, para tomar outro tipo de corpo. Porém, 
into ao devoto, ele é imediatamente transferido ao mundo espiri- 
na companhia do" Senhor. Isto é misericórdia especial do 
hor. Como isto é possível explica-se nos versos seguintes. Visto 
étodo-poderoso, o Senhor pode fazer qualquer coisa. Ele pode 
“perdoar todas as reações pecaminosas. Ele pode transferir imediata- 
mente uma pessoa a Vaikunthaloka. Este éo poder inconcebível da 
Suprema Personalidade de Deus, que tem disposição favorável aos 


































































VERSO 41 


ARA RRT: T 
araa: aigi ai i fi een 
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nânyatra mad bhagavatah 
pradhana-purusesvarat 

atmanah sarva-bhútánam 
bhayarh tivrarh nivartate 


na—náo; anyatra—ao contrário; mat—de Mim; bhagavatah—a 
Suprema Personalidade de Deus; pradhâna-puruga-isvarãt-—o 
Senhor tanto de prakrti quanto de purusa; ãtmanah--a alma; sarvas 
bhútandm—de todos os seres vivos; bhayam—medo; tivram—= 
terrível; nivartate—é eliminado. 


TRADUÇÃO 

O terrível medo de nascer e morrer nunca pode ser eliminado por 
alguém que recorre a outro abrigo além de Mim, pois Eu sou o 
Senhor todo-poderoso, a Suprema Personalidade de Deus, a fonte 


pr de toda a criação, e também a Alma Suprema de todas as 
almas. 


j SIGNIFICADO 

Aqui se indica que não se pode parar o ciclo de nascimento e 
morte a não ser que se seja um devoto puro do Senhor Supremo. 
Diz-se que harim vinã na srtirh taranti. Não podemos superar o ciclo 
de nascimento e morte a menos que: sejamos favorecidos pela 
Suprema Personalidade de Deus. O mesmo conceito é confirmado 
neste verso; pode ser que alguém adote o sistema de entendimento da 
Verdade Absoluta através de sua própria e imperfeita especulação 
sensorial, ou pode ser que tente compreender o eu através do pro- 
cesso de yoga mística; mas, faça lá o que fizer, a menos que chegue ao 
ponto da rendição à Suprema Personalidade de Deus, nenhum pro- 
cesso poderá dar-lhe liberação. Talvez alguém pergunte se isto signi- 
fica que quem se submete a muitas penitências e austeridades, 
seguindo estritamente as regras e regulações, está se esforçando em 
vão. O Srimad-Bhagavatam (10.2.32) dá a resposta: ye 'nye 'ravin- 
daksa vimukta-mâninah. O Senhor Brahmã e outros semideuses 
oraram ao Senhor, quando Krsna estava no ventre de Devaki: “Meu 
querido Senhor de olhos de lótus, certas pessoas se enchem de 
orgulho com o pensamento de que se libertaram, ou que se tornaram 
unas com Deus, ou que se tornaram Deus, mas, apesar de pensarem 
dessa maneira arrogante, a inteligência delas não é louvável. Elas são 
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nos inteligentes.” Afirma-se que a inteligência delas, quer muita 
pouca, não é sequer purificada. Com inteligência purificada, 
entidade viva não pode pensar em outra coisa senão em se render. 
O Bhagavad-gitã, portanto, confirma que a inteligência purificada 
surge em quem é muito sábio. Bahúnãrh janmanâm ante jñānavān 
mārh prapadyate. Após muitos e muitos nascimentos, aquele que é 
ealmente avançado em inteligência rende-se ao Senhor Supremo. 
Sem o processo de rendição, ninguém pode alcançar a liberação. 
O Bhāgavatam diz: “Aqueles que são simplesmente arrogantes, 
julgando-se liberados mediante algum processo não devocional, não 
têm inteligência clara ou polida, pois ainda não se renderam a Ti. 
pesar de executarem todas as espécies de austeridades e penitên- 
s, ou mesmo de chegarem à beira do entendimento espiritual na 
ompreensão de Brahman, eles pensam que estão na refulgência de 
“Brahman, mas, na verdade, por não terem atividades transcen- 
“dentais, caem em atividades materiais.” Não devemos nos contentar 
“simplesmente com a noção de que somos Brahman. É preciso que 
“nos ocupemos a serviço do Brahman Supremo; isto é bhakti. A 
“ocupação de Brahman deve ser o serviço ao Parabrahman. Diz-se 
que quem não se torna Brahman não pode servir a Brahman. O 
“Brahman Supremo é a Suprema Personalidade de Deus, e a entidade 
“viva também é Brahman. Sem a compreensão de que é Brahman, 
“alma espiritual, servo eterno do Senhor, se alguém simplesmente 
“pensa que é Brahman, sua compreensão é apenas teórica. É preciso 
compreender e ao mesmo tempo ocupar-se no serviço devocional ao 
'Senhor; então pode-se existir no status de Brahman. Senão, a enti- 
dade viva cai. 
= O Bhagavatam diz que, como os não devotos negligenciam o 
“transcendental serviço amoroso aos pés de lótus da Personalidade de 
“Deus, a inteligência deles não é suficiente, e por isso essas pessoas 
caem. A entidade viva precisa ter alguma atividade. Se não se ocupa 
na atividade do serviço transcendental, certamente ela cai à atividade 
“material. E quando alguém cai à atividade material, não há como 
“ resgatá-lo do ciclo de nascimento e morte. O Senhor Kapila afirma 
“aqui — “Sem Minha misericórdia” (nányatra mad bhagavatah). 
» Declara-se aqui que o Senhor é Bhagaván, a Suprema Personalidade 
de Deus, o que indica que Ele é pleno de todas as opulências e por 
isso é perfeitamente competente para libertar-nos do ciclo de nasci- 
mento e morte. Ele também é chamado de pradhâna porque éo 
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Supremo. Ele é equánime com todos, mas é especialmente favorável 
a alguém que se rende a Ele. Também se confirma no Bhagavad-gitd 
que o Senhor é equânime: com' todos; ninguém é Seu inimigo e 
ninguém é Seuamigo. Mas, para quem se rende a Ele, Ele sente 
inclinação especial. Pela graça do Senhor, simplesmente por render- 
nos a Ele, podemos escapar deste ciclo de nascimento e morte. Caso 
contrário, poderemos continuar assim por muitas e muitas vidas e 


poderemos muitas vezes tentar outros processos para alcançar a 
liberação. 


VERSO 42 


añ ams aa Aga | 
ate quere A RN 


mad-bhayad váti váto vam 
siiryas tapati mad-bhayát 

varsatindro dahat y agnir 
mrtyus carati mad-bhayãr 


mat-bhayãt— por temor a Mimy-vãri—sopra; vãtah==vento; 
ayam-este; súryah—0 sol; tapati—brilha; mar-bhaydt—por temor a 
Mim; varsati-—derrama chuva; iindrah-=Indra; dahati—queima; 
agnih—fogo; mrtyuh--morte; carati—anda por aí; mat-bhayát— 
por temor a Mim. r 


TRADUÇÃO 

É por causa de Minha supremacia que o vento sopra, por temor a 
Mim; o'sol brilha por temor a Mim, e o senhor das nuvens, Indra, 
envia chuvas por temor a Mim. O fogo queima por temor a Mim, e a 
morte anda por aí portando seu sino por temor a Mim. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus; Krsna, diz no Bhagavad-gitã 
que as leis naturais que são estabelecidas realizam-se corretamente 
em todas as atividades por causa de Sua superintendência. Ninguém 
deve pensar que a natureza funciona de forma automática, sem 
superintendência. A literatura védica diz que as nuvens são contro- 
ladas: pelo semideus Indra, o calor é distribuído pelo deus do Sol, o 


so 43] As glórias do serviço devocional 


lave luar é distribuído por Candra, e,0 ar sopra sob o arranjo do 
emideus Vayu. Mas, acima de todos esses semideuses, à Suprema 
onalidade de Deus é a principal entidade viva. Nityo nityanarh 
tana$. cetanánam. Os .semideuses. também são entidades vivas 
Bomuns, porém, devido à sua fidelidade —sua atitude de serviço 
ocional — eles foram promovidos a esses postos. Esses diferentes 
uses, ou diretores, tais. como Candra, Varuna-e Vayu, são 
dos adhikári-devata. Os-semideuses são líderes departamen- 
is. O governo do; Senhor: Supremo não consta apenas. de um 
laneta, ou dois, ou três; há milhões de planetas e milhões de univer- 
os. A Suprema Personalidade de: Deus tem um governo imenso, e 
de assistentes. Os semideuses são considerados membros;de 
Seu corpo. Todas essas descrições são da literatura védica. Sob essas 
reunstáncias, o deus do Sol, o.deus.da Lua, o.deus do fogo e o deus 
do ar trabalham sob.a direção do Senhor Supremo. O Bhagavad-gitã 
confirma que mayâdhyaksena prakrtih súyate sa-carâcaram. As leis 
naturais estão sendo conduzidas sob Sua superintendência. Por Ele 
tar por trás de tudo, tudo estás sendo executado pontual e 
regula 
Quem se abriga na Suprema Personalidade de Deus está comple- 
mente protegido de todas as demais influências. Ele já não serve 
nem tem obrigações com mais ninguém. Evidentemente, ele não é 
desobediente com ninguém, mas todo o poder de seu pensamento 
está absorto no -serviço-;ao Senhor. As «afirmações feitas pela 
Suprema Personalidade de Deus Kapila de que, sob Sua direção, o 
sopra, o fogo queima e o sol dá calor não são sentimentais. Pode 
“ser que os impersonalistas digam que os devotos, Bhãgavatam criam e 
“imaginam alguém como a Suprema Personalidade de Deuse atribuem- 
Lhe qualificações. Mas, na.realidade, isso não é-nem. imaginação, 
nem uma imposição de poder artificial em nome do Supremo. Nos 
Vedas. se diz que bhisasmád vátah pavate] bhisodeti súryah: “Por 
temor ao Senhor Supremo, o, deus do vento e-o deus do. Sol estão 
agindo.” Bhisásmad agnis cendras ca/. mrtyur dhavati pañcamak: 
“Agni, Indra e Mrtyu também atuam sob Sua direção.” Essas são 
afirmações dos Vedas. 
at VERSO 43 


a LN 
Gara AR AAA ER 























418 Srimad-Bhágavatam [Canto 3, Cap. 28 


jñána-vairagya-yuktena ' 
bhakti-yogena yoginah t 

kşemāya páda-múlam me l 
pravisanty akuto-bhayam 


jñana—com comhecimento; vairagya—e renúncia; yuktena= 
munidos; bhakti-yogena—pelo servico devocional; yoginah—os 
yogis; ksemaya—para benefício eterno; pâda-miilam— pés; me 
Meéus; pravisanti—refugiam-se; akutah-bhayam—sem temor, 


TRADUÇÃO 
Os yogis, munidos de conhecimento transcendental e renúncia, € 
ocupados em serviço devocional para seu benefício eterno, refugiam- 
se a Meus pés de lótus, e, como Eu sou o Senhor, eles são desse 
modo elegíveis para entrar no reino de Deus, sem temor. 


SIGNIFICADO 

Aquele que quer realmente libertar-se do enredamento deste mun- 
do material e voltar ao lar, voltar ao Supremo, é realmente um pogi 
místico. As palavras explicitamente usadas aqui são yuktena bhakti- 
Yogena. Esses yogis, ou místicos, que se ocupam em serviço devo- 
cional são yogis de primeira classe. Os yogis de primeira classe, como 
se descreve no Bhagavad-gitã, são aqueles que pensam constante- 
mente no Senhor, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna. Esses 
Yogis não são desprovidos de conhecimento e renúncia. Tornar-se um 
bhakti-yogi significa alcançar automaticamente conhecimento e renún- 
cia, Este é o resultado consequente de bhakri-yoga: No Bhagavatam, 
Primeiro Canto, Segundo Capítulo, confirma-se também que quem 
se ocupa no serviço devocional a Vásudeva, Krsna, tem pleno conhe- 
cimento transcendental e renúncia, e não há explicação para essas 
conquistas, Ahaituki — sem razão, elas acontecem. Mesmo que uma 
pessoa seja completamente iletrada, o conhecimento transcendental 
das escrituras lhe é revelado simplesmente por ela se ocupar em 
serviço devocional. Isto também se afirma na literatura védica: Todo 
o significado dos textos védicos é revelado a quem tem plena fé na 
Suprema Personalidade de Deus e no mestre espiritual. Não é pre- 
ciso buscar separadamente: os yogis que se ocupam em serviço devo- 
cional são plenos de conhecimento e renúncia. Se há falta de 


so 44] As glórias do servigo devocional 


fecimento e renúncia, deve-se entender que não se está em pleno 
iço devocional. A conclusão é que não se pode ter certeza de 
ntrar no reino espiritual —seja na refulgéncia impessoal do brahma- 
oti do Senhor, seja nos planetas Vaikuntha dentro desta reful- 
ia— a menos que se esteja rendido aos pés de lótus do Senhor 
upremo. As almas rendidas são chamadas de akuto-bhaya. Elas não 


Têm dúvidas nem temores, tendo garantida a sua entrada no reino 


ritual. 
VERSO 44 
ar asa dal Aaa: | 
¿ad fa e 
eráván eva loke 'smin 
purhsâmh nihsreyasodayah 


tivrena bhakti-yogena 
mano mayy arpitarh sthiram 


etáván eva—somente até este ponto; loke asmin—neste mundo; 
pursâm-—de homens; nihsrevasa— perfeição final da vida; udayah— 
0 alcance de; tivrena—intensa; bhakti-yogena—pela prática de ser- 
viço devocional; manah-—mente; mayi—em Mim; arpitam— fixa; 
sthiram—estável. 


r TRADUÇÃO 
Portanto, as pessoas cujas mentes estão fixas no Senhor ocupam- 
se na prática intensiva de serviço devocional. Este é o único meio de 


alcançar a perfeição final da vida. 


SIGNIFICADO 4 

Neste verso, são significativas as palavras mano mayy arpitam, 
que querem dizer “a mente estando fixa em Mim.” Devemos fixar a 
mente nos pés de lótus de Krsna ou de Sua encarnação. Estar csta- 
velmente fixo nesta liberdade é o meio de alcançar a liberação. 
Ambarişa Mahārāja é um exemplo disto. Ele fixou a mente nos pés 
de lótus do Senhor, ele falava somente sobre os passatempos do 
Senhor, cheirava somente as flores e folhas de tulasi oferecidas ao 
Senhor, caminhava somente para o templo do Senhor, utilizava suas 
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mãos; para limpar o templo, sua língua, para saborear o alimento 
oferecido ao Senhor e seus ouvidos, para ouvir os grandes 
passatempos do Senhor. Dessa maneira, ocupava todos os seus senti= 
dos;-Antes de mais nada, a mente deve ser ocupada aos pés de lótus 
do Senhor, muito estável e naturalmente. Como a-mente é a mestra 
dos sentidos, ao se ocupar-a mente, todos os sentidos ficam ocupa- 
dos. Isto é bhakti-yoga. Yoga significa controlar os sentidos. Não é 
possível controlar os sentidos no sentido próprio do termo; eles sem= 
pre estarão agitados. O mesmo se aplica a uma criança — por quanto 
tempo pode-se forçá-la a ficarsentada em silêncio? Isto é impossível. 
Mesmo Arjuna disse que caficalarh hi manah krsna: “A mente está 
sempre agitada.” À melhor coisa a fazer é fixar a mente nos pés de 
lótus do Senhor. Mano mayy arpitarh sthiram. Se nos ocupamos 
seriamente em consciéncia de Krsna, esta é a fase perfectiva mais 
elevada. Todas as atividades conscientes de Krgna estão no mais 
elevado nível de perfeição da vida humana, 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Terceiro Canto, Vigésimo-quinto Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, 
intitulado “As glórias do serviço devocional.” 


CAPÍTULO VINTE-E-SEIS 


Princípios fundamentais 
da natureza material 


VERSO 1 

IATA 
aa a ar quai al qa 
ña fa que spa: IP 


Sri-bhagaván uváca 
atha te sampravaksyâmi 
rattvanâri lakganar prthak 
yad viditvã vimucyeta 
purusah prakrtair gunaih 


“$ri-bhagavân uvãca-—a Personalidade de Deus disse; arha—agora; 
a ti; sampravaksyâmi-—descreverei; tattvanâm-—das categorias 
“da Verdade Absoluta; laksanam—os aspectos distintivos; prthak-— 
impor um; yat—os quais; viditvã-—conhecendo; vimucyeta—pode 
libertar; purusah—qualquer pessoa; prâkrtaih—da natureza 
“material; gunaih-—dos modos. 
+ 
b TRADUÇÃO 
» A Personalidade de Deus, Kapila, continuou: Minha querida mãe, 
agora descrever-te-ei as diferentes categorias da Verdade Absoluta, 
“conhecendo as quais qualquer pessoa pode se libertar da influência 
dos modos da natureza material. 


“ SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã, só se pode entender a Suprema 
Personalidade de Deus, a Verdade Absoluta, através do serviço devo- 
cional (bhaktvã mãm abhijanâti). No Bhãgavatam afirma-se que o 
objeto de serviço devocional é mãm, Krsna. E, como se explica no 
Caitanya-caritâmrta, entender Krsna significa entender Krsna sob 
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Sua forma pessoal, com Sua energia interna, Sua energia externa, 
Suas expansões e Suas encarnações. Há muitos e variados ramos 
de conhecimento na compreensão de Krgna. A filosofia Sankhya 
destina-se especialmente a pessoas que estão condicionadas por este 
mundo material, sendo reconhecida geralmente pelo sistema param» 
para, ou pela sucessão discipular, como a ciência do serviço devo- 
cional. Os estudos preliminares do serviço devocional já foram expli- 
cados. Agora o Senhor explicará o estudo analítico do serviço de- 
vocional, dizendo que, através desse estudo analítico, livramo-nos 
dos modos da natureza material. A mesma afirmação é confirmada 
no Bhagavad-gitá. Tato mám rattvato jhâtvã: compreendendo o 
Senhor de acordo com várias categorias, podemos tornar-nos elegi- 
veis para entrar no reino de Deus. Isto também se explica neste 
contexto. Compreendendo a ciência do serviço devocional mediante 
a filosofia Sáñkhya, podemos livrar-nos dos modos da natureza 
material, O eu eterno, após libertar-se do feitiço da natureza mate- 
rial, torna-se elegível para entrar no reino de Deus. Enquanto tiver- 
mos mesmo o mais leve desejo de desfrutar ou dominar a natureza 
material, não haverá possibilidade de livrarmo-nos da influência dos 
modos da natureza material. Portanto, é preciso entender a Suprema 
Personalidade de Deus analiticamente, como o Senhor Kapiladeva 
explica no sistema de filosofia Sáñkhya. 


VERSO 2 


a far garra | 
A ATAA | R I 


jñanamh nihśreyasārthāya 
puruşasyätma-darśanam 

yad ahur varnaye tat te 
hrdaya-granthi-bhedanam 


Jñánam—conhecimento; nih$reyasa-arthaya—para a perfeição últi- 
ma; purusasya—de um homem; dima-darganam—auto-realizagáo; 
yat—o qual; ahuh—disseram; varnaye—hei de explicar; tat—aquele; 
te—a ti; hrdaya—no coragáo; granthi—os nós; bhedanam—corta. 


02] Princípios da natureza material 


TRADUÇÃO 
O conhecimento é a perfeição última da auto-realização. Hei de 
tplicar-te o conhecimento com o qual se cortam os nós do apego ao 
do material. 





SIGNIFICADO 
Afirma-se que, mediante a compreensão correta do eu puro, ou 
ediante a auto-realização, é possível livrar-se do apego material. O 
onhecimento leva-nos a alcançar a perfeição última da vida e a 
er-nos como somos realmente. O Sverasvatara Upanisad (3.8) con- 
isto também. Tam eva viditváti-mrtyum eti: simplesmente 
ntendendo nossa posigáo espiritual, ou vendo-nos como somos 
ealmente, podemos livrar-nos do enredamento material. Descreve-se 
várias maneiras a visão de si mesmo nos textos védicos, e no 
gavatam (purusasya âtma-dar$anam) confirma-se que devemos 
nos a nós mesmos e saber o que somos. Como Kapiladeva 
ixplica a Sua mãe, este “ver” pode-se fazer, ouvindo da devida fonte 

utorizada. Kapiladeva é a maior das autoridades porque Ele é a 

sonalidade de Deus, e se alguém aceita qualquer coisa que se 
plique como ela é, sem interpretações, então ele pode ver-se a si 
mesmo. 

“O Senhor Caitanya explicou a Santana Gosvâmi a verdadeira 
“posição constitucional do indivíduo. Ele disse diretamente que todas 
“e cada uma das almas espirituais é eternamente serva de Krsna. 
Jivera 'svarâpa' haya-—krsnera 'nitya-dãsa”: toda alma individual é 
eternamente serva. Estando fixos na compreensão de que somos 
partes integrantes da Alma Suprema e de que nossa posição eterna é 
servir ao Senhor Supremo na companhia dEle, tornamo-nos auto- 
realizados. Esta posição de entender-se corretamente a si mesmo 
corta o nó da atração material (hrdaya-granthi-bhedanam) Devido 
ao falso ego, ou à falsa identificação que mantemos com o corpo € 
“com o mundo material, caímos na armadilha de mãyã; porém, tão 
logo entendamos que somos qualitativamente a mesma substância 
que o Senhor Supremo por pertencermos à mesma categoria de alma 
espiritual, e que nossa posição perpétua é servir, alcançamos dtma- 
dar$anam e hrdaya-granthi-bhedanam, auto-realização. O enten- 
dimento de quem pode cortar o nó do apego ao mundo material 
chama-se conhecimento. Atma-darsanam significa ver-se através 
do conhecimento; portanto, quando alguém se livra do falso ego 
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mediante o cultivo de conhecimento verdadeiro, ele se vê a si mesmo, 
e esta é a necessidade última da vida humana. A alma deste modo 
desprende-se do enredamento das vinte-e-quatro categorias de natu 
reza material. Seguir o processo filosófico sistemático. chamado 
Sankhya chama-se conhecimento e auto-revelação. 


VERSO 3 


ía gen Falo; et: qu | 
AAA AER Na 


anadir dtma purugo 
nirgunah prakrteh parah 

pratyag-dhâmã svayarn-jyotir 
viśvarh yena samanvitam 


anādih—sem começo; ātmā—a Alma Suprema; puruşah—a 
Personalidade de Deus; nirgunah—transcendental aos. modos 
materiais da natureza; prakrteh parah—além deste mundo material; 
pratyak-dhamá—perceptível em toda a parte; svayam-jyotih—auto- 
refulgente; visvam—toda a criagáo; yena—por quem; samanvitam— 
é mantida. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é a Alma Suprema, e Ele não 
tem começo, Ele é transcendental aos modos materiais da natureza e 
está além da existência deste mundo material. Ele é perceptível em 
toda a parte porque é auto-refulgente, e toda a criação mantém-se 
mediante Seu brilho auto-refulgente, 


SIGNIFICADO 

Descreve-se que a Suprema Personalidade de Deus não tem co- 
mego. 'Ele.é purusa,.o Espírito Supremo. Purusa significa “pessoa.” 
Quando pensamos em uma pessoa dentro de nossa experiência atual, 
esta pessoa tem um: começo. Isto: significa que ela nasceu e que há 
uma: história desde o.comego de sua vida, Porém, menciona-se aqui 
especificamente que o Senhor é anadi, sem comego. Se examinarmos 
todas as pessoas, observaremos que todas têm um começo, mas, 


3) Princípios da natureza material 


do nos aproximamos de alguém que não tem começo, Ele é a 
a Suprema. Esta é a definição dada no Brahma-sarhitã. 
ah paramah krsnah: a Suprema Personalidade de Deus é Krsna, 
controlador supremo; Ele não tem começo e é o-começo. de todos. 
ta definição encontra-se em todos os textos védicos. 

O Senhor é descrito como a alma, ou espírito. Qual é a definição 
espírito? O espírito é perceptível em toda a parte. Brahman signi- 
“grande.” Sua grandeza é percebida em toda a parte. E qual é 
ta grandeza? A consciência. Temos experiência pessoal da cons- 
, pois ela está espalhada por todo-o-corpo; em cada poro 
r ide nosso corpo podemos sentir a consciência, Isto é consciên- 
individual. Da mesma forma, existe-a superconsciência. Pode-se 
o exemplo de uma pequena luz e-da luz do-sol; A luz do sol é 
ercebida em toda a parte, mesmo dentro da sala ou no céu, mas a 
equena luz é experimentada dentro de um limite específico, Analo- 
mente, nossa consciência-é percebida-dentro do; limite de nosso 
orpo em particular, masa: superconsciéncia, ou a existência de 
Deus, é percebida em toda a parte. Ele está presente em todaa parte 
través de Sua energia. Declara-se no Visnu. Purana que qualquer 
isa que encontremos, em toda e qualquer parte, é a distribuição da 
gia do Senhor Supremo. No Bhagavad-gitã confirma-se também 
o Senhor é onipenetrante e existe em toda a parte através de 
gus dois tipos de energia, uma espiritual e outra material. Tanto a 
gia espiritual quanto a material espalham-se por toda-a parte, e 

O prova a existência da Suprema Personalidade de Deus. 
bo A existência de consciência em toda a parte não é temporária. Ela 
o tem começo, e, por não tê-lo, também não tem fim. A teoria de 
a consciência desenvolve-se numa determinada: fase' de combi- 
ção material não é aceita aqui neste verso, pois:se. diz que a cons- 
cia que existe em toda a parte não tem começo. A teoria materia- 
a ou ateísta de que não existe alma, de'que não existe Deus e de 
a consciência é o resultado de uma-combinação de elementos 
teriais não é aceitável. A matéria não é sem-início; ela tem um 
mego. Assim como este: corpo material tem' um começo, o corpo 
iversal também o tem. E assim como nósso corpo material começa 
om base em nossa alma, da mesma forma, todo o gigantesco corpo 
I começa com base'na Alma Suprema. O Vedaânta-siitra diz 
“janmãdy asya. Toda esta manifestação material —sua criação, seu 
imento, sua manutenção e sua dissolução — é uma emanação da 
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Pessoa Suprema. Também no Bhagavad-gitã o Senhor diz: “Eu sou 
o começo, a fonte de nascimento de tudo.” 

Este verso descreve a Suprema Personalidade de Deus. Ele não é 
uma pessoa temporária, nem tem um começo. Ele não tem causa e é 
a causa de todas às causas. Parah significa “transcendental”, “além 
da energia criativa:” O Senhor é o criador da energia criativa. Po- 
demos observar que existe uma energia criativa no mundo mate- 
rial, mas Ele não está sob o controle desta energia. Ele está prakrti- 
parah, além desta energia. Não está sujeito às três espécies de mi- 
sérias criadas pela energia material porque está além dela. Os 
modos da natureza material não O afetam. Aqui se explica que 
svayarh-jyotih: Ele próprio é luz. Temos experiência no mundo mate- 
rial de luzes que são reflexos de outra luz, assim como o luar é o 
reflexo da luz do sol. A luz do sol também é reflexo do brahmajyoti. 
Semelhantemente, o brahmajyoti, a refulgéncia espiritual, é reflexo 
do corpo do Senhor Supremo. Isto se confirma no Brahma-sarhhitã: 
yasya prabhá prabhavatah. O brahmajyoti, ou seja, a refulgência 
Brahman, deve-se ao brilho de Seu corpo. Portanto, aqui se diz que 
svayam-jyotih: Ele próprio é luz. Sua luz distribui-se de diferentes 
maneiras, como o brahmajyoti, como a luz do sol e como o luar. O 
Bhagavad-gitã confirma que no mundo espiritual não há necessidade 
de luz do sol, luar ou eletricidade. Os Upanigads também confirmam 
isto — porque o brilho docorpo da'Suprema Personalidade de Deus 
é suficiente para iluminar o mundo espiritual, não há necessidade de 
luz do sol, luar ou qualquer outra luz ou eletricidade. Esta auto- 
iluminação também contradiz a teoria de que a alma espiritual, ou a 
consciência espiritual, desenvolve-se num determinado grau de com- 
binação da matéria. O termo svayarh-jyotih indica que nEle não há 
mácula de nenhuma coisa material ou nenhuma reação material. 
Confirma-se aqui que o conceito da onipenetrância do Senhor deve- 
se à Sua iluminação em toda:a parte. Temos experiência de que o sol 
está situado num lugar, mas a luz do sol difunde-se por toda a volta 
num raio de milhões e milhões de quilômetros. Esta é nossa expe- 
riência prática. Analogamente, embora a luz suprema esteja situada 
em Sua morada pessoal, Vaikuntha ou Vrndavana, Sua luz difunde- 
se náo apenas no mundo espiritual, como também além dele. No 
mundo material, também, esta luz é refletida pelo globo solar, e a luz 
do sol é refletida pelo globo lunar. Assim, embora Ele esteja situado 
em Sua própria morada, Sua luz distribui-se por toda a parte nos 
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Goloka eva nivasaty akhilatma-bhúrah: Ele vive em Goloka, 
ainda assim está presente em toda a criação. Ele é a Superalma 
tudo, a Suprema Personalidade de Deus, e tem inúmeras 
qualidades transcendentais. Também conclui-se que, embora Ele 
sem dúvida, uma pessoa, Ele não é um purusa deste mundo 
erial. Os filósofos Mayavadis não podem entender que além deste 
indo material possa haver uma pessoa; portanto, eles são imperso- 
nalistas. Mas aqui se explica muito bem que a Personalidade de 
“Deus está além da existência material. 


VERSO 4 


a al al qa fg; | 
¡GARA rem 


sa esa prakrtim sikgmãr 
daivirh gunamapirh vibhuh 

yadrechayaivopagatám 
abhyapadyata lilaya 


+ sah esah—esta mesma Suprema Personalidade de Deus; prakrtim— 
energia material; sdksmam—sutil; daivim—relacionada com Visnu; 
gunamayim-—envolvida pelos três modos da natureza material; 
vibhuh—o maior dos grandes; yadrcchayã-—de Sua própria vontade; 
iva—bastante; upagatam—obtida; abhyapadyata—Ele aceitou; lr 
laya—como Seu passatempo. 

h 
h TRADUÇÃO 

& Como Seu passatempo, esta Suprema Personalidade de Deus, o 
maior de todos os grandes, aceitou a energia material sutil, que é 
envolvida pelos três modos materiais da natureza e que está relacio- 
nada com Visnu. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra gunamayim é muito significativa. Daivim 
significa “a energia da Suprema Personalidade de Deus,” e guna- 
mayim significa “envolvida pelos três modos da natureza material.” 















































428 Srimad-Bhagavatam [Canto 3, Cap.26- 


Quando a energia materialda Suprema Personalidade de Deus apas 
rece, esta energia gumamayim age como manifestação das energias 
dos três modos -—— ela age como uma cobertura. A energia que emana 
da Suprema, Personalidade de Deus manifesta-se de duas maneiras 
como emanagáo do Senhor Supremo e como cobertura do rosto. 
do Senhor, O: Bhagavad-gitã afirma que, porque o mundo inteiro 
está iludido pelos três modos da natureza material, a alma condicio- 
nada comum, estando coberta por tal energia, não pode ver a Su- 
prema Personalidade de Deus. A este respeito, dá-se o ótimo exem- 
plo da nuvem. Pode ser que de repente apareça uma grande nuvem 
no céu, Esta nuvem é percebida de duas maneiras. Para o sol a 
nuvem é uma criação de sua energia, mas, para o homem comum no 
estado condicionado, ela é uma cobertura para os olhos: por causa 
da nuvem, não se pode ver o sol. Não é que o sol seja realmente 
coberto pela nuvem; somente a visão do ser ordinário é coberta, Da 
mesma, forma, embora mãyã não possa cobrir o Senhor Supremo, 
que está além de mayã, a energia material cobre as entidades vivas 
comuns. Aquelas almas condicionadas que são cobertas são enti- 
dades vivas individuais, e Aquele cuja energia cria mãyã é a Suprema 
Personalidade de Deus. 

Em outra passagem do Srimad-Bhãgavatam, no Primeiro Canto, 
Sétimo: Capítulo, afirma-se que Vyãsadeva, através de sua visão 
espiritual, viu.o Senhor Supremo ea energia material de pé atrás 
dEle, Isto indica que a energia material não pode cobrir o Senhor, 
assim: como; a escuridão não pode cobrir o sol. A escuridão pode 
cobnir uma jurisdição que é muito insignificante em comparação 
com a do sol. A escuridão pode cobrir uma pequena caverna, mas 
não o céu aberto, Analogamente, a capacidade de cobertura da ener- 
gia material é limitada e não pode atuar sobre a Suprema Personali- 
dade de Deus, que portanto é chamada de vibhu. Assim como o 
aparecimento de uma:nuvem é aceito pelo sol, da mesma forma, o 
aparecimento da energia material a determinados intervalos é aceito 
pelo Senhor, Embora Sua energia material seja utilizada para criar o 
mundo material, isto não significa que Ele é coberto poresta energia: 
Aqueles que são cobertos pela energia material chamam-se almas 
condicionadas. O Senhor aceita a energia material para Seus pas- 
satempos materiais de criar, manter e dissolver. Porém, a alma condi- 
cionada está coberta: ela não pode entender que além desta energia 
material existe a Suprema Personalidade de Deus, que é a causa de 
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odas as causas, assim como uma pessoa menos inteligente não pode 
ntender que além da cobertura das nuvens existe o reluzente brilho 
o sol. 





VERSO 5 


ata al e ad sal 
Fa E A: A E PA N 


gunair vicitrah srjatim 
sa-rúpah prakrtir prajah 
vilokya mumuhe sadyah 
sa iha jñāna-gūhayā 


—pelos modos tríplices; vicitrrah-—variados; srjatim— 

iando; sa-rūpāh—com formas; prakrtim—natureza material; 
ijah—entidades vivas; 'vilokya—tendo' visto; mumuhe—foi 
ludida; sadyah-—imediatamente; sah-=a entidade viva; iha—neste 
mundo; jriâna-giihayã-— pelo aspecto dissimulador de conhecimento. 


TRADUÇÃO 
Dividida em variedades por seus modos tríplices, a natureza 
ial cria as formas das entidades vivas, e as entidades vivas, 
ndo isto, são iludidas pelo aspecto dissimulador de conhecimento 


“da energia ilusória. 


v SIGNIFICADO 
A energia material tem o poder de cobrir o conhecimento, mas esta 
rtura não pode ser aplicada à Suprema Personalidade de Deus. 
Ela é aplicável somente aos prajah, ow aqueles que nascem com 
s materiais, as almas condicionadas: “As diferentes espécies de 
idades vivas variam de acordo'com os modos da natureza mate- 
rial, como se explica no Bhagavad-gitã é em outros textos védicos. 
No Bhagavad-gitãa (7:12) explica-se muito bem que, embora os 
modos de bondade, paixão e ignorância nasçam da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Ele não está sujeito a eles. Em outras palavras, a 
energia que emana da Suprema Personalidade de Deus não pode 
atuar sobre Ele; ela atua sobre as almas condicionadas, que estão 
cobertas pela energia material. O Senhor é o pai de todas as entidades 
vivas porque fecunda as almas condicionadas na energia material. 































































430 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 26 


Portanto, as almas condicionadas obtêm corpos criados pela energia 
material, ao passo queo pai das entidades vivas está afastado dos três 
modos. 

No verso anterior, declarou-se que a energia material foi aceita 
pela Suprema Personalidade de Deus para que Ele manifestasse pas- 
satempos para as entidades vivas que quiseram desfrutar e se as- 
senhorear da energia material. Este mundo foi criado através da 
energia material do Senhor para o dito gozo de tais entidades vivas. 
Por que este mundo material foi criado para o sofrimento das almas 
condicionadas é uma pergunta muito complexa. Há uma indicação 
no verso anterior, na palavra lilayã, que significa “para os passatem- 
pos do Senhor.” O Senhor quer corrigir a propensão ao desfrute das 
almas condicionadas. Afirma-se no Bhagavad-gitã que ninguém, 
além da Suprema Personalidade de Deus, é o desfrutador. Esta ener- 
gia material é criada, portanto, para qualquer pessoa que tenha a 
pretensão de desfrutar. Como exemplo, pode-se citar que não há 
necessidade de o governo criar um departamento de polícia separado, 
mas, como é um fato que alguns dos cidadãos não aceitarão as leis do 
estado, é necessário um departamento para lidar com os criminosos. 
Não há necessidade, mas ao mesmo tempo há necessidade. Analo- 
gamente, não havia necessidade de criar este mundo material para o 
sofrimento das almas condicionadas, mas, ao mesmo tempo, há 
determinadas entidades vivas, conhecidas como nitya-baddha, que 
são eternamente condicionadas. Dizemos que elas têm estado condi- 
cionadas desde tempos imemoriais porque ninguém pode determinar. 
quando a entidade viva, a parte integrante do Senhor Supremo, 
rebelou-se contra a supremacia do Senhor. 

É um fato que há duas classes de homens — aqueles que são 
obedientes às leis do Senhor Supremo e aqueles que são ateístas ou 
agnósticos, que não aceitam a existência de Deus e que querem criar 
suas próprias leis, Eles querem estabelecer que todos podem criar 
suas próprias leis ou seu próprio caminho religioso. Sem remontar 
ao começo da existência dessas duas classes, podemos ter certeza de 
que algumas das entidades vivas revoltaram-se contra as leis do 
Senhor, Essas entidades são chamadas de almas condicionadas, pois 
estão condicionadas pelos três modos da natureza material. Por- 
tanto, as palavras gunair vicitrãh são usadas aqui. 

Neste mundo material, há 8.400.000 espécies de vida. Como almas 
espirituais, todas elas são transcendentais a este mundo material. Por 





6 Princípios da natureza material 


então, elas se manifestam em diferentes fases de vida? A 
sta é dada aqui: elas estão sob o encanto dos três modos da 
tureza material. Como foram criadas pela energia material, seus 
s são feitos de elementos materiais. Coberta pelo corpo 
ial, a identidade espiritual fica perdida, e por isso usa-se aqui a 
mumuhe, indicando que elas se esqueceram de sua própria 
ntidade espiritual. Este esquecimento da identidade espiritual está 
esente nas jivas, ou almas, que são condicionadas, estando sujeitas 
i ser cobertas pela energia da natureza material. Jñāna-gūhayā é 
utra palavra usada neste contexto. Gahã significa “cobertura.” 
omo o conhecimento das diminutas almas condicionadas está 
oberto, elas se manifestam em muitas espécies de vida. Afirma-se no 
ad-Bhãgavatam, Sétimo Capítulo, Primeiro Canto: “As enti- 
des vivas estão iludidas pela energia material.” Nos Vedas também 
afirma que as entidades vivas eternas estão cobertas por diferentes 
nodos e que elas são chamadas de entidades vivas tricolores — 
melhas, brancas e azuis. O vermelho é a representação do modo 
| paixão, o branco é a representação do modo da bondade e o azul 
representação do modo da ignorância. Esses modos da natureza 
pertencem à energia material, e por isso as entidades vivas 
esses diferentes modos da natureza material têm diferentes espé- 
de corpos materiais. Por estarem esquecidas de suas identidades 
pirituais, elas pensam que os corpos materiais são elas mesmas. 
a alma condicionada, “eu” quer dizer o corpo material. Isto 
chama-se moha, ou confusão. 
Diz-se repetidamente no Kafha Upanisad que a Suprema 
Personalidade de Deus não é jamais afetada pela influência da 
material. Ao contrário, são as almas condicionadas, ou as 
nutas partes integrantes infinitesimais do Supremo, que são 
das pela influência da natureza material e que aparecem em 
iferentes corpos sob os modos materiais. 


























































VERSO 6 


daña ad EA GAR | 
sy fra aa Arad IA 


evar parâbhidhyânena 
kartrtvarh prakrteh pumãn 


| 432 Srimad-Bhãgavatam 


gunair dtmani manyate 


| enquanto as atividades estão sendo executadas; gumaih-—pelos três 
modos; atmani-—a si mesma; manyate--ela considera. 


| TRADUÇÃO 


aceita a influência da energia material como seu campo de ativi- 
| dades, e assim estimulada, ela aplica erroneamente as atividades a si 
mesma, 


SIGNIFICADO 

Aventidade viva esquecida pode ser comparada a um homem que 
está sob'a influência de alguma doença e enlouqueceu, ou a um 
homem obsessionado por fantasmas, que age sem controle e todavia 
julga-se controlado.-Sob a influência da natureza material, a alma 
condicionada absorve-se em consciência material. Neste estado de 
consciência, tudoo que se faça sob a influência da energia material a 
alma condicionada aceita como se fosse auto-estimulado. Na ver- 
dade, a alma'em seu estadó puro de existência deve estar em cons- 
ciência de Krgna. Quando uma pessoa-não age em consciência de 
Krsna, compreende-se que ela está agindo em consciência material. 
Náo:se pode eliminar a consciência, pois o sintóma da entidade viva 
é a consciência. A consciência material precisa apenas ser purificada: 
Libertamo-nos ao aceitarmos Krgna, ou o Senhor Supremo, como 
mestre-e-ao mudar o estado de consciência de consciência material 
para consciência de Krsna. 


VERSO7 


aa dafada: quad A a | 
magia friaa: i o 1 


tad asya'sathsrtir bandhah 
pãra-tantryar ca tat-krtam 
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karmasu krivamânegu p 


> evam—dessa maneira; para—outra; abhidhyânena-—pela identis 
ficação; kartrivam—a realização de atividades; prakrteh—da: 
natureza material; pumân—a entidade viva; karmasu kriyamánesu-==, 








| Por causa de seu esquecimento, a entidade viva transcendental 
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bhavaty akartur isasya 
saksino nirvridtmanah 





'tat—da falsa concepcáo; asya—da alma condicionada; sarhsrtih-— 
condicionada; bandhah—cativeiro; pára-tantryam—depen- 

dencia; ca—e; tar-krtam—teita por isto; bhavati--t; akartuh-—do 
ue náo faz; isasya—independente; saksinah—a testemunha; nirvrta= 
imanah-—alegre por natureza. 


TRADUÇÃO 

A consciência material é a causa da vida condicionada, na qual há 
ondições impostas à entidade viva pela energia material. Embora a 
na espiritual não faça nada e seja transcendental a essas ativi- 
des, ela é, desse modo, afetada pela vida condicionada. 



























SIGNIFICADO 

O filósofo Mayavadi, que não faz diferença entre o Espírito 
Supremo e o espírito individual, diz que a existência condicionada da 
ntidade viva é sua lilã, ou passatempo. Mas a palavra “passatempo” 
uer dizer ocupar-se em atividades do Senhor. Os Māyāvādis fazem 
nau uso da palavra, dizendo que mesmo que a entidade viva se 
asse um porco, comedor de excremento; ela também estaria des- 
utando de seus passatempos. Esta é uma interpretação muito peri- 
¿Na verdade, o Senhor Supremo é o líder e mantenedor de todas 
entidades vivas. Seus passatempos são transcendentais a qualquer 
ividade material. Esses passatempos do Senhor não podem ser 
rebaixados ao nível das atividades condicionadas das entidades 
ivas. Na vida condicionada, a entidade viva realmente permanece 
omo se estivesse cativa nas mãos da energia material. Tudo o que a 
energia material ordena, a alma: condicionada faz. Ela não é respon- 
“sável — é uma mera testemunha da ação, mas é forçada a agir dessa 
ineira devido a sua ofensa em Seu relacionamento eterno com 
Krsna. O Senhor Krsna, portanto, diz no Bhagavad-gitã que mãyã, 
"Sua energia material, é tão opressora que é insuperável. Porém, se a 
entidade viva simplesmente entender que sua posição constitucional 
Eservir a Krsna e tentar agir baseando-se neste princípio, então, por 
mais condicionada que for, a influência de mãyã imediatamente 
desaparecerá. Isto se afirma claramente no Bhagavad-gitã, Sétimo 
Capítulo: Krsna Se encarrega de qualquer pessoa que se renda a Ele 
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no desamparo, e assim a influência de mãyã, ou vida condicional, é 
eliminada. 

A alma espiritual é realmente sac-cid-Ananda — eterna, plena de 
bem-aventurança e plena de conhecimento. Sob as garras de mãyã, 
contudo, ela padece de contínuos nascimentos, mortes, doenças € 
velhices. Precisamos ser sérios em curar-nos destas condições de 
existência material e transferir-nos à consciência de Krsna, pois 
assim nosso prolongado sofrimento poderá ser mitigado sem dificul- 
dade. Em suma, o sofrimento da alma condicionada deve-se a seu 
apego à natureza material, Deve-se transferir este apego da matéria a 
Krsna. 

VERSO 8 


ao a A! 
AIEA aqua qui EA: E lI c I 


kárya-karana-kartrive 
káranarh prakrtir viduh 

bhoktrtve sukha-duhkhanám 
purusarh prakrteh param 


karya—o. corpo; kárana—os sentidos; kartrive—relativo aos 
semideuses; kdranam—a causa; prakrtim—natureza material; 
viduh-—os eruditos compreendem; bhoktrtve—relativo à percepção; 
sukha-—de felicidade; duhkhânâm—e de aflição; purusam—a alma 
espiritual; prakrteh-—à natureza material; param-—transcendental. 


TRADUÇÃO 
A natureza material é que é a causa do corpo material e dos 
sentidos da alma condicionada e das deidades que presidem aos 
sentidos, os semideuses. Assim o compreendem os homens eruditos. 
Os sentimentos de felicidade e aflição da alma, que é transcendental 
por natureza, são causados pela própria alma espiritual. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã diz-se que, ao descer a este mundo material, o 
Senhor vem como uma pessoa através de Sua própria energia, dtma- 
mãyà. Ele não é forçado por nenhuma energia superior. Ele vem por 
Sua própria vontade, podendo-se chamar isto de Seu passatempo, ou 
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Mas, neste verso afirma-se claramente que a alma condicionada 
orçada a aceitar determinado tipo de corpo e sentidos sob os três 
pdos da natureza material. Este corpo não é recebido segundo sua 
ia escolha. Em outras palavras, a alma condicionada não tem 
escolha — ela tem que aceitar determinado tipo de corpo de 
ordo com seu karma. Porém, quando há reações corpóreas como 
sentidas na felicidade e na aflição, deve-se compreender que a 
disso é a própria alma espiritual. Se assim o desejar, a alma 
piritual poderá mudar esta vida condicional de dualidades, optan- 
por servir a Krsna. A entidade viva é a causa de seu próprio 
nto, se bem que também possa ser a causa de sua felicidade 

. Quando ela quer ocupar-se em consciência de Krsna, a 
a interna, a energia espiritual do Senhor, oferece-lhe um 
orpo adequado, e quando ela quer satisfazer seus sentidos, se lhe 
ece um corpo material. Assim, é de sua livre escolha aceitar um 
orpo espiritual ou um corpo material, mas, uma vez que aceite O 
o ela é obrigada a desfrutar ou sofrer as conseqiiéncias. O ponto 
¢ vista do filósofo Māyāvādī é de que a entidade viva goza de seus 
tempos, aceitando o corpo de um porco. Entretanto, não se 
de aceitar esta teoria, visto que a palavra “passatempo” quer dizer 
ção voluntária pelo prazer. Portanto, esta interpretação Mayávadi 
muito desencaminhadora. A aceitação forçada de sofrimento não é 
m passatempo. Os passatempos do Senhor e a aceitação de reação 
ica por parte da entidade viva condicionada não estão no 

esmo nível. 











VERSO 9 
lagfa 
ma ger sgi gTa | 
aR UR A RFA IIS 
devahūtir uvãca 
prakrteh purusasyapi 
laksanam purusottama 
briihi kãranayor asya 
sad-asac ca yad-âtmakam 


devahútih uvâca—Devahiti disse; prakrteh-—de Suas energias; 
purusasya-—da Pessoa Suprema; api—também; laksanam — 
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características, purusa-uttama-—é Suprema Personalidade de Deu: 
brúhi—por favor; explica; kãranayoh-—causas; asya--desta criação; 
sat-asat-—-manifesta e imanifesta; ca-—e; pat-ãtmakam-—consistindo 
nas quais; 








TRADUÇÃO 
Devahúti disse: Ó Suprema Personalidade de Deus, por favor, 
explica-me as características da Pessoa Suprema e Suas energias, 
pois ambas são causadoras desta criação manifesta e imanifesta. 


SIGNIFICADO 

Prakrti, ou a natureza material, relaciona-se tanto com o Senhor 
Supremo quanto com as entidades vivas, assim como uma mulher 
relaciona-se com o esposo como esposa e com os filhos como mãe. 
No: Bhagavad-gitã o Senhor diz que fecunda 'a mãe natureza com 
filhos, as entidades vivas, e depois disso todas as espécies de enti- 
dades: vivas manifestam-se. Kapila Muni já explicou a relação das 
entidades vivas com a natureza material, Agora Devahiti procura 
entender a relação entre a natureza material e o Senhor Supremo: 
Afirma-se que o produto desta relação é o mundo material manifesto 
e imanifesto; O mundo material imanifesto é o mahat-tattva sutil, do 
qual emerge a manifestação material. 

Os'textos védicos dizem que-a totalidade da energia material é 
fecundada pelo olhar do Senhor Supremo, depois do que tudo nasce 
da natureza material. O Nono Capítulo do Bhagavad-gitã também 
confirma que a natureza funciona sob Seu olhar, adhyakgena — sob 
Sua direção e por Sua vontade. Não é que a natureza funcione 
cegamente. Após entender a posição das almas condicionadas em 
relação com a natureza material, Devahiti quis saber como a natu- 
reza funciona sob a direção do Senhor e qual é a relação entre a 
natureza material e o Senhor. Em outras palavras, ela quis aprender 
as características do Senhor Supremo em relação com a natureza 
material. 

A relação das entidades vivas com a matéria e a do Senhor 
Supremo com a matéria certamente não estão no mesmo nível, 
embora os Mayávadis interpretem dessa maneira. Quando se diz que 
as entidades vivas se confundem, os filósofos Mayavâdis atribuem 
esta confusão ao Senhor Supremo. Mas, não há coerência nisto. 
O Senhor jamais Se deixa confundir. Esta é a diferença entre os 


SUA DIVINA GRAÇA da 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPADA 


Fundador-Acãrya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna 





A BATALHA ENTRE O SENHOR E HIRANYAKSA 
O demônio Hiranyãksa rapidamente saltou sobre o Senhor 
e brandiu sua poderosa maça contra Ele. 
Mas movendo-Se levemente para o lado, o Senhor esquivou-Se do 


golpe, assim como um yogi perfeito escapa da morte. 
(3. 18. 14) 


Aa 
BHAHMA MANIFESTA O UNIVERSO 
Sob a guia do Senhor Visnu, Brahma fez uso 
dle sua inteligência e começou a criar o Universo a partir das várias 
partes de seus corpos físico e mental. 
(3.20. 





KARDAMA CRIA UMA MANSÃO AÉREA 


A fim de satisfazer Devahãiti, Kardama Muni y y 
empregou seu poder místico e de imediato produziu uma mansão aérea ÃO DA FORMA DO SENHOR 
que poderia mover-se a qualquer parte que desejasse. Kardama viu a Suprema Personalidade de Deus que, | 
(3. 23. 12) om uma faixa dourada sobre Seu peito, permanecia no ar com Seus pés 
de lótus sobre os ombros de Garuda. 
1. 11) 





SERVAS BANHAM E VESTEM DEVAHUTI 
Dentro do lago Bindu-sarovara, as servas de Devahúti mui 


respeitosamente banharam-na com 


deram-lhe roupas finas e impecí 


(3.2 


eos e unguentos valiosos e então 
eis para cobrir seu corpo. 


BRAHMA VISITA KARDAMA MUNI 
O Senhor Brahma, apareceu no eremitério de Kardama Muni 
e disse-lhe: “Meu querido Kardama, dê a mão de suas filhas em 


casamento a estes sábios elevados”. 
(3.24. 14) 





KARDAMA PARTE RUMO Á FLORESTA 
Após receber instruções sobre a auto-realização de seu filho, Kapila 
Kardama Muni circungirou-O e então, de imediato, 


partiu rumo à floresta. 
(3.24. 34) 


KAPILA DESCRI A BELEZA DO SENHOR 
Ao descrever a sáñkhya-yoga para Sua máe, 
o Senhor Kapila disse-lhe: “O Senhor é muito encantador aos olhos, 
pois Seu aspecto sereno satisfaz as almas daqueles que O contemplam 


em transe extático de meditaç: 
(3.28. 16) 





KRSNA, O SENHOR PRIMORDIAL E TRANSCENDENTAL EXPLICAÇÃO DO SISTEMA DE YOGA 
Kapila disse a Sua mãe: A Suprema Personalidade de Deus Quando a mente se purifica perfeitamente através deste processo, a 
é a Alma Suprema que não tem começo, que é transcendental aos modos pessoa deve concentrar-se na ponta do nariz com olhos semicerrados e 
da natureza e que está além da existência deste mundo material ver a forma da Suprema Personalidade de Deus. 
(3. 26. 3, (3. 28. 8-16) 














O MATERIALISTA MORRE DE FORMA PATÉTICA 
Aquele que é desprovido de conhecimento espiritual morre da forma 
“mais dolorosa e patética. Então os furiosos Yamaditas aparecem diante 


dele que, amedrontado passa a defecar e a urinar. 
(3. 30. 17-21) 


LAKSMI MASSAGEIA O SENHOR NARAYANA 
Com seus dedos brilhantes, Laksmi sempre massageia 
cuidadosamente os pés, pernas e coxas do Senhor Narayana que está 
recostado sobre Sesa Naga. 
(3. 28. 20) 


A PUNIÇÃO PARA O PECADOR 
s O julgamento, o pecador é submetido de imediato à punição que 
está destinado a sofrer — sendo forçado a assistir a sua estripação 
enquanto é queimado vivo, ou sendo atirado de um penhasco, ou rasgado 


em pedaços por elefantes, ou forçado a comer a carne de outros 
(3. 30. 22-27) 


O PROCESSO DE REENCARNAÇÃO 
O primeiro passo no sistema de sarikhya-yoga de Kapiladeva é 
compreender a diferença entre a alma e o corpo, e como ela passa por 


diferentes corpos através do processo de reencarnação. 
(3.31.1) 
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personalistas e os impersonalistas. Devahúti náo é obtusa Ela tem 
inteligência suficiente para entender que as entidades vivas não estão 
no mesmo nível que o Senhor Supremo. Como as entidades vivas são 
infinitesimais, elas se deixam confundir ou condicionar pela 
natureza material, mas isto não significa que o Senhor Supremo 
também Se deixa condicionar ou confundir. A diferença entre a alma 
condicionada e o Senhor é que o Senhor é o Senhor, o mestre da 
natureza material, e por isso Ele não está sujeito a seu controle. Ele 
não é controlado nem pela natureza espiritual, nem pela natureza 
material. Ele é o supremo controlador em pessoa, € não pode ser 
comparado às entidades vivas comuns, que são controladas pelas leis 
da natureza material 
Duas palavras usadas neste verso são sat e asat. A manifestação 
cósmica é asar —ela não existe — mas a energia material do Senhor 
Supremo é sat, ou sempre existente. A natureza material é sempre 
existente sob sua forma sutil como à energia do Senhor, mas às vezes 
ela manifesta esta natureza material não-existente ou temporaria- 
mente existente, o cosmos. A este respeito, pode-se fazer uma analo- 
gia com: o pai e a mãe: a máce o pai existem, mas às vezes'a mãe gera 
filhos: Da mesma forma, esta manifestação cósmica, que vem da 
Matureza material imanifesta do Senhor Supremo, às vezes aparece € 
outra vez desaparece. Porém, a natureza material é sempre existente, 
go Senhor é a causa suprema das manifestações sutil e grosseira 
deste mundo material 
















VERSO 10 
TATA 
qa fred AQUA | 

má e meta fren 


$ri-bhagavân uvãca 
yat tat tri-gunam avyaktarh 
nityarh sad-asad-àtmakam 
pradhánam prakrtim prahur 
avisesam visegavar 














e o SENHOR ASSUME MUITAS FORMAS 
A Devahúti disse a seu filho, Kapila: Meu Senhor, no final do milénio 
eitas sobre uma folha de figueira e, tal qual um pequeno bebé, chupas Y 
dedão de Teu pé de lótus. Portanto, é muito maravilhoso que possas 


deitar no abdômen de meu corpo. 
(3. 33. 4) 





$rbhagaván uvaca—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
yat—agora adiante; tai—esta; tri-gunam— combinação dos três 
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modos; avyaktam-—imanifesta; nityam-—eterna; sat-asat-ãtmakam-— 
consistindo em causa e efeito; pradhânam—o pradhana; prakrtim— 
prakrti; prahuh—eles chamam; avisesam—náo diferenciada; visesa» 
vat— possuindo diferenciação. 





TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: A eterna combinação 
imanifesta dos três modos é a causa do estado manifesto e chama-se 
pradhãna. Ela é chamada de prakrti quando está na fase manifesta 
de existência. 





SIGNIFICADO 

O Senhor mostra a natureza material em sua fase sutil, que se 
| chama pradhána, e analisa este pradhána. A explicagáo de pradhána 
e prakrti é que pradhãna é o somatório sutil e não diferenciado de 
todos os elementos materiais. Embora sejam não diferenciados, 
pode-se compreender que a totalidade dos elementos materiais está 
contida no pradhâna. Quando a totalidade dos elementos materiais 
manifesta-se pela interação dos três modos da natureza material, a 
| manifestação chama-se prakrti. Os impersonalistas dizem que 
| Brahman não tem variedade nem diferenciação. Alguém pode dizer 
que pradhāna é a fase de Brahman, mas na verdade a fase de 
Brahman não é pradhāna. O pradhāna é distinto do Brahman 
porque no Brahman não há existência dos modos materiais da 
natureza. Pode ser que se argumente que o mahat-tartva também é 
diferente do pradhāna porque no mahat-tattva há manifestações. A 
verdadeira explicação do pradhāna, entretanto, é dada aqui: quando 
Í a causa e o efeito não estão claramente manifestos (avyakta), a 
reação da totalidade dos elementos não ocorre, e esta fase de natu- 
reza material chama-se pradhāna. Pradhāna não é o elemento tempo 
porque no elemento tempo há ações e reações, criação e aniquilação. 
Tampouco é a jiva, ou potência marginal das entidades vivas, ou 
entidades vivas designadas, condicionadas, porque as designações 
das entidades vivas não são eternas. A este respeito, usa-se um adje- 
tivo — nitya, que indica eternidade. Portanto, a condição da natu- 
reza material imediatamente anterior à sua manifestação chama-se 
pradhána. 
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VERSO 11 


qa: cabia A | 
aa a tr go URU 
paficabhih paficabhir brahma 
caturbhir dasabhis tathã 


etac catur-virhsatikari 
ganarn pradhânikarm viduh 









pañcabhih—com os cinco (elementos grosseiros); pañcabhih—os 
inco (elementos sutis); brahma—Brahman; caturbhih—os quatro 
(sentidos internos); dasabhih—os dez (cinco sentidos para acumular 

nhecimento e cinco órgãos de ação); tathã-—dessa maneira; etat— 
este: catuh-virhsarikam— consistindo em vinte-e-quatro elementos; 
a am—conjunto; pradhanikam—compreendendo o pradhāna; vi- 
h—eles conhecem. 







TRADUÇÃO 

O conjunto dos elementos, a saber, os cinco elementos grosseiros, 

os cinco elementos sutis, os quatro sentidos internos, os cinco senti- 

“dos para acumular conhecimento e os cinco órgãos externos de ação, 
o conhecidos como o pradhina. 









SIGNIFICADO 

Segundo o Bhagavad-gitã, o somatório dos vinte-e-quatro 
elementos descritos nesta passagem chama-se yonir mahad brahma. 
O somatório das entidades vivas é fecundado neste yonir mahad 
brahma, e elas nascem sob diferentes formas, desde Brahmã até a 
formiga insignificante. No Srimad-Bhagavatam e.em outros textos 
védicos, também se descreve o somatório dos vinte-e-quatro 
elementos, pradhãna, como yonir mahad brahma: ele é a fonte do 
nascimento e subsistência de todas as entidades vivas. 





VERSO 12 


. AR q Sa: | 
A A ML 

















Srimad-Bhãgavatam 


mahã-bhiitâni paficaiva 
bhár apo 'gnir marun nabhah 
tan-mátrani ca távanti 
gandhadini matâni me 


maha-bhútani—os elementos grosseiros; pafica—cinco; eva 
exatamente; bhuh-—terra; apah—água; agnih—fogo; marut—ar; 


nabhah-—éter; tat-maãtrâni—os elementos sutis; ca—também; 


tâvanti—muitos; gandha-âdini—odor e assim por diante (gosto, cor, 


toque e som); matâni— considerado; me—por Mim. 


TRADUÇÃO 


Há cinco elementos grosseiros, a saber, terra, água, fogo, ar e éter, 


Há, também, cinco elementos sutis: odor, sabor, cor, toque e som. 


VERSO 13 


A A AAA | 
o ES AE 


indriyáni dasa $rotram 
tvag drg rasana-násikah 
vák karau caranau medhrarh 
pãyur dasama ucyate 


indriyáni—os sentidos; dasa—dez; $rotram—o sentido da audi- 
gáo; tvak—o sentido do tato; drk-—o sentido da visão; rasana—o 
sentido do paladar; násikah—o sentido do olfato; vak —o órgão para 
falar; karau-—duas mãos; caranau—os órgãos para viajar (pernas); 
medhram—o órgáo gerador; payuh—o órgáo evacuador; dasamah— 
O décimo; ucyate—chama-se. 


TRADUÇÃO 
São dez os sentidos para aquisição de conhecimento e os órgãos 
para ação, a saber, o sentido da audição, o sentido do paladar, o 
sentido do tato, o sentido da visão, o sentido do olfato, o órgão ativo 


para falar, os órgãos ativos para trabalhar, e os para viajar, gerar e 
evacuar. 


[Canto 3, Cap. 26 
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VERSO 14 
A sff | 
Aín MA TA RUTA (IL 


mano buddhir aharikãras 
cittam ity antar-dtmakam 

caturdha laksyate bhedo 
vritya laksana-rúpayd 





nana mente; buddhih—inteligéncia; ahankârah-—ego; cit- 

— consciência; ¡ri —assim; antah-dtmakam—os sentidos sutis 
jternos; catuh-dhã-—tendo quatro aspectos; laksyate—é observada; 
dah—a distingáo; vrityd—por suas funções; laksana-riipayã— 
resentando diferentes características. 










e TRADUÇÃO 
“Os sentidos sutis internos são experimentados como tendo quatro 
, sob a forma de mente, inteligência, ego e consciéncia con- 
ada. As distinções entre eles só podem ser feitas devido a 
“suas diferentes funções, uma vez que eles representam diferentes 
“características. 











os: SIGNIFICADO r a p 
“Os quatro sentidos internos, ou sentidos sutis, aqui descritos são 
“definidos segundo suas diferentes características. Quando a cons- 
“ciência pura é poluída pela contaminação material e quando à identi 
ficação com o corpo torna-se proeminente, diz-se que se está situado 
'sob o falso ego. A consciência é a função da alma, e por isso, por trás 


“da consciência, está a alma. A consciência poluída pela contami- 
'nação material chama-se aharikãra. 











VERSO 15 
aaa GA A: AA E 
A ARETES RR MM 


etaván eva sañkhyáto 
brahmanah sa-gunasya ha 
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sanniveso mayã prokto 
ah kalah pafica-virh$akah 


etâvân—tanto; eva—justamente; sarnikhyãtah-—enumerado; brah- 
manah—do Brahman; sa-gunasya—com qualidades misterii: ha— 
de fato; sannivesah—arranjo; maya—por Mim; proktah= falado; 
yah—o qual; kãlah-—tempo; pafica-virhsakah—o vigésimo-quinto. i 


TRADUÇÃO 
Tudo isso é considerado o Brahman qualificado. O elemento mis- 


turador, conhecido i 
doc como tempo, é contado como o vigésimo-quinto 


verao i SIGNIFICADO 

gundo a versão védica, não há existência além 

Sarvarh khalv idarh brahma (Chándogya Upanisad 3. NE ral 
Purâna também afirma que tudo o que vejamos é parasya brah- 
manah $aktih: tudo é uma expansão da energia da Suprema Verdade 
Absoluta, Brahman. Quando o Brahman mistura-Se com as três 
qualidades materiais —bondade, paixão e ignorância — daí resulta a 
expansão material, que às vezes é chamada saguna Brahman e que 
consiste nesses vinte-e-cinco elementos. No nirguna Brahman. dê 
não há contaminação material, ou seja, no mundo espiritual, o três 
modos —bondade, paixáo e ignoráncia-— náo estão presentes Onde 
se encontra o nirguna Brahman, prevalece simplesmente a bondade 
náo contaminada. Saguna Brahman é descrito pelo sistema de filoso- 
fia Sankhya como consistindo em vinte-e-cinco elementos, incluindo 
o'fator tempo (passado, presente e futuro). f 


VERSO 16 
mi dei g: PAR a a 
mmga Fi: Rig: a 


prabhavarh pauruga prahuh 
kālam eke yato bhayam 

ahañkara-vimiidhasya 
Kkartuh prakrtim iyusah 
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hãvam-—a influência; paurusam—da Suprema Personalidade 
Deus; prâhuh-—eles dize: kalam—o fator tempo; eke—alguns; 
i-—do qual; bhayam—temor, ahañkara-vimúdhasya—iludida 
falso ego; kartuh—da alma individual; prakrtim—natureza 
rial; iyugah-—tendo entrado em contato com. 


TRADUÇÃO 
“A influência da Suprema Personalidade de Deus é sentida no fator 
que provoca o temor à morte devido ao falso ego da alma 
que entra em contato com a natureza material. 





SIGNIFICADO 

O temor à morte que sente a entidade viva deve-se a seu falso ego, 

a faz identificar-se com o corpo: Todos têm medo da morte. Na 
de, não há morte para a alma espiritual, porém, devido à nossa 
rção na identificação do corpo como o eu, desenvolve-se o temor 
morte. Também se afirma no Srimad-Bhagavatam (11.2.37) que 
varh dvitiyabhinivesatah syat. Dvitiya refere-se à matéria, que 
além do espírito. A matéria é a manifestação secundária do 
pírito, pois a matéria é produzida a partir do espírito. Assim como 
elementos materiais descritos são causados pelo Senhor Supremo, 
o Espírito Supremo, o corpo também é produto da alma espiri- 
tual. Portanto, o corpo material é chamado de dvitiva, ou “o 
segundo.” Aquele que está absorto neste segundo elemento ou 
segunda manifestação do espírito tem medo da morte. Quando 
alguém está plenamente convencido de que não é o corpo, não há 

possibilidade de temer a morte, já que a alma espiritual não morre. 
| A alma espiritual que se ocupa nas atividades espirituais do ser- 
viço devocional livra-se por completo da plataforma de nascimentos 
e mortes. Sua posição seguinte é de plena liberdade espiritual além 
do corpo material. O medo da morte é a ação de kála, ou o fator 
tempo, que representa a influência da Suprema Personalidade de 
Deus. Em outras palavras, o tempo é destrutivo. Tudo o que é criado 
está sujeito à destruição e dissolução, que é a ação do tempo. o 
tempo é uma representação do Senhor, e nos faz lembrar também 
que devemos nos render ao Senhor. O Senhor fala com cada alma 
condicionada como o tempo. Ele diz no Bhagavad-gitã que, se 
alguém se rende a Ele, já não tem mais problema de nascimento e 
morte. Portanto, devemos aceitar o fator tempo como a Suprema 
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Personalidade de Deus presente-ante nós. Isto é explicado mais ela- 
boradamente no verso seguinte. 


VERSO 17 1 


serras fica amo 
NEU AAA IS Sega: 112011 


prakrter guna-sâmyasya 
nirvisegasya mánavi 

cestá yatah sa bhagaván 
kála ity upalaksitah 


prakrteh—da natureza material; guna-sámyasya—sem interação 
dos trés modos; nirvisesasya—sem qualidades específicas; mánavi—6 
filha.de Manu; cest4—moyimento; yatah—de quem; sah—Ele; bhá= 
gavân—a Suprema; Personalidade de Deus; kalah—tempo; iti-+ 
assim; upalak sitah—é designado. 


TRADUÇÃO 
Minha querida mãe, ó filha de Sviyambhuva Manu, o fator 
tempo, conforme expliquei, é à Suprema Personalidade de Deus, de 


quem a criação começa como resultado da agitação da natureza 
neutra e imanifesta. 


SIGNIFICADO 

Está sendo explicado o estado imanifesto da natureza material, 
pradhâna: O Senhor diz que quando a natureza material imanifesta é 
agitada pelo olhar da Suprema Personalidade de Deus, ela começa a 
manifestar-se de diferentes formas. Antes desta; agitação, ela 
permanece no estado neutro, sem interagir com os três modos da 
natureza material. Em outras palavras, a natureza material não pode 
produzir nenhuma variedade de manifestação sem o- contato com à 
Suprema Personalidade de Deus. Isto é muito bem explicado no 
Bhagavad-gitã. A Suprema Personalidade de Deus é-a causa dos 
produtos da natureza material. Sem o contato com Ele, a natureza 
material não pode produzir nada. 

No Caitanya-caritâmrta, também, dá-se um exemplo muito 
apropriado a este respeito. Embora os mamilos no pescoço de uma 
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pareçam ser mamilos de um seio, eles não dão leite. Analoga- 
nte, à natureza material parece, aos olhos do cientista material, 
ir e reagir de maneira maravilhosa, mas, na verdade, ela não pode 
gir sem o agitador, o tempo, que é a representação da Suprema 
rsonalidade de Deus. Quando o tempo agita o estado neutro da 
ii a material, a natureza material começa a produzir variedades 
manifestações. Em última análise, diz-se que a Suprema Persona- 
dade de Deus é à causa da criação. Assim como uma mulher não 
ode produzir filhos a não ser que seja fecundada por um homem, da 
ma forma, à natureza material não pode produzir ou manifestar 
a menos que seja fecundada pela Suprema Personalidade de 

eus sob a forma do fator tempo. 











VERSO 18 


as gueto area ais 
a re aa IRS 


antah purusa-riipena 
kála-ripena yo bahih 
samanvety esa sattvánárh 
bhagavân âtma-mãyayã 
Pt 
'“antah—dentro; purusa-rápena—sob a forma da Superalma; kála- 
rūpeņa—sob a forma do tempo; yah—Ele que; bahih—sem; 
samanveti—existe; eşah—Ele; sattvānām—de todas as entidades 
s; bhagavān—a Suprema Personalidade de Deus; dima- 
máyayã-através de Suas potências. 


a: 


TRADUÇÃO: 

© Ao manifestar Suas potências, a Suprema Personalidade de Deus 
ajusta todos estes diferentes elementos, mantendo-Se internamente 
como a Superalma e externamente como 0 tempo. 


G SIGNIFICADO y 

Este verso afirma que a Suprema Personalidade de Deus reside 
dentro do coração como a Superalma. Esta situação também -é 
explicada no Bhagavad-gitã: a Superalma repousa ao lado da alma 
individual e age como uma testemunha. Isto também se confirma em 
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outra parte da literatura védica: dois pássaros estão pousados na 
mesma árvore do corpo; um testemunha, e o outro come os frutos da 
árvore. Este purusa, ou Paramãtmã, que reside dentro do corpo da 
alma individual, é descrito no Bhagavad-gitã (13.23) como upa 
drastã, testemunha, e anumantã, autoridade sancionadora. A alma 
condicionada envolve-se com a felicidade e a aflição do corpo em 
particular que lhe: foi dado pelo arranjo da energia externa do 
Senhor Supremo. Mas o ser vivo supremo, ou o Paramátma, é difes 
rente da alma condicionada. Ele é descrito no Bhagavad-gitá como 
mahesvara, ou o Senhor Supremo. Ele é Paramãtmã, e não jivâtmã. 
Paramátma significa a Superalma, que está sentada ao lado da alma 
condicionada simplesmente para sancionar suas atividades. A alma 
condicionada vem a este mundo material a fim de assenhorear-se da 
natureza material. Uma vez que não se pode fazer nada sem a sanção 
do Senhor Supremo, Ele vive com a alma jiva como testemunha e 
sancionador. Ele também é bhoktã — Ele dá manutenção e sustento 
à alma condicionada. 

Uma vez que a entidade viva é constitucionalmente parte in- 
tegrante da Suprema Personalidade de Deus, o Senhor é muito 
afetuoso com as entidades vivas, Desventuradamente, quando a 
entidade viva se deixa confundir ou iludir pela energia externa, ela se 
esquece de sua relação eterna com o Senhor, mas, tão logo se cons- 
cientize de sua posição constitucional, ela é liberada. A diminuta 
independência da alma condicionada é demonstrada por sua posição 
marginal. Se ela quiser, poderá esquecer-se da Suprema Personali- 
dade de Deus e vir à existência material para tentar, com seu falso 
ego, assenhorear-se da natureza material, mas, se quiser, poderá 
voltar-se para o serviço ao Senhor. A entidade viva individual recebe 
esta independência. Sua vida condicional termina e sua vida torna-se 
exitosa tão logo ela volte seu rosto para o Senhor, mas, ao abusar de 
sua independência, ela entra na existência material. Não obstante, o 
Senhor é tão bondoso que, como a Superalma, permanece sempre 
com a alma condicionada. O interesse do Senhor não é nem de 
desfrutar nem de padecer do corpo material. Ele permanece com a 
Jiva simplesmente como sancionador e testemunha para que a enti- 
dade viva possa receber os resultados de suas atividades, boas ou 
más. 

Fora do corpo da alma condicionada, a Suprema Personalidade 
de Deus permanece como o fator tempo. Segundo o sistema Sáñkhya 
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de-filosofia, há vinte-e-cinco elementos. Os vinte-e-quatro elementos 


itos mais o fator tempo perfazem vinte-e-cinco. De acordo 
n alguns filósofos eruditos, a Superalma é incluída para fazer um 
de vinte-e-seis elementos. 





VERSO 19 


derrete tt e Ar 
aa td ara ee Rico RSI 


daivat ksubhita-dharminyah 
svasyarh yonau parah pumān 

ādhatta viryarh sāsūta 
mahat-tattvarh hiranmayam 


i i ici ; ksubhita—agi- 
«daivar—pelo destino das almas condicionadas; 

da; dharminyam—cujo equilíbrio dos modos; svasyâm-—Seu 
óprio; yonau-—no ventre (natureza material); parah pumán—a 


Suprema Personalidade de Deus; adhara—fecundada; viryam— 
“sêmen (Sua potência interna); sá—ela (natureza material); ntiamad 
“dado à luz; mahat-tattvam—o somatório da inteligência cósmica; 
“hiranmayam — conhecido como Hiranmaya. 


TRADUÇÃO pn 
= Depois ue a Suprema Personalidade de Deus fec i ana 
imaterial ei Sua potência interna, a natureza material dá à luz o 
somatório da inteligência cósmica, que é conhecido como en 
maya. Isto ocorre com a natureza material quando ela é agit ja 
pelos destinos das almas condicionadas. 


SIGNIFICADO Wu send 
natureza material é descrita no Bhagavad-gita, 
ro verso 3. O fator primordial da natureza 
material é o mahat-tattva, ou seja, a fonte produtora de todas as 
variedades. Esta parte da natureza material, que é chamada de 
pradhãna, bem como de Brahman, é fecundada pela Suprema = 
sonalidade de Deus e dá 4 luz variedades de entidades vivas. 
natureza material, neste sentido, chama-se Brahman porque é um 
reflexo pervertido da natureza espiritual. 
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No Visnu Purâna descreve-se que as entidades vivas pertencem à. 
natureza espiritual. A potência do Senhor Supremo é espiritual, e as. 
entidades vivas, apesar de-serem chamadas de potência marginal, 
também são espirituais. Se as entidades vivas não fossem espirituais, 
esta descrição da fecundação por parte do Senhor Supremo não seria 
aplicável, O Senhor Supremo não deposita Seu sêmen em algo que 
não seja espiritual, mas aqui se afirma que a Pessoa Suprema depo- 
sita Seu sêmen na natureza material. Quer dizer que as entidades 
vivas são espirituais por natureza. Após a fecundação, a natureza 
material dá à luz todas as espécies de entidades vivas, começando da. 
maior criatura viva, o Senhor Brahmã, e descendo até a formiga mais 
insignificante, em todas as variedades de formas. No Bhagavad-gitã 
(14,4), menciona-se claramente a natureza material como sarva- 
yonigu. Isto significa que, de todas as variedades de espécies 
—semideuses, seres humanos, animais, pássaros e quadrúpedes 
(qualquer coisa que se manifeste) — a natureza material é a mãe, e a 
Suprema: Personalidade de Deus é o pai que dá a semente. Geral- 
mente, tem-se experiência de que o pai dá a vida ao filho mas a mãe 
dá-lhe o corpo; embora a semente de vida seja dada pelo pai, o corpo 
desenvolve-se dentro do ventre da mãe. Analogamente, as entidades 
vivas espirituais são fecundadas no ventre da natureza material, mas 
o corpo, sendo fornecido pela natureza material, assume muitas va- 
riedades de espécies e formas de vida. Aqui não se apoia a teoria de 
que os sintomas de vida manifestam-se pela interação dos vinte-e- 
quatro elementos materiais. A força viva vem diretamente da 
Suprema: Personalidade de Deus e é inteiramente espiritual. Por- 
tanto, nenhum' avanço científico material pode produzir vida. A 
força viva vem do mundo espiritual e nada tem a ver com a interação 
dos elementos materiais, 


VERSO 20 


figa ssa aee seg | 
eremita rena TA: Rel 


visvam ãtma-gatam vyafijan 
kuta-stho jagad-añkurah 

sva-tejasâpibar tivram 
ātma-prasvāpanarh tamah 


[Canto 3, Cap, 26. 
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am—o universo; dtma-gatam—contidos dentro dele mesmo; 
fjan—manifestando; kúfa=sthah-—imutável; jagat-añkurah—a 
iz de todas as manifestações cósmicas; sva-tejasã-—por sua própria 
géncia; apibar—engolida; tivram—densa; dtma-prasvapanam— 

sue cobrira o mahat-tattva; tamah—escuridáo. 


- em mahat-tattva, 

sim, a] manifestar a variedade, o refulgente t-i 
co os universos dentro de si, que é a raiz de todas as 
que não é destruído no momento da ani- 
momento da 


ros SIGNIFICADO qe e 
¡Uma vez que a Suprema Personalidade de us é sempre exis- 
nte, plena de bem-aventurança e plena de conhecimento, Suas dife- 

es energias também são sempre existentes na fase de adormeci- 

to. Assim, ao ser criado, o mahat-tattva. manifestou o.ego: mate- 

l e engoliu a escuridão que cobria a manifestação cósmica no 


'momento da dissolução. Esta idéia pode ser explicada mais elabora- 

nente. Uma pessoa à noite permanece inativa, coberta pela escu- 
ridão da noite, porém, ao acordar de manhã, a cobertura da noite, 
ou o esquecimento próprio do estado adormecido, desaparece. Ana- 
logamente, quando o mahat-tativa aparece após a noite da disso- 
Jução, sua refulgência manifesta-se para mostrar a variedade deste 
mundo material. 


VERSO 21 
ql a red AE RA l 
as UN 
yat tat sattva-gunarh svaccharh 
santam bhagavatah padam 


yad āhur vāsudevākhyarh 
cittarh tan mahad-atmakam 


3 5 modo da bondade; svac- 
« yat—que; tat-—este; sattva-gunam-—o à 
cham—claro; santam—sóbrio; bhagavatah—da Personalidade de 
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Deus; padam—o status de compreensão; yat—o qual; 2huh—é cha- 
mado; vásudeva-akhyam—pelo nome vásudeva; cittam—conscién- 
cia; tat—esta; mahat-atrmakam—manifesto no mahat-tattva. 


TRADUÇÃO 
O modo da bondade, que é o claro e sóbrio status de compreensão 
da Personalidade de Deus e que geralmente é chamado de vásudeva, 
ou consciência, manifesta-se no mahat-tattva. 


SIGNIFICADO 

A manifestação vasudeva, ou o status de compreensão: da Sii» 
prema Personalidade de Deus, chama-se bondade pura, ou $uddha- 
sattva, No status $uddha-sattva não há intervenção das outras quali- 
dades, ou seja, paixão e ignorância. A literatura védica faz menção 
da expansão do Senhor como as quatro Personalidades de Deus 
—Vasudeva, Sañkargana; Pradyumna e Aniruddha. Aqui, no rea- 
parecimento do mahar-rattva, ocorrem as quatro expansões do 
Supremo. Ele, que está sentado internamente como a Superalma, 
expande-Se primeiramente como Vásudeva. 

A fase vasudeva é livre da interferência de desejos materiais e é o 
status no qual se pode entender a Suprema Personalidade de Deus, 
ou O objetivo que'o Bhagavad-gitã descreve como adbhuta. Este é 
outro aspecto do mahar-tartva. A expansão vasudeva também é 
chamada de consciência de Krsna, pois está livre de todas as máculas 
de paixão e ignorância materiais. Este claro estado de compreensão 
ajuda-nos a conhecer a Suprema Personalidade de Deus. O status 
vasudeva explica-se, também, no Bhagavad-gitã como kgetra-jfia, 
que se refere tanto ao conhecedor do campo de atividades quanto ao 
Superconhecedor. O ser vivo que tenha ocupado um tipo de corpo 
em particular conhece este corpo, contudo, o Superconhecedor, 
Vasudeva, conhece, não somente um tipo de corpo em particular, 
mas também o campo de atividades em todas as diferentes varie- 
dades de corpos. A fim de situar-se em consciência límpida, ou cons- 
ciência de Krsna, é preciso adorar Vasudeva. Vasudeva é Krsna 
sozinho. Quando Krsna; ou Visnu, está sozinho, sem a companhia de 
Sua energia interna, Ele é Vasudeva. Quando está acompanhado por 
Sua potência interna, Ele é chamado de Dvarakadhita. Para se ter 
consciência límpida, ou consciência de Krsna, é preciso adorar 
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jeva. Também se explica no Bhagavad-gitã que após muitis- 
nascimentos é que alguém se rende a Vāsudeva. Uma grande 
Ima assim é muito rara. 

WA fim de libertar-se do falso ego, é preciso adorar Sankargana. 
ana também é adorado através do Senhor Siva; as serpentes 
je cobrem o corpo do Senhor Siva são representações de Saúkar- 
gana, e o Senhor Siva está sempre absorto, meditando em Sañkar- 
ja. Quem é realmente adorador do Senhor Siva como devoto de 
jikarsana pode livrar-se do falso ego material. Se alguém quer 
livrar-se de distúrbios mentais, tem de adorar Aniruddha. Para este 
propósito, a literatura védica também recomenda a adoração ao 
planeta Lua. Da mesma forma, quem quer ter inteligência fixa deve 
adorar Pradyumna, que é alcançado através da adoração a Brahmã. 

Esses assuntos são explicados na literatura védica. 

j 





VERSO 22 


ll 
e aa RR 


svacchatvam avikāritvarh 
Sântatvam iti cetasah 

vrttibhir laksanam proktam 
yathapárh prakrtih pará 


svacchatvam—clareza; avikarirvam—auséncia de toda a confusáo; 
“fântatvam — serenidade; ¡ti—assim; cerasah—da consciência; ente 
bhih—por características; laksanam—tracos; proktam—chamados; 
yathá—como; apám—da água; prakrtih—estado natural; pará— 
puro. 


k TRADUÇÃO e 
nt manife do mahat-tattva, esses aspectos a] 

as ro como a água em seu estado natural, antes 
“de entrar em contato com a terra, é clara, doce e serena, da mesma 
forma, os traços característicos da consciência pura são plena sereni- 
“dade, clareza e ausência de confusão. 
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SIGNIFICADO 

O status puro de consciência, ou consciência de Krsna, existe no 
princípio; logo após a criação, a consciência não é poluída. Quanto 
mais nos contaminamos materialmente, entretanto, mais a cons- 
ciência se obscurece: Com consciência pura, pode-se perceber um 
leve reflexo da Suprema Personalidade de Deus. Assim como nã 
água clara e calma, isenta de impurezas, pode-se ver tudo claramente, 
da mesma forma, com consciência pura, ou consciência de Krsna, 
pode-se ver as coisas como elas são. Podemos ver o reflexo da 
Suprema Personalidade de Deus, e podemos ver também a nossá 
própria existência, Este estado de consciência é muito agradável, 
transparente e sóbrio. No começo, a consciência é pura. 


VERSOS 23—24 


CER | 
PEER A IRAN 
HORA a À m: 
ma qa RÍA RN 


mahat-tattvad vikurvanád 
bhagavad-virya-sambhavát 

kriyã-$aktir ahankãras 
tri-vidhah samapadyata 


vaikárikas taijasas ca 
tâmasas ca yato bhavah 

manasas$ cendriyánárh ca 
bhūtānāńm mahatâm api 


mahat-tativãt-—do mahat-tattva; vikurvânãt— passando por uma 
transformação; bhagavat-virya-sambhavãt-—desenvolveu-se da pró- 
pria energia do Senhor; kriyã-Saktih-—dotado com poder ativo; 
aharikãrah--o ego material; tri-vidhah-—das três espécies; samapa- 
dyata—surgiu; vaikarikah—ego «material com bondade em trans- 
formação; taijasah-—ego material em paixão; ca--e; tamasah—ego 
material em ignoráncia; ca—também; yatah—do qual; bhavah—a 
origem; manasah—da mente; ca—e; indriyanám—dos sentidos para 
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percepção e ação; ca—e; bhütānāmimahatām—dos cinco elementos 
grosseiros; api—também. 


TRADUÇÃO 
O ego material surge do mahat-tattva, que se desenvolveu da pró- 
pria energia do Senhor. O ego material é dotado predominantemente 
com três espécies de poder ativo — o bom, o apaixonado e o igno- 
rante. É a partir dessas três espécies de ego material que se desenvol- 
vem a mente, os sentidos de percepção, os órgãos de ação e os 
elementos grosseiros. 


SIGNIFICADO 
No princípio, a partir da consciência límpida ou o estado puro de 
consciência de Krsna, surgiu a primeira contaminação, que se chama 
falso ego, ou identificação do corpo como o eu. A entidade viva 
existe no estado natural de consciência de Krsna, porém, tem inde- 
pendência marginal, o que lhe permite esquecer-se de Krsna. Origi- 
malmente, existe consciência de Krsna pura, mas, por causa do abuso 


da independência marginal, há possibilidade de esquecer Krsna. Isto 
se demonstra na vida real; há muitos casos de alguém que, agindo em 
consciência de Krsna, muda subitamente. Nos Upanigads se afirma, 
portanto, que o caminho da compreensão espiritual é como ofio 
agudo de uma navalha. O exemplo é muito apropriado, Pode ser que 
alguém se barbeie muito bem com uma navalha afiada, mas basta 
Sua atenção desviar-se um pouco para ele imediatamente cortar o 
rosto devido ao mau uso da navalha. 

Não apenas devemos chegar ao estado de consciência de Krsna 
pura, como também devemos ser muito cuidadosos. Qualquer falta 
de atenção ou de cuidado pode causar uma queda. Essa queda deve- 
se ao falso ego. Do status de consciência pura, nasce o falso ego por 
causa do abuso de independência. Nós não podemos argumentar 
sobre por que o falso ego surge da consciência pura. Na verdade, 
sempre há a possibilidade de que isto aconteça, e por isso é preciso 
ser muito cuidadoso. O falso ego é o princípio básico para todas as 
atividades materiais, que são executadas sob os modos da natureza 
material, Assim que alguém se desvia da consciência de Krsna pura, 
ele aumenta seu envolvimento nas reações materiais. O envolvimento 
do materialismo é a mente material, e a partir desta mente material 
manifestam-se os sentidos e órgãos materiais. 
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VERSO 25 


E 
E e IIRS 


sahasra-Sirasarh saksad 
yam anantarh pracaksate 

sañkarsandkhyah purugarh 
bhiitendriva-manomayam 


sahasra-$irasam—com mil cabeças; sãksãt—diretamente; yam—a 
quem; anantam— Ananta; pracakgate—eles chamam; sarkarsana- 
ãkhyam-—denominado Sankarsana; purugam—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; bhiita-—os elementos grosseiros; indriya—os sen- 
tidos; manah-mayam —consistindo na mente, c 


TRADUÇÃO 
O tríplice ahañkira, a fonte dos elementos grosseiros, dos sentidos 
e da mente, é idêntico a eles porque é sua causa. Ele é conhecido pelo 


nome de Sankargana, que é diretamente o Senhor Ananta com mil 
cabeças. 


VERSO 26 
a su q dei AR au | 
IRA am ar: REN 


kartrtvan karanatvamh ca 
karyatvamh ceti laksanam 

Sânta-ghora-vimiadharvam 
iti vã syâd ahanikrteh 


kartrtvam—sendo o autor; karanatvam—sendo o instrumento; 
ca—e; kãryatvam—sendo o efeito; ca—também; iti—assim; lakga- 
nam—característica; $anta—sereno; ghora—ativo; vimiidhatvam— 


sendo lento; ¡ti—assim; vá—ou; syãt—pode ser; ahankrteh—do 
falso ego. 3 
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TRADUÇÃO 
Este falso ego caracteriza-se como o autor, como O instrumento e 
"como o efeito. Além disso, é caracterizado como sereno, ativo ou 
“ento, segundo o modo como é influenciado pelos modos da bon- 
"dade, paixão e ignorância. 


SIGNIFICADO 

Aharkãra, ou falso ego, transforma-se nos semideuses, os dire- 
tores que controlam os afazeres materiais. Como instrumento, o 
falso ego é representado como diferentes sentidos e órgãos dos senti- 
dos, e, como resultado da combinação dos semideuses e dos sentidos, 
os objetos materiais são produzidos. No mundo material, produzi- 
mos muitas coisas, e isto se chama avanço da civilização. Porém, na 
verdade, o avanço da civilização é uma manifestação do falso ego. 
Através do falso ego, todas as coisas materiais são produzidas como 
objetos de desfrute. É preciso parar de fomentar as necessidades 
artificiais sob a forma de objetos materiais. Um grande acárya, 
Narottama dása Thákura, lamenta-se de que quando alguém se des- 
via da consciência pura de Vasudeva, ou consciência de Krsna, ele se 
envolve com atividades materiais. As palavras exatas por ele usadas 
são sat-saħga chādi’ kainu asate vilāsa/ te-kãrane lāgila ye karma- 
bandha-phāħsa: “Eu abandonei o estado puro de consciência porque 
quis desfrutar na manifestação material temporária; portanto tenho 
me emaranhado na rede de ações e reações.” 


VERSO 27 


RARA | 
mañana dl Ara IRON 


vaikarikad vikurvanán 
manas-tattvam ajáyata 

yat-sañkalpa-vikalpabhyam 
vartate kama-sambhavah 


vaikarikar—a partir do falso ego da bondade; vikurvándt— 
submetendo-se a transformacáo; manah—a mente; ratrvam—princí- 
pio; ajáyata—desenvolvida; yat—cujos; sañkalpa—pensamentos; 
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vikalpâbhyâm-—e pelos reflexos; vartate-—ocorre; kâma-sambhavah-= 
o surgimento do desejo; 


TRADUÇÃO 
A partir do falso ego da bondade ocorre outra transformação. À 
partir daí, desenvolve-se a mente, cujos pensamentos e reflexos dão 
surgimento ao desejo. 


SIGNIFICADO 

Os sintomas da mente são determinação e rejeição, que se devem a 
diferentes espécies de desejos. Desejamos aquilo que é favorável ao 
gozo de nossos sentidos, e rejeitamos aquilo que não é favorável ao 
gozo dos sentidos. A mente material não é fixa, mas a mesmíssima 
mente pode fixar-se ao ser ocupada nas atividades da consciência de 
Krsna, Caso contrário, enquanto a mente esteja na plataforma mate- 
rial, ela fica oscilante, e toda a sua aceitação e rejeição é asat, tempo- 
rária. Afirma-se que aquele cuja mente não está fixa em consciência 
de:Krsna tem que oscilar entre a aceitação e a rejeição. Por mais 
avançado que seja um homem em termos de qualificações acadêmi- 
cas, enquanto não estiver fixo em consciência de Krgna, ele simples- 
mente aceitará e rejeitará as coisas e nunca será capaz de fixar sua 
mente num tema em particular. 


VERSO 28 


a aa | 
arca dai A TA NRO 


yad vidur hy aniruddhakhyam 
hrsikanám adhisvaram 

$ãradendivara-$yâmarh 
sarhrâdhyarn yogibhih Sanaih 


yat—mente da qual; viduh-—é conhecida; hi—de fato; aniruddha- 
ákhyam—pelo nome de Aniruddha; Arsikanáam—dos sentidos; 
adhisvaram—o supremo governador; $árada—outonal; indivara— 
como o lótus azul; $yâmam-— azulado; sarhrâdhyam —que é encon- 
trado; vogibhih-—pelos yogis; $anaik-— gradualmente. 
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TRADUÇÃO 
| A-mente da entidade viva é conhecida pelo nome de Senhor Ani- 
ruddha, o supremo governador dos sentidos. Ele possui uma forma 
preto-azulada semelhante à flor de lótus que cresce no outono, Os 
yogis o encontram tardiamente. 


i SIGNIFICADO 

+ O sistema de yoga implica em controlar a mente, e O Senhor da 
mente é Aniruddha. Afirma-se que Aniruddha tem quatro mãos, 
com a Sudarsana cakra, o búzio, a maça e a flor de lótus. Há vinte-e- 
quatro formas de Visnu, cada uma com um nome diferente, Entre 
essas vinte-e-quatro formas, Sankarsana, Aniruddha, Pradyumna e 
Vasudeva são muito bem descritas no Caitanya-caritâmrta, onde se 
afirma que Aniruddha é adorado pelos yogis. A meditagáo no vazio é 
uma invenção moderna do cérebro fértil de algum especulador, Na 
verdade, o processo de meditação ióguica, como se prescreve neste 
verso, deve ser fixado na forma de Aniruddha. É meditando em 
Aniruddha que podemos. livrar-nos da agitação, de aceitação e 
rejeição. Quando nossa mente se fixa em Aniruddha, chegamos gra- 
dualmente à compreensão de Deus; aproximamo-nos do status puro 
de consciência de Krsna, que é a meta final da yoga. 


VERSO 29 


rara a TARA | 
ARRASATE RN 


taijasãt tu vikurvânad 
buddhi-tartvam abhiat sati 

dravya-sphurana-vijfiânam 
indriyanam anugrahah 


taijasar—do falso ego em paixão; tu—então; vikurvāņāt— 
submetendo-se a transformação; buddhi—inteligência; tattvam— 
princípio; abhiit-—nasceu; sati—6 virtuosa senhora; dravya— 
objetos; sphurana—sendo divisados; vijfiânam — determinando; 
indriyánám—aos sentidos; anugrahah—dando assisténcia. 
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TRADUÇÃO 
A inteligência nasce, ó virtuosa senhora, da transformação do 
falso ego em paixão. As funções da inteligência são ajudar a deter 


minar a natureza dos objetos quando eles são divisados e ajudar os 
sentidos. 


SIGNIFICADO 
Inteligência é a capacidade discriminatória para entender um 
objeto, 'a qual ajuda os sentidos a fazerem escolhas. Portanto, a 
inteligência é tida como a mestra dos sentidos. A perfeição da inteli 
gência alcança-se quando alguém se fixa nas atividades da consciên- 
cia de Krsna. Mediante o uso adequado da inteligéncia, nossa cons- 


ciência se expande, e a expansão final de consciência é a consciência 
de Krsna. 


VERSO 30 


das aia haa RARA 
E IRSN 


sarhsayo 'tha viparyãso 
niscayah smrtir eva ca 

svápa ity ucyate buddher 
lakganarh vrttitah prthak 


samsayah—dúvida; atha—entáo; viparyasah—equívoco; nisc 
yah—compreensão correta; smrtih—memória; eva—também; ca— 
svapah—sono; iti—assim; ucyate—sáo considerados; buddheh—da 
inteligéncia; laksanam—características; vrititah—por suas fungó: 
prthak— diferentes. 








TRADUÇÃO 
A dúvida, o equívoco, a compreensão correta, a memória e o sono, 
conforme determinam suas diferentes funções, são considerados as 
características distintas da inteligência. 


SIGNIFICADO 
A dúvida é uma das funções importantes da inteligência: a acei- 
tação cega de algo não é prova de inteligência. Portanto, a palavra 
samsaya é muito importante — para cultivar inteligência, deve-se 
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duvidar no começo. Porém, duvidar não é muito favorável quando se 
recebe informação da fonte adequada. No Bhagavad-gitã, o Senhor 
diz que duvidar das palavras de uma autoridade é causa de ruína. 

Como se descreve no sistema de yoga de Patañjali, pramána- 
viparyaya-vikalpa-nidra-smytyah. É somente com a inteligência que 
se pode compreender as coisas como elas são. É somente com a 
inteligência que podemos entender se somos o corpo ou não. O 
estudo para determinar se nossa identidade é espiritual ou material 
começa coma dúvida. Se conseguimos analisar nossa verdadeira 
posição, percebemos nossa falsa identificação com o-corpo. Isto é 
viparyãsa. Quando se percebe a falsa identificação, pode-se entender 
a verdadeira identificação: A verdadeira compreensão é descrita aqui 
como niscayah, ou conhecimento experimental provado. Pode-se 
alcançar este conhecimento experimental quando se entende o falso 
conhecimento. Mediante o conhecimento experimental, ou prova- 
do, podemos entender que não somos o corpo, mas sim almas 
espirituais. 

Smrti significa “memória”, e svãpa, “sono.” O sono também é 
necessário para manter a inteligência em condição de funciona- 
mento. Se não há sono, o cérebro não pode funcionar bem. No 
Bhagavad-gitá menciona-se especialmente que as pessoas que regu- 
lam o comer, o dormir e demais necessidades do corpo em proporção 
adequada tornam-se muito exitosas no processo de yoga. Estes são 
alguns dos aspectos do estudo analítico da inteligência, como se 
descreve tanto no sistema de yoga de Patafijali quanto no sistema de 
filosofia Sáñikhya de Kapiladeva, no Srimad- Bhagavatam. 


VERSO 31 


daa aaa: | 
mar aradin NU 


taijasanindriyany eva 
kriva-jhana-vibhagasah 

prânasya hi kriyã-saktir 
buddher vijfiâna-Sakritã 


taijasâni— produzidos do egoísmo no modo da paixão; indriyâni— 
os sentidos; eva—certamente; kriyã-—ação; jfiâna-—conhecimento; 
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vibhagasah—de acordo com; prânasya--da energia vital; hi--de 
fato; kriyã-saktih-—os sentidos de ação; buddheh-—da inteligência; 
vijãâna-$aktità—os sentidos para adquirir conhecimento. 


TRADUÇÃO 
O egoísmo no modo da paixão produz dois tipos de sentidos — os 
sentidos para adquirir conhecimento e os sentidos de ação. Os senti 
dos de ação dependem da energia vital, e os sentidos para adquirir 
conhecimento dependem da inteligência. 


SIGNIFICADO 

Nos versos anteriores, explicou-se que a mente é produto do ego 
no modo da bondade e que a função da mente é a aceitação e rejeição 
de acordo com o desejo. Mas aqui se diz que a inteligência é produto 
do ego no modo da paixão. Esta é a distinção entre mente e inteli- 
Eência — a mente é produto do egoísmo no modo da bondade, e a 
inteligência é produto do egoísmo no modo da paixão. O desejo de 
aceitar e rejeitar algo é um fator muito importante da mente. Já que 
a mente é produto do modo da bondade, se ela é fixada no Senhor da 
mente, Aniruddha, então a mente pode converter-se à consciência de 
Krsna. Narottama dása Thákura afirma que nós sempre temos dese= 
jos; Não'se pode parar de desejar, Mas, se transferimos nossos dese- 
jos para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus, alcançamos a 
perfeição da; vida. Logo que se transfere o desejo na tentativa de 
assenhorear-se da natureza material, ele fica contaminado pela maté- 
ria, É necessário purificar o desejo. No começo, este processo de 
purificação tem de ser executado sob'as ordens do mestre espiritual, 
uma vez que o mestre espiritual sabe como transformar os desejos do 
discípulo em desejos relacionados com a consciência de Krsna. 
Quanto à inteligência, este verso afirma claramente que ela é produto 
do egoísmo no modo da paixão. Pela prática, pode-se chegar ao 
ponto do modo da bondade, e, entregando ou fixando a mente na 
Suprema Personalidade de Deus, pode-se tornar-se uma grande per- 
sonalidade, ou mahãtmã. No Bhagavad-gitã, diz-se claramente — sa 
mahátma sudurlabhah: “Uma grande alma assim é muito rara.” 

Este verso esclarece que ambos os tipos de sentidos, os sentidos 
para adquirir conhecimento e os sentidos para ação, são produtos do 
egoísmo. no modo da paixão, E, como os órgãos dos sentidos para 
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atividade e para adquirir conhecimento precisam de energia, a ener- 
“gia vital, ou energia da vida, também é produzida pelo egoísmo no 
modo da paixão. Podemos realmente ver, portanto, que aqueles que 
“são muito apaixonados podem prosperar em aquisições materiais 
“com muita rapidez. Recomenda-se nas escrituras védicas que, se 
alguém quer encorajar uma pessoa a adquirir posses materiais, deve 
“também encorajá-la quanto à vida sexual. Naturalmente observamos 
¡que aqueles que sáo dados à vida sexual também são materialmente 
avançados, porque a vida sexual, ou a vida apaixonada, é o ímpeto 
para o avanço material da civilização. Naqueles que querem avançar 
espiritualmente, quase não há existência do modo da paixão. 
Somente o modo da bondade se destaca. Observamos que aqueles 
que se ocupam em consciência de Krsna são materialmente pobres, 
mas:quem tem olhos pode ver quem é o maior. Embora pareça ser 
materialmente pobre, uma pessoa em consciência de Krsna não é 
realmente pobre, mas a pessoa que não tem gosto pela consciência de 
Krsna e parece muito feliz com suas posses materiais é realmente 
pobre. As pessoas enfeitiçadas pela consciência material são muito 


inteligentes em descobrir coisas para seu conforto material, se bem 
que-não tenham acesso à compreensão da alma espiritual e da vida 
espiritual. Portanto, se alguém quer avançar em vida espiritual, pre- 
cisa voltar à plataforma de desejo purificado, o desejo puro de ser- 
viço devocional. Como se afirma no Nãrada-paficarâtra, ocupação à 
serviço do Senhor quando os sentidos estão purificados em consciên- 
cia de Krsna chama-se devoção pura. 


VERSO 32 


amas Against | 
TARA: EY IATA RR 


tāmasāc ca vikurvanad 
bhagavad-virya-coditát 

sabda-mátram abhút tasmán 
nabhah $rotrarh tu $abdagam 


tâmasãt-—do egoísmo no modo da ignorância; ca—e; vikurvânãt— 
submetendo-se à transformação; bhagavar-virya-—pela energia da Su- 
prema Personalidade de Deus; coditãt-—impelido; sabda-mãtram—o 
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elemento sutil som; abhit-—manifestou-se; tasmãt-—daí; nabhah-= 
éter; Srotram—o sentido da audição; tu-—então; sabda-gam-—que 
capta o som. 
TRADUÇÃO 
Quando o egoísmo no modo da ignorância é agitado pela energia 
sexual da Suprema Personalidade de Deus, manifesta-se o elemento 
sutil chamado som, e do som vêm o céu etéreo e o sentido da audição. 


SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que todos os objetos de nosso gozo dos 
sentidos são produtos do egoísmo no modo da ignorância. Deste 
verso depreende-se que, pela agitação do elemento egoísmo no modo 
da ignorância, a primeira coisa produzida foi o som, que é a forma 
sutil do éter. Afirma-se também no Vedânta-siitra que o som é a 
origem de todos os objetos de posse material e que, com o som, 
também pode-se dissolver esta existência material. Andvrttih śabdāt 
significa “liberação através do som.” Toda a manifestação material 
começou do som, que também pode acabar com o enredamento 
material, caso tenha uma potência em particular. O som específico 
capaz de fazeristo é a vibração transcendental Hare Krsna. Nosso 
envolvimento em afazeres materiais começa a partir do som material. 
Por isso, precisamos purificar este som com compreensão espiritual. 
No mundo espiritual também há som. Nossa vida espiritual começa 
quando nos aproximamos deste som, e assim os outros requisitos 
para o avanço espiritual podem ser supridos. É preciso que 
entendamos claramente que o som é o começo da criação de todos os 
objetos materiais para nosso gozo dos sentidos. Da mesma forma, se 
purificamos o som, nossas necessidades espirituais também são pro- 
duzidas a partir do som. 

Aqui se diz que do som manifestou-se o éter, e que do éter 
manifestou-se o ar. A seguir se explicará como o céu etéreo vem do 
som, como o ar vem do céu e como 0 fogo vem do ar. O som é a causa 
do céu, que é a causa de $rotram, o ouvido. O ouvido é o primeiro 
sentido para recepção de conhecimento. É preciso dar recepção 
auditiva a qualquer conhecimento que se queira obter, seja material 
ou espiritual. Portanto, Srotram é muito importante. © conheci- 
mento védico chama-se $ruti — deve-se receber conhecimento ouvin- 
do; É somente ouvindo que podemos ter acesso, ou ao gozo material, 
ou ao gozo espiritual. 
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No mundo material, fabricamos muitas coisas para nosso conforto 
material simplesmente ouvindo. Elas já existem, mas, através do 
'mero ato de ouvir, podemos transformá-las. Se quisermos construir 
um arranha-céu altíssimo, isto não significa que teremos de criá-lo. 
Os materiais para o arranha-céu —madeira, metal, terra, etc. já 
Existem, mas estabelecemos nossa relação íntima com esses elemen- 
tos materiais já criados ouvindo sobre como utilizá-los. O moderno 
avanço econômico de invenções também é produto da audição, e, de 
forma semelhante, pode-se criar um campo favorável de atividades 
espirituais ouvindo-se da: fonte certa. Arjuna era-um materialista 
grosseiro no conceito corpóreo da vida e padecia intensamente da 
moléstia do conceito corpóreo. Mas, simplesmente por ouvir, Arjuna 
tornou-se uma pessoa espiritualizada, consciente de Krsna. Ouvir é 
muito importante, e esta audição é produzida a partir do céu. É 
somente ouvindo que podemos fazer uso adequado daquilo que já 
Existe, O princípio de ouvir para utilizar corretamente materiais pré- 
concebidos é aplicável também à parafernália espiritual, É preciso 
que ouçamos da fonte espiritual correta, 


VERSO 33 


aba aa a Al 


SE E 


arthásrayatvarh Sabdasya 
drastur lingatvam eva ca 

tan-mátratvar ca nabhaso 
lakganarh kavayo viduh 


artha-àsrayatvam —aquilo que: transmite o «significado de. um 
Objeto; Sabdasya—do som; drastuh—do orador; lingatvam—aquilo 
que indica a presenga; eva—também; ca—e; tat-mátratvam—0 ele- 
mento sutil; ca—e; nabhasah—do éter; laksanam—definigáo; 
kavayah—pessoas eruditas; viduh—sabem. 


TRADUÇÃO 
Pessoas que são eruditas e que têm conhecimento real definem o 
som como aquilo que transmite a idéia de um objeto, indica a presen- 
ga de um orador oculto à nossa vista e constitui a forma sutil do éter. 
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SIGNIFICADO 

Este verso deixa bem claro que, logo que falamos de ouvir, deve 
haver um orador; sem orador não há possibilidade de ouvir. Pör- 
tanto, o conhecimento védico, que é conhecido como $ruti, ou aquilo 
que é recebido pela audição, também chama-se apaurusa. Apaurusa 
significa “não falado por alguma pessoa criada materialmente.” No 
começo do Srimad-Bhagavatam afirma-se que tene brahma hrda: O 
som de Brahman; ou Veda, foi primeiramente infundido no coração 
de Brahma, o homem erudito original (adi-kavaye). Como ele se 
tornou erudito? Sempre que há erudição, tem que haver um'orador é 
o processo de ouvir. Mas Brahmã foi o primeiro ser criado. Quem lhe 
falou, então? Uma vez que não existia ninguém, quem foi o mestre 
espiritual a lhe dar conhecimento? Como ele era a única criatura, O 
conhecimento védico foi transmitido dentro de seu coração pela 
Suprema Personalidade de Deus, que está sentado dentro de todos 
como Paramãtmã. Compreende-se que o conhecimento védico é 
falado pelo Senhor Supremo, e por isso é conhecimento livre dos 
defeitos da compreensão material. A compreensão material é defei- 
tuosa. Qualquer coisa que ouçamos de uma alma condicionada é 
cheia de defeitos. Toda informação material e mundana é infectada 
por ilusão, erro, enganação e imperfeição dos sentidos. O conheci- 
mento védico é perfeito porque foi transmitido pelo Senhor Su- 
premo, que é transcendental à criação material. Quando recebemos 
este conhecimento védico de Brahmã através da sucessão discipular, 
só então recebemos conhecimento perfeito. 

Por trás de cada palavra que ouvimos há um significado, Logo que 
ouvimos a palavra “água”, há uma substância —água — por trás da 
palavra. Da mesma forma, logo que ouvimos a palavra “Deus”, ela 
tem um significado. Se recebemos o significado e explicação do 
termo “Deus” da parte do próprio Deus, 'isto é perfeito. Mas, se 
especulamos sobre o significado' de “Deus”, isto é imperfeito. O 
Bhagavad-gita, que é a ciência de Deus, é falado pela própria Per 
sonalidade de Deus. Isto é conhecimento perfeito. Os especuladores 
mentais ou ditos filósofos que estão pesquisando o que é realmente 
Deus jamais entenderão a natureza de Deus. Deve-se compreender a 
ciência de Deus através da sucessão discipular de Brahmã, que foi 
primeiramente instruído sobre o conhecimento de Deus pelo pró- 
prio Deus. Podemos entender o conhecimento de Deus ouvindo o 
Bhagavad-gitã de uma pessoa autorizada na sucessão discipular. 
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Quando falamos de ver, deve haver uma forma. Através de nossa 
percepção sensorial, a experiência inicial é o céu. O céu é o começo 
da forma. E do céu emanam outras formas. Os objetos de conheci- 
mento e percepção sensorial começam, portanto, do céu. 


VERSO 34 
Jari foge O Al 
aa a asa NRN 


bhūtānām chidra-dātrtvarh 
bahir antaram eva ca 

pránendriyarma-dhisnyatvarh 
nabhaso vrtti-laksanam 


bhūtānām—de todas as entidades: vivas; chidra-datrivam—aco- 
modação ao ambiente; bahih—externa; antaram—interna; eva— 
também; ca—e; prāūna—do ar vital; indriya—os sentidos; ãätma—e a 
mente; dhisnyatvam—sendo 'o campo de atividades; nabhasah—do 
elemento etéreo; vrrri—atividades; laksanam—características. 


TRADUÇÃO 
As atividades e características do elemento etéreo podem ser obser- 
vadas como uma acomodação ao ambiente das existências externa e 
interna de todas as entidades vivas, a saber, o campo de atividades do 
ar vital, dos sentidos e da mente. 


SIGNIFICADO 

A mente, os sentidos e a força vital, ou entidade viva, têm formas, 
embora não sejam visíveis a olho nu. A forma retém sua existência 
sutil no céu, sendo percebida internamente como as veias dentro do 
corpo e a circulação do ar vital: Externamente, há formas invisíveis 
de objetos dos sentidos. A produção dos objetos invisíveis dos senti- 
dos é a atividade externa do elemento etéreo, e à circulação do ar 
vital e do sangue é sua atividade interna. O fato de que as formas 
sutis existem no éter está sendo provado pela ciência moderna por 
intermédio da transmissão da televisão, através da qualas formas ou 
fotografias de um lugar são transmitidas para outro lugar pela ação 
do elemento etéreo. Explica-se isto-muito bem aqui. Este verso é a 
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base: potencial de grandes investigações científicas, pois explica 
como formas sutis são geradas a partir do elemento etéreo, quais são 
suas características e ações, e como os elementos tangíveis, a saber, 
ar, fogo, água e terra, manifestam-se da forma sutil. As atividades 
mentais, ou ações psicológicas de pensar, sentir e querer, também são. 
atividades na plataforma da existência etérea. A afirmação no 
Bhagavad-gitã de que a situação mental no momento da morte é a 
base do próximo nascimento também é corroborada neste verso. A 
existência mental transforma-se em forma tangível assim que há uma 
oportunidade devida à contaminação ou ao desenvolvimento dos 
elementos grosseiros a partir da forma sutil. 


VERSO 35 


E RARA faia: 
eres aerea rege da Aa MIR 


nabhasah Sabda-tanmatrãt 
kála-gatyá vikurvatah 
sparso 'bhavat tato váyus 
tvak sparsasya ca sangrahah 


nabhasah-—a partir do éter; $abda-tanmãtrãt —que se desenvolve 
do: elemento sutil chamado som; kdála-gatyá—sob o impulso do 
tempo; vikurvatah—submetendo-se á transformagáo; sparsah—o 
elemento sutil chamado tato; abhavat—desenvoivido; tatah—conse- 
quentemente; vayuh-—ar; tvak—o sentido do tato; sparsaya—do 
tato; ca—e; sangrahah—percepgáo. 


TRADUÇÃO 
A partir da existência etérea, que se desenvolve do som, a próxima 
transformação ocorre sob o impulso do tempo, e assim o elemento 
sutil chamado tato, e consequentemente o ar e o sentido do tato, 
tornam-se proeminentes. 


SIGNIFICADO 
No decorrer do tempo, quando as formas sutis se transformam em 
formas grosseiras, tornam-se os objetos do tato. Os objetos do tato e 
o sentido táctil também se desenvolvem após esta evolução no 


Verso 37] Princípios da natureza material 467 


tempo. O som é o primeiro objeto dos sentidos a manifestar existên- 
Cia material, e, a partir da percepção do som, desenvolve-se a percep- 
ção do tato e da percepção do tato, a percepção da visão. Este é o 
processo da evolução gradual de nossos objetos perceptivos. 


VERSO 36 


ma afiada aa q) 
ca a a TAAT: NRAN 


mrdutvar kathinarvarh ca 
Saityam usnatvam eva ca 

etat sparsasya sparsatvarh 
tan-máãtratvarh nabhasvatah 


mpdutvam —maciez; kafhinatvam-—dureza; ca-—e; Saityam-—frio; 
usnatvam—calor; eva—também; ca—e; etat—este; sparsasya-—do 
elemento sutil chamado tato; sparsarvam—os atributos que distin- 
guem; tat-mátratvam—a forma sutil; nabhasvatah—do ar. 


TRADUÇÃO 
A maciez e a dureza, o frio e o calor, são os atributos que distin- 
guem o tato, que se caracteriza como a forma sutil do ar. 


SIGNIFICADO 
A tangibilidade é a prova da forma. Na realidade, os objetos são 
percebidos de duas maneiras diferentes. Eles são ou macios ouduros, 
ou frios ou quentes, etc. Esta ação tangível do sentido táctil é o 
resultado da evolução do ar, que é produzido a partir do céu. 


VERSO 37 
a q aa ara: | 
esgota rt: eres 113011 
calanam vyúhanarh praptir 
netrivarh dravya-Sabdayoh 


sarvendrivânâm âtmatvam 
váyoh karmabhilaksanam 
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calanam—movimentando; vydhanam—misturando; praptih—per+ 
mitindo a abordagem; netrtvam—transportando; dravya-Sabdayoh= 
partículas de substáncias:e som; sarva-indriyanam—de todos os sen» 
tidos; Armatvam=providenciando o funcionamento adequado; 
vayoh—do ar; karma—pelas agóes; abhilaksanam—as característi- 
cas distintas. 





TRADUCAO 
A ação do ar manifesta-se nos movimentos, misturando, permi- 
tindo a abordagem aos objetos do som e demais percepções dos 
sentidos, e providenciando o funcionamento adequado de todos os 
outros sentidos. 


SIGNIFICADO 

Podemos perceber a ação do ar quando se mexem os galhos de 
uma árvore ou quando se juntam folhas secas no solo, Da mesma 
fórma, é somente pela ação do ar que o corpo se movimenta, e, 
quando a circulação do ar é impedida, isto ocasiona muitas doenças. 
Paralisia, esgotamento nervoso, loucura e muitas outras doenças são 
realmente devidas à insuficiente circulação de ar. No sistema áyur- 
védico, essas doenças são tratadas com base na circulação do 
ar: Se, desde o começo; cuida-se bem do processo de circulação do ar, 
essas doenças não podem ocorrer: O Ayur-veda, e também o Srimad: 
Bhãgavatam, deixam claro que muitas atividades acontecem interna 
e externamente apenas por causa do ar, e, logo que há alguma defi- 
ciência na circulação do ar, essas atividades não podem ocorrer. Aqui 
se-afirma claramente que netrtvarh dravya-$abdayoh. Nosso sentido 
de propriedade sobre a ação também se deve à atividade doar. Sea 
circulação do ar é sufocada, mesmo que escutemos, não podemos nos 
aproximar de um local. Se alguém nos chama, ouvimos o som por 
causa da circulação do ar, e nos aproximamos do som ou do local de 
onde vem o som, Este verso afirma claramente que esses são todos 
movimentos do ar. A capacidade de perceber odores também se deve 
à ação do ar: 

VERSO 38 


e a | 
rd RR ENAA lei! 
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vayos ca sparsa-tanmátrád 
riparh daiveritad abhút 

samutthitam tatas tejas 
caksú ripopalambhanam 


vayoh—do ar; ca—e; sparsa-tanmãtrãt-—que se desenvolve do 

nto sutil chamado tato; rápam—forma; daiva-iritãt-—de acordo 

"dom o destino; abhir—desenvolvido; samutthitam— surgiu; tatah— 

disto; tejah—fogo; caksuh—sentido da visão; rpa—cor e forma; 
upalambhanam — percebendo. 


e TRADUÇÃO 

| Pelas interações do ar e das sensações do fato, recebe-se diferentes 
formas de acordo com 'o destino. Com a evolução de tais formas, 
Surge o fogo, e o olho vê diferentes formas coloridas. 


P SIGNIFICADO 

É Por causa do destino, da sensação do tato, das interações do ar e 
da situação da mente, que é produzida a partir do elemento etéreo, 
(um pessoa recebe um corpo de acordo com suas atividades anterio- 
Fes. Desnecessário se torna dizer que a entidade viva transmigra de 
uma forma a outra. Sua forma muda de acordo com o destino e pelo 
arranjo de uma autoridade superior que controla a interação do ar e 
da situação mental. A forma é uma combinação de diferentes tipos 
(de percepção sensorial. As atividades predestinadas são os planos da 
situação mental e da interação do ar, 


VERSO 39 
AÑ qa AAA A | 
e a A EAS TA IRS 
dravyakrtirvam gunatá 
vyakti-sarhsthátvam eva ca 


tejastvarh tejasah sâdhvi 
ripa-mátrasya vrttayah 


dravya—de um objeto; akrritvam—dimensio; gunata—qualidade; 
vyakti-samsthatvam—individualidade; eva—também; ca—e; tejas- 
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tvam-—refulgência; rejasah-—do fogo: sâdhvi—ó virtuosa senhora; 
rúpa-mátrasya—do elemento sutil chamado forma; vritayah-—as 
características. 


TRADUÇÃO 
Minha querida mãe, as características da forma são percebidas 
pela dimensão, qualidade e individualidade. A forma do fogo é apres 
ciada por sua refulgência. 


SIGNIFICADO 

Toda forma que apreciamos tem suas dimensões e características 
específicas. A qualidade de um objeto em particular é apreciada por 
sua utilidade, Porém, a forma do som é independente, As formas que 
são invisíveis só podem ser percebidas pelo tato: esta é a apreciação 
independente da forma invisível. As formas visíveis são compreendi- 
das pelo estudo analítico de sua; constituição. A constituição de 
determinado objeto é apreciada por sua ação interna. Por exemplo: a 
forma do sal é apreciada pela interação de sabores salgados, e a 
forma do açúcar é apreciada pela interação de sabores doces. Os 
sabores ea. constituição qualitativa são os. princípios básicos na 
compreensão da forma de um objeto. 





VERSO 40 


Ai i re fia | 
A aem gT F ligo 


dyotanam pacanam pânam 
adanam hima-mardanam 

tejaso vritayas tv etah 
Sosanam ksut trd eva ca 


dyotanam— iluminação; pacanam-—cozinhar, digerir; pânam 
beber; adanam— comer; hima-mardanam-— destruir o frio; tejasah- 
do fogo; vritayah-—funções; tu—de fato; etãh-—essas; Sosanam- 
evaporar; ksut-—fome; tri-—sede; eva-—também; ca—e. 


Princípios da natureza material 


TRADUÇÃO 
| Q fogo é apreciado por sua luz e por sua capacidade de cozinhar, 
digerir, destruir o frio, evaporar e provocar a fome, a sede, o comer e 
O beber. 
SIGNIFICADO 
O primeiro sintoma do fogo éa distribuição de luz e calor, e a 
isténcia do fogo também é percebida no estômago. Sem fogo, não 
¡podemos digerir o que comemos. Sem digestáo, náo há fome, nem 
sede, nem capacidade de comer e beber. Fome e sede insuficientes são 
Sintomas de escassez de fogo dentro do estômago, e o tratamento 
fiyur-védico para isto é feito levando em conta o elemento fogo, 
agni-mândyam. Uma vez que o fogo aumenta com a se eção de 
bílis, o tratamento consiste em aumentar a secreção de bílis. O tra- 
tamento áyur-védico deste modo corrobora as afirmações do 
Srimad-Bhâgavaram. A característica do fogo de vencer a influência 
do frio é conhecida por todos. Sempre é possível neutralizar o frio 


rigoroso com o fogo, 
VERSO 41 


een RR 
eee fera mes MI QU 


rúpa-mátrad vikurvânãt 
tejaso daiva-coditãr 

rasa-mãtram abhit tasmãd 
ambho jihvã rasa-grahah 


riâpa-mãtrãt— que se desenvolve do elemento sutil chamado forma; 
vikurvânãt—submetendo-se à transformação, tejasah—do fogo; 
daiva-coditãt—sob um arranjo superior; rasa-mátram—o elemento 
sutil chamado. paladar; abhii-— manifestou-se; tasmãt-—disto; 
ambhah—água; jihváa—o sentido do paladar; rasa-grahah—que per- 
cebe o sabor. 


TRADUÇÃO 
Pela interação do fogo com a sensação visual, o elemento sutil 
chamado paladar desenvolve-se sob um arranjo superior. Do paladar 
se produz a água, e a língua, que percebe o sabor, também se 
manifesta. 
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E SIGNIFICADO 
A língua é descrita aqui'como o instrumento para adquirir conhe- 


cimento do paladar. Porque o paladar é um produto da água, sempre 
há saliva na língua. 


mam--amaciando; tâpa-—calor; apanodah-—afastando; bhiiyas- 
vam -—sendo em abundância; ambhasah-—da água; vritayah—as 
ingóes características; tu—de fato; imah—essas. 


TRADUÇÃO 
VERSO 42 As características da água manifestam-se por ela molhar outras 
E aaa; za à tâncias, coagular várias misturas, causar satisfação, manter a 
` ai > aR BU | vida, amaciar as coisas, afastar o calor, fornecer-se incessantemente a 
Maat fanal e AÑ RN reservatórios dágua e refrescar matando a sede, 
kasdyo madhuras tiktah SIGNIFICADO 


katv amia iti naikadhã 
bhautikanárh vikarena 
rasa eko vibhidyate 


Pode-se mitigar a fome bebendo água. Ás vezes se observa que, se 
uma pessoa que fez voto de jejuar toma um pouco dágua a intervalos, 
q exaustão do jejum é imediatamente mitigada. Nos Vedas também 
se afirma que apomayah prânah: “A vida depende da água” Coma 
água, pode-se molhar ou umedecer qualquer coisa. Pode-se preparar 
massa de farinha com uma mistura-de água. O barro é feito 
misturando-se água com terra: Como se afirma no começo do 


“kasayah-—adstringente; madhurah— doce; tiktah-—amargo; kaju-— 
picante; amlah—azedo; iti—assim; na-ekadhã-—multiplamente; 
bhaurikânâm—de outras substâncias; vikarena—pela transforma- 


ção; rasah-—o elemento sutil chamado paladar; ekah-— originalmente 
um só; vibhidyate— divide-se. 


Srimad- Bhagavatam, a água é o ingrediente aglutinante de diferentes 
elementos materiais. Ao construirmos uma'casa, a'água é realmente 
9 elemento que entra na constituição dos tijolos. Fogo, água e arsáo 
os elementos intercambiáveis para toda a manifestação material, mas 
à água é o mais destacado. Além disso, o calor excessivo pode ser 
reduzido simplesmente despejando-se água no campo aquecido. 


' TRADUCAO 
Embora seja originalmente um só, o paladar se multiplica como 


adstringente, doce, amargo, picante, azedo e salgado, devido ao con- 
tato com outras substâncias. 





VERSO 44 
VERSO 43 ARA. ¿a | 


Se fo a AAA | FAA ARA AU A: ee 
RARO eat: Me rasa-mátrad vikurvánád 


ambhaso daiva-toditát 
gandha-mãtram abhiat tasmãt 
prthvi ghranas tu gandhagah 


kledanarh pindanarh trptih 
prãânanãpyãyanondanam 
tâpãpanodo bhiiyastvam 


ambhaso vrttayas tv imah rasa-máãtrãt--que se desenvolve do elemento sutil chamado 


paladar; vikurvanãt —submetendo-se à transformação; ambhasah— 
da água; daiva-coditát—por um arranjo superior; gandha-mátram— 
guelemento sutil chamado odor; abhiit-—manifestaram-se; rasmat-— 


kledanam molhando; pindanam—coagulando; trptih—causan- 
do satisfação; prânana-—mantendo a vida; apyayana-—refrescando; 
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disto; prthvi—terra; ghranah—o sentido olfativo; tu-—de fato: 
gandha-gah-—que percebe aromas. A 


a TRADUCAO 

Devido à interação da água com a percepção do paladar, o eles 
mento sutil chamado odor desenvolve-se sob arranjo period A 
partir daí, manifestam-se a terra e o sentido olfativo, pelo qual 
podemos experimentar de diversos modos o aroma da dl 


VERSO 45 


ARANA A | 
P za A Afia es 


karambha-pūti-saurabhya- 
śāntogrāmlādibhih prthak 

dravyâvayava-vaisamyãd 
gandha eko vibhidyate 


karambha-—misto; púti—fétido; saurabhya-—fragrante; Sânta-— 
suave; ugra—forte, picante; amla—ácido; adibhih—e assim por 
¿rojo prthak—separadamente; dravya—da substáncia; avayava— 
le porgóes; vaisamyát—de acordo com a diversid: in 
1) ade; gandhah— 
odor; ekah-—um só; vibhidyate—divide-se. b 


TRADUÇÃO 
O odor, embora um só, multiplica-se —como misto, fétido, fi 
grante, suave, forte, ácido e assim por diante— de acordo cel as 
proporções das substâncias associadas. A 





SIGNIFICADO 

o aroma misto é às vezes percebido em alimentos preparados de 
vários ingredientes, tais como legumes misturados com diferentes 
tipos de condimentos e assafétida. Os maus odores são percebidos em 
lugares imundos, os bons aromas são percebidos na cânfora, mentol 
e outros produtos semelhantes, os aromas picantes:são pátéchidas no 
alho e na cebola, e os aromas ácidos são percebidos no turmerique e 
substâncias azedas semelhantes. O aroma original é o odor que 


Princípios da natureza material 


emana da terra, e, quando se mistura com diferentes substâncias, este 
odor aparece de diferentes maneiras. 





VERSO 46 


ami RO ai ol a | 


Hara RR MSI 


bhavanarn brahmanah sthânarh 
dháranam sad-visesanam 

sarva-sattva-gunodbhedah 
prthivi-vrtti-laksanam 


bhávanam—modelando-se formas; brahmanah—do Brahman 
Supremo; sthânam-—construindo-se lugares residenciais; dharanam— 
contendo substâncias; sat-visesanam distinguindo o espaço aberto; 
sarva—todas; sarrva-—da existência; guna—qualidades; udbhedah— 


o lugar para manifestação; prthivi—da terra; vrtti—das funções; 
laksanam—as características. 


TRADUÇÃO 
As características das funções da terra podem ser percebidas, 
modelando-se formas do Brahman Supremo, construindo-se lugares 
residenciais, preparando-se potes para conter água, etc. Em outras 
palavras, a terra é O lugar de sustento para todos os elementos. 


SIGNIFICADO 

Diferentes elementos, tais como o som, o céu, o ar, O fogo e a água, 
podem ser percebidos na terra. Outro aspecto da terra especialmente 
mencionado aqui é que a terra pode manifestar diferentes formas da 
Suprema Personalidade de Deus. Com esta afirmação de Kapila, 
confirma-se que a Suprema Personalidade de Deus, Brahman, tem 
inúmeras formas, que são descritas nas escrituras. Pela manipulação 
da terra e seus produtos, tais como a pedra, a madeira e as jóias, 
essas formas do Senhor Supremo podem estar presentes ante nossos 
olhos. Quando uma forma do Senhor Krsna ou do Senhor Visnu 
manifesta-se, apresentando-se como uma estátua feita de terra, isto 
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não é imaginário. A terra dá feição às formas do Senhor que são 
descritas nas escrituras. 

No Brahma-sarmhitã há descrições das terras do Senhor Krsna, da 
variedade da morada espiritual e das formas do Senhor tocando 
flauta com Seu corpo espiritual. Todas essas formas são descritas nas 
escrituras, e, quando elas são apresentadas desse modo, tornam-se 
adoráveis. Elas não são imaginárias, como diz a filosofia Mayavada. 
Às vezes a palavra bhavana é mal interpretada como “imaginação.” 
Mas bhávana não significa “imaginação” — significa dar configura- 
ção real à descrição da literatura védica. A terra é a transformação 
final de todas as entidades vivas e seus respectivos modos da 
natureza 


VERSO 47 


Au qe aa | 
ans ra aee fg: ton 


nabho-guna-viseso 'rtho 
yasya tac chrotram ucyate 

váyor guna-visego rtho 
yasya tat sparganam viduh 


nabhah-guna-visesah—a característica distintiva do céu (som); 
arthah objeto de percepção; yasya—cujo; rar—este; srotram—o 
sentido auditivo; ucyate—chama-se; vayoh guna-visesah—a carac: 
terística distintiva do ar (tato); arthah-—objeto de percepção; vasya 
cujo; tat—este; sparíanam—o sentido táctil; viduh—eles conhecem. 





TRADUCAO 
O sentido cujo objeto de percepção é o som chama-se o sentido 
auditivo, e aquele cujo objeto de percepção é o tato chama-se o 
sentido táctil. 


SIGNIFICADO 
O som é uma das qualificações do céu e é o objeto da audição. De 
forma semelhante, o tato é a qualificação do ar e é o objeto da sen- 
sação do tato. 


Princípios da natureza material 


VERSO 48 


atrai qu quan! 
aaa qm que qi 
aura qa a a sA Ngc 


tejo-guna-visego 'rtho 
yasya tac caksur ucyate 

ambho-guna-visego rtho 
yasya tad rasanamh viduh 

bhúmer guna-viseso 'rtho 
yasya sa ghrána ucyate 


tejah-guna-visesah—a. característica distintiva do, fogo (forma); 
arthah—objeto de percepção; yasya—cujo; tai-—este;  cakguli—o 
sentido da visão; ucyate=chama-se; ambhah-guna-visesah—a carac- 
terística distintiva da água (gosto); arthah-—-objeto de percepção: 
Yasya-—cujo; tat-—-este; rasanam-—.o sentido do paladar; viduh—eles 
conhecem; bhúmeh guna-visesah—a característica distintiva da terra 
(odor); arthah—objeto de percepção; yasya—cujo; sah-—este; ghrā- 
mah—o sentido do olfato; ucyate—chama-se. 


TRADUÇÃO 
O sentido cujo objeto de percepção; é a forma, a característica 
distintiva do fogo, é o sentido da visão. O sentido cujo objeto de 
percepção é o gosto, a característica distintiva da água, é conhecido 
como o sentido do paladar. Finalmente, o sentido cujo objeto de 
percepção é o odor, a característica distintiva da terra, chama-se o 
sentido do olfato. 


VERSO 49 


q ERA AT a ARS | 
MRA aa RTE ILII 


parasya drśyate dharmo 

hy aparasmin samanvayãt 
ato viseso bhavã 

bhiamãv evopalaksyate 





478 Srimad-Bhigavatam [Canto 3, Cap. 26 


parasya—da causa; drívate—observam-se; dharmah—as caract- 
rísticas; hi-—de fato; aparasmin —no efeito; samanvayãt- —em ordem; 
atah—daí; visesah—a característica distintiva; bhávánám—de todos 
os elementos; bhúmau—na terra; eva—apenas; upalaksyate--b 
observada. 


TRADUCAO 
Uma vez que a causa também existe em seu efeito, as característi- 
cas daquela são observadas neste, É por isso que as peculiaridades de 
todos os elementos existem apenas na terra. 


SIGNIFICADO 

O som é a causa do céu, o céu é a causa do ar, o ar é a causa do 
fogo, o fogo é a causa da água, ea água é a causa da terra. No céu 
existe apenas som; no ar existem som e tato; no fogo existem som, 
tato eforma; na água existem som, tato, forma e sabor; é na terra 
existem som, tato, forma, sabor e aroma, Portanto, a terra é o reser- 
vatório de todas'as qualidades dos 'demais elementos. A terra é o 
somatório de'todos os demais elementos. A terra tem todas as cinco 
qualidades dos elementos, a água tem quatro qualidades, o fogo tem 
três, o ar duas, e o céu apenas uma qualidade, o som. 


VERSO 50 
AA E 


MAIRENA ieli 


etâny asarmhatya yadã 
mahad-adini sapta vai 

kála-karma-gunopeto 
jagad-âdir upâvisar 


etáni—esses; asamhatya—náo estando misturados; yada—quan- 
do; mahat-ádini—o mahat-tattva, o falso ego e os cinco elementos 
grosseiros; sapta—ao todo sete; vai—de fato; kala—tempo; karma— 
trabalho; guna—e os trés modos da natureza material; upetah— 
acompanhado por; jagat-adih—a origem da criação; upavisat— 
entrou. 


51] Princípios da natureza material 


TRADUÇÃO 

| Quando todos esses elementos ainda não estavam misturados, a 

prema Personalidade de Deus, a origem da criação, juntamente 
komo tempo, o trabalho e as qualidades dos modos da natureza 
imaterial, entrou no universo com a totalidade da energia material em 
sete divisões. 
» SIGNIFICADO 
| Após discorrer sobre a geração das causas, Kapiladeva fala sobre a 
geração dos efeitos. No momento em que as causas não estavam 





misturadas, a Suprema Personalidade de Deus, sob Seu aspecto de 


Garbhodakatayi Visnu, entrou em cada universo. Acompanhando-O 
estavam todos os sete elementos primários — os cinco elementos 
materiais, a totalidade de energia (mahat-tattva) e o falso ego. Esta 
entrada da Suprema Personalidade de Deus envolve Sua entrada nos 
átomos do mundo material. Isto se confirma no Brahma-samhitã 
(5.35): andântarastha-paramânu-cayântara-stham. Ele está não ape- 
nas dentro do universo, como também dentro dos átomos. Ele está 
dentro do coração de cada entidade viva. Garbhodakasáyi Visnu, a 
Suprema Personalidade de Deus, entrou em tudo. 


VERSO 51 


aaa Jasa | 
Si gen serra AAN 


tatas tenânuviddhebhyo 
yuktebhyo ndam acetanam 

utthitamh puruso yasmád 
udatisthad asau viral 


ratah—entáo; tena—pelo Senhor; anuviddhebhyah—desses sete 
princípios, despertos para a atividade, yuktebhyah—unidos; andam — 
um ovo; acetanam-—sem inteligência; urthitam—surgiu: purusah— 
Ser Cósmico; yasmát—do qual; udatisthat—apareceu; asau—este; 
virar—célebre. 


TRADUÇÃO 
A partir desses sete princípios, despertos para a atividade e unidos 
pela presença do Senhor, surgiu um ovo sem inteligência, do qual 
apareceu o célebre Ser Cósmico. 
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SIGNIFICADO 

Na vida sexual, a combinação de matéria dos pais, que envolve # 
emulsificação e secreção, cria condições nas quais uma alma é recebis 
da dentro da matéria, e a combinação de matéria gradualmente se 
desenvolve até se transformar num corpo completo: O mesmo princhs 
pio existe na criação universal: os ingredientes estavam presentes, 
mas só quando o Senhor entrou nos elementos materiais é que 4 
matéria realmente agitou-se, Esta é a causa da criação, Podemos ver 
isso em nossa experiência ordinária, Embora possamos ter barro, 
água e fogo, esses elementos assumem a forma de um tijolo somente 
quando trabalhamos para combiná-los, Sem a energia viva, não é 
possível que-a matéria tome forma, Da mesma maneira, este mundo 
material não se desenvolve a menos que seja agitado pelo Senhor 
Supremo como-virdt-puruga. Yasmãd udatisthad asau virãf: devido a 
Sua agitação, o espaço foi criado, e a forma universal do Senhor 
também se manifestou ali. 


VERSO 52 
al ara aaa: 
MR qai maa: 
a Aa et ma AR 


etad andam visesakhyarm 
krama-vrddhair dasotraraih 
toyâdibhih parivrtar 
pradhánenavrtair bahih 
vatra loka-vitâno 'parh 
riiparh bhagavaio hareh 


etat- — este; andam ovo; visesa-dkhyam-—chamado visesa; krama — 
uma após outra; vrddhaih—aumentadas; dasa—dez vezes; uttaraih— 
maior; toya-adibhih—pela água e assim por diante; parivrtam— 
envolvido; pradhanena—pelo pradháana; avrtaih—coberto; bahih— 
na: exterior; yatra—onde; loka-vitáanah—a extensáo dos sistemas 
planetários; ayam-—esta; ripam—forma; bhagavatah—da Suprema 
Personalidade de Deus; hareh—do Senhor Hari. 


Verso 52] Princípios da natureza material 


TRADUÇÃO 
| Este ovo universal, ou o universo sob a forma de um ovo, chama-se 
a manifestação da energia material. Suas camadas de água, ar, fogo, 
céu, ego e mahat-tattva aumentam em espessura uma após outra. 
Cada camada é dez vezes maior que a anterior, e a camada externa 
final é coberta pelo pradhina. Dentro deste ovo está a forma univer- 
sal do Senhor Hari, de cujo corpo fazem parte os catorze sistemas 


planetários. 


SIGNIFICADO 

Este universo, ou o céu universal que podemos visualizar com seus 
inúmeros planetas, tem configuração semelhante à de um ovo. Assim 
como o ovo é coberto por uma casca, o universo também é coberto 
por várias camadas. A primeira camada é de água, a seguinte de 
fogo, depois ar, depois céu, e a última crosta envolvedora é o 
pradhána, Dentro deste universo semelhante a um ovo está a forma 
universal do Senhor como virãf-puruga. Todas as diferentes 
situações planetárias fazem parte de Seu corpo. Isto já foi explicado 
no começo do Srimad-Bhágavatam, Segundo Canto. Os sistemas 
planetários são considerados diferentes partes corpóreas desta forma 
universal do Senhor. Às pessoas que não podem se ocupar 
diretamente na adoração à forma transcendental do Senhor 
aconselha-se a meditar nesta forma universal e adorá-la. O sistema 
planetário inferior, Patâla, é considerado a sola do pé do Senhor 
Supremo, e a Terra é considerada o estômago do, Senhor. Brahma- 
loka, ou o sistema planetário mais elevado, onde vive Brahmã, é 
considerado a cabeça do Senhor. 

Esta virãt-purusa é considerada uma encarnação do Senhor. A 
forma original do Senhor é Krsna, como se confirma no Brahma- 
sarnhitã: adi-puruga: A virãt-puruga também é purusa, mas não é 
Adi-purusa..O adi-purusa € Krsna. Isvarah paramah krsnah sac-cid- 
dnanda-vigrahah/ anadir ádir govindah. No Bhagavad-gitã Krsna 
também é aceito como o âdi-purusa, o original; Krsna diz: “Ninguém 
é superior a Mim.” Há inúmeras expansões do Senhor, e todas elas 
são purusas, ou desfrutadores, mas, nem a virãf-purusa nem os 
puruga-avatâras — Kaáranodakasayi Visnu, Garbhodakasayi Visnu e 
Ksirodakasayi Visnu — nem qualquer uma das muitas outras expan- 
sões são o original. Em cada universo há Garbhodakasáyi Visnu, 
virat-purusa e Ksirodakasayi Visnu. A manifestação ativa da virã- 








482 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 26 


puruga é descrita neste verso. Pessoas que estão no grau inferior de 
compreensão quanto à Suprema Personalidade de Deus podem 
pensar na forma universal do Senhor, pois aconselha-se isto no 
Bhagavatam. 

Nesta passagem, dá-se uma estimativa das dimensões do universo. 
A cobertura exterior é feita de camadas de água, ar, fogo, céu, ego e 
mahat-tativa, e cada camada é dez vezes maior que a anterior. O 
espaço interno do vão do universo não pode ser medido por qualquer 
cientista humano ou ninguém mais, e além do vão existem sete cober- 
turas, cada uma delas dez vezes maior que a precedente. A camada 
de água é dez vezes maior que o diâmetro do universo, e a camada de 
fogo é dez vezes maior que a de água. Da mesma forma, a camada de 
ar é dez vezes maior que a de fogo. Essas dimensões são inteiramente 
inconcebíveis para o diminuto cérebro de 'um ser humano. 

Também se afirma que esta é a descrição de um só universo oval. 
Existem inumeráveis universos além deste, alguns dos quais são 
muitíssimas vezes maiores que ele. Na verdade, este universo é con- 
siderado o menor de todos; por isso, seu superintendente predo- 
minante, ou Brahmã, tem apenas quatro cabeças para administrá-lo 
Em outros universos, que são muito maiores que este, Brahmã tem 
mais cabeças. No Caitanya-caritâmpta conta-se que certo dia o 
Senhor Krsna chamou todos esses Brahmãs em resposta ao pequeno 
Brahma, que, após ver todos os Brahmás maiores, ficou pasmado 
Esta é a potência inconcebível do Senhor. Ninguém pode calcular as 
dimensões de Deus através da especulação ou da falsa identificação 
com Deus. Essas tentativas são sintomas de loucura. 


VERSO 53 


URREA ARA | 
aña ar rr A a sål 


hiranmayad anda-ko$ad 
utthaya salile Sayat 

tam âvisya mahã-devo 
bahudhã nirbibheda kham 





hiranmayãt-—dourado; anda-kosãt-—do ovo; utthaya—surgindo; 
salile—sobre a água; Sayãt—jazendo; ram—nele; âvisya-—tendo 
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entrado; mahã-devah-—a Suprema Personalidade de Deus; bahudha — 
de muitas maneiras; nirbibheda-—dividiu; kham-—aberturas. 


TRADUÇÃO : A 
A Suprema Personalidade de Deus, a virāț-puruşa, situou-Se 
mesté ovo dourado, que jazia sobre a água, e dividiu-o em muitas 


aberturas. 
VERSO 54 


fana saiga mi asa | 
ro a a o rara: URI 


nirabhidyatasya prathamarh 
mukharh vani tato 'bhavat 

vanyd vahnir atho'náse 
práanoto ghrana etayoh 


'hirabhidyata—apareceu; asya—dEle; prathamam-—antes de mais 
nada; mukham—uma boca; váni—o sistema vocal; tatah™ depois; 
abhavat—surgiu; ványd—com o sistema vocal; vahnih—o deus do 
fogo; athah—depois; náse—as duas narinas; prána—o ar vital; 
utah—ligado; ghranah—o sentido do olfato; etayoh-—neles. 





TRADUÇÃO E 
Antes de mais nada, apareceu uma boca nEle, e em seguida surgiu 
O sistema vocal, e juntamente com ele o deus do fogo, a deidade que 
preside este órgão. Depois apareceu um par de narinas, e nelas sur- 
giu o sentido do olfato, bem como prâna, o ar vital. 


SIGNIFICADO 

Com a manifestação da fala, 0 fogo manifestou-se também, e, com 

à manifestação das narinas, também sé manifestaram o ar vital, o 
processo respiratório e o sentido do olfato. 


VERSO 55 


Aa tal 
dll 
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ghrânãd vayur abhidyetam 
akgini cakgur etayoh 

tasmãt siiryo nyabhidyetâr 
karnau $rotramh tato disah 


ghrânãt-—do sentido do olfato; vayuh-—o deus do vento; abhis 
dyetám—apareceu; aksini—os dois olhos; caksuh—o sentido. da 
visáo; etayoh—neles; tasmar—disto; súryah—o deus do Sol; 
nyabhidyetáam—apareceu; karnau—os dois ouvidos; srotram—o 
sentido da audição; tatah-—disto; disah--as deidades que presidem 
as direções. 

TRADUÇÃO 

Com o despertar do sentido do olfato surgiu o deus do vento, que 
preside este sentido. Depois disso, apareceu um par de olhos na 
forma universal, e neles o sentido da visão. Com o despertar deste 
sentido surgiu o deus do Sol, que o preside, Em seguida, nEle apare- 
ceu um par de ouvidos, e neles o sentido da audição, com o despertar 
do qual surgiram os Dig-devatàs, ou seja, as deidades que presidem 
as direções. 

SIGNIFICADO 

Está-se descrevendo o aparecimento de diferentes partes do corpo 
da forma universal do Senhor e o aparecimento das deidades direto- 
ras dessas partes. Assim como no ventre da mãe o filho gradualmente 
desenvolve as diferentes partes de seu corpo, da mesma forma, no 
ventre universal, a forma universal do Senhor dá origem à criação de 
parafernália variada. Os sentidos aparecem, e sobre cada um deles há 
uma deidade, diretora. Esta, afirmação do Srimad-Bhagavatam, € 
também outra semelhante do Brahma-sarnhitã, corroboram que o 
sol surgiu após o aparecimento dos olhos da forma universal do 
Senhor. O sol depende dos olhos da forma universal. O Brahma- 
samhita também diz que o sol é o olho da Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna. Yac-caksur esa savitã, Savitã quer dizer “o sol.” O sol é 
o olho da Suprema Personalidade de Deus. Na verdade, tudo é 
criado pelo corpo universal da Divindade Suprema. A natureza ma- 
terial é mera fornecedora de-materiais; A criação é realmente feita 
pelo Senhor Supremo, como se confirma no Bhagavad-gitã (9.10) 
Mayãâdhyaksena prakrtih siiyate sa-carâcaram. “Sob Minha direção, 
a natureza material cria todos os objetos móveis e imóveis na criação 
cósmica,” 
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VERSO 56 


FA Reuter | 
aa eae fai fa as MM 


nirbibheda virâjas 1vag- 
roma-$masrv-âdayas tatah 
rata osadhayas câsan 
śiśnarh nirbibhide tatah 


nirbibheda—apareceu; virajahda forma universal; 1vak—pele; 
roma—cabelo; ímasru—barba, bigode; adayah-—e assim por diante; 
1arah—entáo; tarah—logo após; osadhayah—as ervas e drogas; ca— 
e; ásan -apareceram; Sisnam—órgáos genitais; nirbibhide—apare- 
ceram; tatah-— depois disso, 


TRADUÇÃO y 
A seguir, a forma universal do Senhor, a, virãt-purusa, manifestou 


Sua pele, e, logo após, apareceram o cabelo, o bigode e a barba, 
Depois disso, manifestaram-se todas as ervas e drogas, e então tam- 
bém apareceram Seus órgãos genitais. 





SIGNIFICADO 
A pele é o campo da sensação do tato. Os semideuses que contro- 
lam a produção de ervas e drogas medicinais são as deidades que 
presidem o sentido do tato. 


VERSO 57 


Tara main à q) 
KANASTA gaga dio) 


retas tasmãd âpa âsan 
nirabhidyata vai gudam 

gudad apáno pânãc ca 
mrtyur loka-bhayañkarah 


retah—sêmen; tasmãt—disto; apah—o deus que, preside as águas; 
san —apareceu; nirabhidyata— manifestou-se; vaina verdade; 
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gudam-—um ânus; gudãt-—do ânus; apânah—o órgão de defecação; 
apânãt—do órgão de defecação: ca—e; mytyuh—morte; loka- 
bhayam-karah— causando medo em todo o universo. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, apareceram o sêmen (a faculdade da procriação) e o 
deus que preside as águas. Em seguida, apareceu um ânus e, depois, 
os órgãos de defecação e, logo após, o deus da morte, que é temido 
em todo o universo. 
SIGNIFICADO 
Esta passagem dá a entender que a faculdade de ejacular sêmen é a 
causa da morte. Portanto, os pogis e transcendentalistas que querem 
viver durante períodos de vida maiores voluntariamente abstêm-se de 
ejacular sêmen. Quanto mais alguém pode abster-se de ejacular 
sêmen, mais pode se afastar do problema da morte. Há muitos yogis 
qüe vivem até trezentos ou setecentos anos mediante este processo, è 
no Bhãgavatam afirma-se claramente que ejacular sêmen é causa de 
morte horrível. Quanto mais alguém se vicia em gozo sexual, tanto 
mais é susceptível a uma morte prematura. 


VERSO 58 


eta fina as eta: e | 
e Fa afro e iaci 


hastau ca nirabhidyetárh 
balarh tâbhyâm tatah svarãy 
pâdau ca nirabhidyetârm 
gatis tabhyam tato harih 


hastau—as duas mãos; ca—e; nirabhidyerâm-—manifestaram-se; 
balam—capacidade; rãbhyâm-—delas; ratah—depois disso; svarãj— 
Senhor Indra; pâdau—os dois pés; ca—e; nirabhidyetam—mani- 
festaram-se; gatih—o processo de movimento; tabhyam—delas; ta- 
tah—entáo; harih—Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, manifestaram-se as duas mãos da forma universal, e, 
com elas, a capacidade de agarrar e atirar coisas; depois disso, apare- 
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teu o Senhor Indra. Então, manifestaram-se as pernas, €, com elas, o 
processo de movimento, após o que apareceu o Senhor Visnu. 


SIGNIFICADO 
A deidade que preside as mãos é Indra, e a deidade que preside o 
movimento é a Suprema Personalidade de Deus, Vignu. Vignu apare- 
ceu com o aparecimento das pernas da virap-purusa. 


VERSO 59 


risa faro ara SIAM 
aa rat FRA NR 


nâdyo 'sya nirabhidyanta 
tabhyo lohitam abhriam 

nadyas tatah samabhavann 
udarar nirabhidyata 


nadyah—as veias; asya—da forma universal; nirabhidyanta— 
manifestaram-se; tâbhyah-—delas; lohitam—sangue; âbhrtam—foi 
produzido; nadyah—os rios; 1atah—disto; samabhavan—apareceu; 
udaram—o estómago: nirabhidyata—manifestaram-se. 


TRADUÇÃO 
As veias do corpo universal manifestaram-se e depois delas os 
corpúsculos vermelhos, ou o sangue. Com o despertar deles, surgi- 
ram os rios (as deidades que presidem as veias), e entáo apareceu um 
abdómen. 


SIGNIFICADO 
As veias sangilíneas sáo comparadas aos rios: quando as veias 
manifestaram-se na forma universal; os rios nos diversos planetas 
também se manifestaram. A deidade controladora do rios também é 
a deidade controladora do sistema nervoso. No tratamento āyur- 
védico, àqueles que padecem de instabilidade nervosa recomenda-se 
que tomem banho mergulhando num rio corrente. 
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VERSO 60 


STA qa: im aan | 
aqa gai Ri gna SRTA lGel 


ksut-pipãse tatah syatârm 
samudras tv etayor abhút 

athasya hrdayarh bhinnam 
hrdayân mana utthitam 


ksut-pipáse—fome e sede; tatah—depois; syatam—apareceu 
samudrah—o oceano; tu—depois; etayoh—com o despertar delas; 
abhút—apareceu; atha—depois; asya-—da forma universal; hrda- 
yam—um coração; bhinnam-—apareceu; hrdayãt--do coração; 
manah—a mente; utthitam—apareceu. 


TRADUÇÃO 
A seguir surgiram as sensações de fome e sede, e, com o despertar 
delas, manifestaram-se os oceanos. Depois, manifestou-se um 
coração, e, com o despertar do coração, apareceu a mente. 


SIGNIFICADO 
o oceano é considerado a deidade que preside o abdómen, onde 
originam-se as sensagóes de fome e sede. Quem sofre de alguma 
irregularidade na fome e na sede é aconselhado, segundo o trata- 
mento áyur-védico, a banhar-se no oceano. 


VERSO 61 


aa ari afadanio ía: | 
sra ar. aras 11521 


manasas candramã jato 
buddhir buddher girârh patih 
ahañkaras tato rudras 
cittarh caityas tato 'bhavat 


manasah—da mente; candramáh—a lua; jatah—apareceu; 
buddhih—inteligéncia; buddheh—da inteligência; girām patih—o 
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senhor da fala (Brahma); aharikârah-—falso ego; tatah—depois; 
rudrah—Senhor Siva: cittam-—consciência; caityah—a deidade que 
preside a consciéncia; tatah—depois; abhavat—apareceu. 


TRADUÇÃO 
Depois da mente, apareceu a lua. Em seguida, apareceu a inteli- 
gência, e, depois da inteligência, o Senhor Brabmã apareceu. Então 
apareceu o falso ego e depois o Senhor Siva, e, após o aparecimento 
do Senhor Siva, surgiu a consciência e a deidade que preside a 
consciência. 


SIGNIFICADO 

A lua apareceu após o aparecimento da mente, o que indica que a 
lua é a deidade que preside a mente. Da mesma forma, o Senhor 
Brahmã, aparecendo após a inteligência, é a deidade que preside a 
inteligência, e o Senhor Siva, que aparece após o falso ego, é a 
deidade que preside o falso ego. Em outras palavras, indica-se que o 
deus da Lua está no modo da bondade, ao passo que o Senhor 
Brahma está no modo da paixão e o Senhor Siva está no modo da 
ignorância. O aparecimento da. consciência após o aparecimento do 
falso ego indica que, desde o começo, a consciência material está sob 
o modo da ignorância, e que, portanto, é preciso purificar-se, purifi- 
cando a consciência, Este processo purificatório chama-se consciência 
de Krsna. Tão logo se purifique a consciência, o falso ego desapa- 
rece. A identificação do corpo com o eu chama-se identificação falsa, 
ou falso ego. O Senhor Caitanya confirma isto em Seu Siksastaka. 
Ele afirma que o primeiro resultado de se cantar o mahá-mantra, 
Hare Krsna, é que se elimina a poeira da consciéncia, ou o espelho 
da mente, e então, imediatamente, extingue-se o fogo abrasador da 
existência material, O fogo abrasador da existência material, deve- 
se ao falso ego, mas, tão logo eliminemosio falso ego, podemos 
entender nossa verdadeira identidade, É nessa altura que nos Jiber 
tamos realmente das garras de maya. Assim que nos libertamos das 
garras do falso ego, nossa inteligência também se purifica, e entáo 
nossa mente absorve-se sempre nos pés de lótus da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. 

A Suprema Personalidade de Deus apareceu no dia de lua cheia 
como Gauracandra, ou a imaculada lua transcendental, À lua mate- 
rial tem manchas, porém, na lua transcendental, Gauracandra, não 
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há manchas. A fim de fixarmos a mente purificada a serviço da 
Suprema Personalidade de Deus, devemos adorar a lua imaculada, 
Gauracandra. Aqueles que são materialmente apaixonados ou 
aqueles que querem demonstrar sua inteligência para o avanço mate- 
rial na vida são geralmente adoradores do Senhor Brahma, e as 
pessoas que vivem na grosseira ignorância de se identificarem com o 
corpo adoram 'o Senhor Siva. Materialistas como Hiranyakasipu e 
Rávana sáo adoradores do Senhor Brahmá ou do Senhor Siva, mas 
Prahláda e outros devotos a servico da consciéncia de Krsna adoram 
o Senhor Supremo, a Personalidade de Deus. 


VERSO 62 
Aaa a asa! 


FORA: añ agana maa NSRI 


ete hy abhyutthitá devá 
naivásyotthapane Sakan 
punar avivisuh kháni 
tam utthapavitum kramãt 


ere—esses; hide fato; abhyutthitah—manifestos; devah—semi- 
deuses; na—náo; eva—em absoluto; asya—da virat-purusa; utthá- 
pane—em despertar; asakan—foram 'capazes; punah—novamente; 
avivisuh—eles entraram; khani—as aberturas do corpo; tam—a Ele; 
utthapayitum—para acordar: kramát—um após outro. 





TRADUÇÃO 

Ao se manifestarem assim os semideuses e as deidades que presi- 
dem diversos sentidos, eles quiseram despertar a origem de seu 
aparecimento. Mas, não conseguindo fazê-lo, eles entraram nova- 
mente no corpo da virãf-purusa, um após outro, com o objetivo de 
acordá-lO. 

SIGNIFICADO 

Para despertar a adormecida Deidade-controladora interna, é pre- 
ciso recanalizar as atividades sensoriais da concentração no 
exterior para a concentração interna. Nos versos seguintes, as ativi- 
dades sensoriais necessárias para despertar a virãf-purusa serão 
muito bem explicadas. 
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VERSO 63 
fa q A if five 1 
ara ai ara A ARI 


vahnir vacã mukham bheje 
nodatisthat tadã virãt 

ghrânena násike vayur 
nodatisthat tadã virãt 


vahnih—o deus do fogo; vacã—com o órgão da fala; mukham—a 
boca; bheje—entrou; na—náo; udatisthat—despertou; tadã—então; 
virãt—a virãt-purusa; ghrânena—com o sentido do olfato; násike— 
em Suas duas narinas; váyuh—o deus dos ventos; na—náo; 
udatisthat—despertou; tada—entáo; virar—a virat-purusa. 





TRADUÇÃO 
O deus do fogo entrou em Sua boca com o órgão da fala, mas não 
conseguiu despertar a viráf-puruga. Então o deus 'do vento entrou em 
Suas narinas com o sentido do olfato, mas ainda assim a virat-purusa 
recusou-Se a despertar. 


VERSO 64 


aña a a 
am Rara Aa 151 


aksini caksusadityo 
nodatisthat tadã virãt 

$rotrena karnau ca digo 
nodatisphat tada virar 


aksini—Seus dois olhos; caksusã—com o sentido da visão; 
adityah—o deus do Sol; na—náo; udatisthat—levantou-Se; tada— 
entáo; virãt—a virãt-puruga; $rotrena—com o sentido da audição; 
karnau—Seus dois ouvidos; ca—e; disah-—as deidades que presidem 
as direções; na—não; udaristhat—levantou-Se; tadã—então; virãt-— 
a vira¡-purusa. 
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TRADUÇÃO 
O deus do Sol entrou nos olhos da virãf-purusa com o sentido da 
visão, mas ainda assim a virãf-purusa não Se levantou. Da mesma 
forma, as deidades predominantes das direções entraram por Seus 
ouvidos com o sentido da audição, mas mesmo assim Ele não Se 
levantou, 


VERSO 65 
aq tati defina fe 
Ra rara Maga fa AN 


tvacarh romabhir osadhyo 
nodatisthat tadã virãt 

retasã $i$nam ápas tu 
nodatisthat tada viraj 


tvacam—a pele da virar-puruga; romabhih—com o pelo do corpo; 
osadhyah—as deidades que, presidem as ervas e plantas; na—náo; 
udatisthar--Se levantou; tadã--então; virá—a viraj-puruga; 
retasã--com a faculdade da procriação; sifnam—o órgão de 
geração; apah—Ño deus da água; tu-—entáo; na—náo; udatisthat—= 
despertou; tadã—então; virãj-—a viraf-purusa, 


TRADUÇÃO 
As deidades predominantes da pele, das ervas e das plantas sazo- 
nais entraram na pele da viráf-puruga com o pelo do corpo, mas o 
Ser Cósmico recusou-Se mesmo então a Se levantar: O deus predo- 
minante da água entrou em Seu órgão de geração com a faculdade 
da procriação, mas a virãt-puruga ainda assim não quis despertar. 


VERSO 66 


Ja aaa defesa fc 
ca aero afim fig MAU 


gudam mrtyur apânena 
nodatisthar tadã virar 

hastãy indro balenaiva 
nodatisthat tadã virãt 
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gudam—Seu ânus; mrtyuh—o deus da morte; apânena—com o 
órgão de defecacáo; na—náo; udatisthat—despertou; tadã—mesmo 
então; virat—a virãt-puruga; hastau—as duas mãos; indrah-— Senhor 
Indra; balena—com sua capacidade de agarrar e atirar coisas; eva— 
de fato; na—náo; udatisthat—levantou-Se; tadá—mesmo então; 
virái—a virát-purusa. 

TRADUÇÃO 

O deus da morte entrou em Seu ânus com o órgão de defecação, 
mas não conseguiu incitar a virãf-purusa à atividade. O deus Indra 
entrou nas mãos com sua (delas) capacidade de agarrar e at 
coisas, mas a virãt-puruga mesmo então não quis Se levantar. 


VERSO 67 


Roida mt aR A l 
a a Rara T KN 


visnur gatyaiva caranau 
nodatisthat tada virár 

nadir nadyo lohitena 
nodatisthat tadã virãt 


visnuh—Senhor Visnu; gatyã—com a faculdade da locomoção; 
eva—de fato; caranau—Seus dois pés; na—náo; udatisthat—Se 
levantou; tadã—mesmo então; virât—a virat-purusa; nâdih—Seus 
vasos sangilíneos; nadyah—os rios ou deuses dos rios; lohitena— 
com o sangue, com o poder de circulação; na—não; udatisthat—Se 
mexeu; tadá—mesmo então; virãt-—a virãt-purusa. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Visnu entrou em Seus pés com a faculdade da loco- 
moção, mas a virãf-purusa mesmo então recusou-Se a Se levan- 
tar. Os rios entraram em Seus vasos sangiiíneos com o sangue e o 
poder de circulação, mas ainda assim não conseguiram mover o Ser 
Cósmico. 
VERSO 68 


gral epica fa | 
cama Mera Ra NE! 
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kgui-trdbhyam udarar sindhur 
nodatisthar tadã virãs 

hrdayam manasã candro 
nodatisthar tadã virar 


ksut-trdbhyam—com fome e sede; udaram—Seu. abdómen; 
sindhuh—o oceano ou deus do oceano; na—náo; udatisthat 
despertou; tadã-—-mesmo. então; virãj-—a. virat-purusa; hrdayam 
Seu coração; manasã--com a mente; candrah-—o deus da Lua; na-- 
não; udatisthat—Se levantou; tadá—mesmo então; virã--a 
virãt-puruga. 


TRADUÇÃO 
O oceano entrou em Seu abdômen com a fome e a sede, mas o Ser 
Cósmico negou-Se mesmo então a despertar, O deus da Lua entrou 
em Seu coração com a mente, mas o Ser Cósmico não quis Se 
levantar, 


VERSO 69 


qa a cal ra fig | 
sra ql fa A NARI 


buddhyã brahmâpi hrdayarh 
nodatisthat tadã virãt 

rudro 'bhimatya hrdayam 
nodatisthat tadã virãt 


buddhyá—com a inteligéncia; brahmá—Senhor Brahma; api 
também; hrdayam—Seu coragáo; na—náo; udatisthat—Se levan- 
tou; radām mesmo então; viraí—a virat-purusa; rudrah-=Senhor 
Siva; abhimatyã-—-com o ego; hrdayam—Seu coragáo; na—náo; uda- 
tisthat-—Se levantou; tadã-—-mesmo então; virãj—a virat-puruga. 





TRADUÇÃO 
Brahmã também entrou em Seu coração com a inteligência, mas 
mesmo então não conseguiu induzir o Ser Cósmico a Se levantar. O 
Senhor Rudra também entrou em Seu coração com o ego, mas 
mesmo então o Ser Cósmico não Se mexeu, 


Princípios da natureza material 


VERSO 70 
fa al da eu: Mig | 
far dl gn RÍA Moll 


cittena hrdayarh caityah 
ksetra-¡ñah prâvisad yada 

virãf tadaiva purusah 
salilad udatisshata 


citrena—juntamente com a razão, a consciência; hrdayam—o 
coração; caityah-—a deidade que preside a consciência; ksetra-¡ñah— 
o conhecedor do campo; právisal—entrou; yadá-—quando; virá 
virat-purusa; tada—entáo; eva—justamente; purusah—o Ser Cós- 
mico; salilat—da água; udatisphata—levantou-Se. 





TRADUÇÃO 


Contudo, quando o controlador interno, a deidade que preside a 
consciência, entrou no coração com a razão, naquele mesmo instante 
o Ser Cósmico levantou-Se das águas causais. 


VERSO 71 


qm ai ga aaa: | 
saña Aaa Ania o 


yathā prasuptarh puruşarı 
prāņendriya-mano-dhiyah 

prabhavanti vinã yena 
notthãpayitum ojasã 


yathã—assim como; prasuptam-—dormindo;. purusam— um 
homem; prána—o ar vital; indriya—os sentidos para trabalhar e 
registrar conhecimento; manah-—a mente; dhiyah—a inteligência; 
prabhavanti—são capazes; vinã-—-sem; yena—quem (a Superalma); 
na—não; utihapayitum-—de despertar; .ojasa—por. seu. próprio 


poder. 
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TRADUÇÃO 
Quando um homem está dormindo, nenhum de seus recursos 
materiais — a saber, a energia vital, os sentidos para registrar conhe- 
cimento, os sentidos para trabalhar, a mente e a inteligência — pode 
despertá-lo. Ele só pode ser acordado quando a Superalma o ajuda. 


SIGNIFICADO 

A explanação da filosofia Sânkhya é dada aqui em pormenores, 
no sentido de que a virãf-purusa, ou'a forma universal da Suprema 
Personalidade de Deus, é a fonte original de todos os diversos órgãos 
dos sentidos e das deidades que os presidem. A relação entre a virãt- 
purusa e as deidades diretoras, ou as entidades vivas, é tão compli- 
cada que, não é com o simples exercício dos órgãos dos sentidos, que 
estáo relacionados com as deidades que os presidem, que se pode 
acordar a virãf-puruga. Não é possível despertar a virãt-purusa ou 
unir-se à Suprema Personalidade de Deus através de atividades 
materiais. É apenas através do serviço devocional e do desapego que 
alguém pode executar o processo de ligar-se ao Absoluto. 


VERSO 72 
aa Na ART | 
aferra ña Fra 11 021 


tam asmin praryag-atmânam 
dhiya yoga-pravrttayá 

bhaktyã viraktyã jftânena 
vivicyâtmani cintayet 


tam—nEle; asmin—neste; praryak-ármánam—a Superalma; 
dhiya—com a mente; yoga-pravrttayã--ocupada em serviço devo- 
cional; bhaktyã-—através da devoção; viraktyã-—através do desa- 
pego; jfiânena-—através do conhecimento espiritual; vivicya—con- 
siderando cuidadosamente; dtmani—no corpo; cintayet—deve-se 
contemplar. 





TRADUÇÃO 
Portanto, através da devoção, do desapego e do avanço em conhe- 
cimento espiritual, adquirido através de concentrado serviço devo- 
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cional, deve-se contemplar a Superalma como presente neste próprio 
corpo, embora simultaneamente separada dele. 


SIGNIFICADO 

É possível perceber a Superalma internamente. Ela está dentro do 
corpo mas também separada do corpo, ou transcendental ao corpo. 
Embora sentada no mesmo corpo que a alma individual, a Su- 
peralma não tem afeição pelo corpo, ao passo que a alma individual 
o tem. Portanto, é preciso desapegar-se deste corpo material, prati- 
cando serviço devocional. Aqui se menciona claramente (bhaktya) 
que se deve prestar servigo devocional ao Supremo. Como se declara 
no Primeiro Canto, Segundo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam 
(1.2.7), vasudeve bhagavati bhakti-yogah prayojitah. Quando Vã- 
sudeva, o Visnu onipenetrante, a Suprema Personalidade de Deus, 
É servido com devoção totalmente pura, o desapego do mundo ma- 
terial começa imediatamente. O objetivo de Sankhya é desapegar- 
nos da contaminação material. Podemos alcançar isto simplesmen- 
te praticando serviço devocional à Suprema Personalidade de 
Deus. 

Alguém que se desapega da atração pela prosperidade material 
pode realmente concentrar sua mente na Superalma. Enquanto a 
mente se deixar distrair pelas coisas materiais, não haverá pos- 
sibilidade de concentrarmos a mente e a inteligência na Suprema 
Personalidade de Deus ou em Sua representação parcial, a Su- 
peralma. Em outras palavras, não se pode concentrar mente e energia 
no Supremo a não ser que se esteja desapegado do mundo material 
Praticando o desapego deste mundo material, pode-se realmente 
obter conhecimento transcendental da Verdade Absoluta. Enquanto 
estivermos envolvidos com o gozo dos sentidos, ou o gozo material, 
não nos será possível entender a Verdade Absoluta. Isto também está 
confirmado no Bhagavad-gitã (18.54). Quem está livre da conta- 
minação material é alegre e pode ingressar no serviço devocional, e, 
através do serviço devocional, pode libertar-se. 

No Srimad- Bhãgavatam, Primeiro Canto, afirma-se que nos tor- 
namos felizes ao praticar serviço devocional. Com esta atitude jubi- 
losa, podemos entender a ciência de Deus, ou consciência de Krsna; 
caso contrário, isto é impossível. O estudo analítico dos elementos 
da natureza material e a concentração da mente na Superalma 
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são a. essência do sistema filosófico Saúkhya. A perfeição desta 
sânkhya-yoga culmina em serviço devocional à Verdade Absoluta. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Terceiro Canto, Vigésimo-sexto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Princípios fundamentais da natureza material.” 


CAPÍTULO VINTE-E-SETE 


Compreendendo a natureza material 


VERSO 1 
APTAS 
off gan aaa rp; | 
ç 
aferida Ut 
$ri-bhagaván uváca 
prakrti-stho pi purugo 
nájyate prákrtair gunaih 
avikarad akartriván 
nirgunatvaj jalârkavat 


sri-bhagavân uvâca—a Personalidade de Deus disse; prakrti- 
'sthah—residindo no corpo material; api—embora; purusah—a enti- 
dade. viva; na—náo; ajyate—é afetada; prãkrtaih-—da natureza 
material; gunaih—pelos modos; avikaraí—por ser imutável; akar- 
trivai—pela liberdade do sentido de propriedade; nirgunalvdl—por 
náo ser afetada pelas qualidades da natureza material; jala—na 
água; arkava! —como o sol. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus Kapila continuou: Quando a entidade 
viva deixa de estar assim afetada pelos modos da natureza material, 
por ser imutável e não reivindicar propriedade, ela permanece à parte 
das reações dos modos, apesar de residir num corpo material, assim 
como o sol permanece separado de seu reflexo na água. 


SIGNIFICADO 
No capítulo anterior, o Senhor Kapiladeva conclui que, simples- 
mente por começar a praticar serviço devocional, pode-se alcançar 
desapego e conhecimento transcendental para entender a ciência de 
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Deus. Aqui se confirma o mesmo principio. Uma pessoa que é desa- 
pegada dos modos da natureza material permanece assim como 
o sol refletido na água. Quando o sol está refletido na água, o movi 
mento da água, a frieza ou a instabilidade da água náo podem afetar 
o sol. Analogamente, vasudeve bhagavati bhakti-yogah prayojitah 
(Bhãg. 1.2.7): quem se ocupa plenamente em atividades de serviço 
devocional, bhakti-yoga, torna-se como o sol refletido na água. 
Apesar de parecer estar no mundo material, na verdade o devoto está 
no mundo transcendental, Assim como o reflexo do sol parece estar 
na água mas está a muitos milhões de quilômetros de distância da 
água, da mesma forma, quem se dedica ao processo de bhakti-yoga é 
nirguna, ou seja, não se deixa afetar pelas qualidades da natureza 
material, 

Avikara significa “imutável.” No Bhagavad-gitã se confirma que 
toda e cada entidade viva é parte integrante do Senhor Supremo, e, 
deste modo, a posição eterna delas é de cooperar com o Senhor 
Supremo ou vincular sua energia a Ele. Esta é sua posição imutável. 
Tão logo empregue sua energia e atividades no gozo dos sentidos, 
esta mudança de posição chama-se vikãra. Do mesmo modo, mesmo 
neste corpo material, ao praticar serviço devocional sob a orientação 
do mestre espiritual, a entidade viva alcança a posição imutável por 
ser este o seu dever natural. Como se afirma no Srimad- Bhagavatam, 
liberação significa restabelecimento em nossa posição original. A 
posição original é a de prestar serviço ao Senhor (bhakri-yogena; 
bhaktya). Quando nos desapegamos da atração material é nos ocu- 
pamos plenamente em serviço devocional, alcançamos a imutabili- 
dade. Akartrtvãt significa não fazer nada em troca de gozo dos 
sentidos. Quando alguém faz algo por sua própria conta e risco, há 
um sentido de propriedade nisto e, portanto, uma reação, porém, se 
faz tudo para Krsna, não há aí sentido de propriedade sobre as 
atividades. Através da imutabilidade é por não reivindicar proprie- 
dade sobre 'as atividades, podemos nos situar imediatamente na 
posição transcendental'na qual não somos afetados pelos modos da 
natureza material, assim como o reflexo do sol não é afetado pela 
água. 

VERSO 2 


ao moa aAa 
mifni sara N R N 


Compreendendo a natureza material 


sa esa yarhi prakrter 
gunesv abhivisajjate 

ahankriva-vimadharma 
kartasmity abhimanyate 


sah—esta mesma entidade viva; esah—isto; yarhi—quando; pra- 
krteh—da natureza material; gunegsu—nos modos; abhivisajjate— 
absorve-se; ahañkriva—pelo falso ego; vimidha—confundida; 
ätmā—a alma individual; karrá—a autora; asmi—eu sou; iti—assim; 
abhimanyate—ela acha. 


TRADUÇÃO 
Quando a alma está sob o encanto da natureza material e do falso 
ego, identificando-se com seu corpo como o eu, ela se absorve em 
atividades materiais, e, pela influência do falso ego, acha que é pro- 
prietária de tudo. 


SIGNIFICADO 

Na realidade, a alma condicionada é forçada a agir sob a pressão 
dos modos da natureza material. A entidade viva não tem indepen- 
dência. Ao se colocar sob a orientação da Suprema Personalidade de 
Deus ela está livre, mas quando, sob a impressão de que está satisfa- 
endo seus sentidos, ocupa-se em atividades de gozo dos sentidos, ela 
está realmente sob o encanto da natureza material. No Bhagavad- 
gita se diz que prakrteh kriyamánani: agimos de acordo com os 
modos específicos da natureza que adquirimos. Guna refere-se às 
qualidades da natureza. Alguém está sob a influência das qualidades 
da natureza, mas pensa falsamente que é o proprietário. Podemos 
evitar este falso sentido de propriedade simplesmente nos ocupando 
em serviço devocional sob a orientação do Senhor Supremo ou de 
Seu representante autêntico. Arjuna, no Bhagavad-gitã, se esforçava 
para chamar a si mesmo a responsabilidade de matar seu avó e 
mestre na luta, mas livrou-se deste sentido de propriedade sobre a 
ação ao agir sob:a orientação de Krsna. Ele lutou, más libertou-se 
realmente das reações da luta, embora no começo, quando era um 
não-violento, recusando-se a lutar, fizesse com que toda a responsa- 
bilidade recaísse sobre ele. Esta é a diferença entre liberação e condi- 
cionamento. Pode ser que uma alma condicionada seja muito boa e 
aja no modo da bondade, mas, de qualquer modo, está condicionada 
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sob oencanto da natureza material. O devoto, no entanto, age intei- 
ramente sob a orientação do Senhor Supremo. Assim suas ações 
podem náo parecer de alta qualidade para o homem comum, mas q 
devoto não é responsável por elas. 


VERSO 3 


da dane isenta: | 
MR: EN: EPR 12 


tena sarnsãra-padavim 
avaso 'bhyety anirvriah 

prásañgikaih karma-dosaih 
sad-asan-misra-yonisu 


tena—com isto; sarhsãra—de repetidos nascimentos e mortes; 
padavim—o caminho; avasah—desamparadamente; abhyeti—ela se 
submete; anirvrtah-— descontente; prasarigikaih —resultante da asso- 
ciação com a natureza material; karma-dosaih—devido às ações 
defeituosas; sat-—boas; asat-—más; misra-—mistas; yonisu—em dife» 
rentes espécies de vida. J 


TRADUÇÃO 
A alma condicionada, portanto, transmigra por diferentes espécies 
de vida, superiores e inferiores, por causa de sua associação com os 
modos da natureza material. A não ser que seja aliviada de ativi- 


dades materiais, ela é obrigada a aceitar esta posiçã 
5 ição devido 
trabalho defeituoso. ka aiarar 





SIGNIFICADO 

Neste verso, a expressáo karma-dosaih significa “devido ás agóes 
defeituosas.” Isto se refere a qualquer atividade, boa ou má, executa- 
da neste mundo material — todas elas são ações defeituosas e con- 
taminadas devido ao contato coma matéria. A tola alma condicio- 
nada pode pensar que dá caridade ao abrir hospitais para benefícios 
materiais, ou ao abrir uma instituição educacional para a educação 
material, mas não sabe que todo este trabalho também é defeituoso, 
porque não a livrará do processo de transmigração de um corpo a 
outro. Afirma-se claramente aqui: sad-asan-misra-yonigu — isto é, 
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Alguém pode nascer em família muito elevada ou pode nascer em 
planetas superiores, entre os semideuses, em troca de suas ditas ativi- 
dades piedosas no mundo material. Este trabalho, porém, também é 
defeituoso porque não dá a liberação. Nascer em local agradável ou 
em família elevada não significa que se evita de submeter-se às tribu- 
lações materiais — as dores de nascimento, morte, velhice e doença, 
Uma alma condicionada sob o encanto da natureza material não 
pode entender que qualquer ação que execute em troca de gozo dos 
sentidos é defeituosa e que somente suas atividades em serviço devo- 
cional ao Senhor podem dar-lhe alívio das reações de atividades 
defeituosas. Por não parar com essas atividades defeituosas, ela é 
obrigada a mudar-se para diferentes corpos, alguns elevados, outros 
baixos. Isto se chama sarhsãra-padavim, que significa este mundo 
material, contra o qual não há alívio. Aquele que deseja liberação 
material tem de dedicar suas atividades ao serviço devocional: Não 
há outra alternativa. 


VERSO 4 


ant aims def Fr | 
aa Ara AAA al 8 


arthe hy avidyamáne pi 
sarhasrtir na nivartate 

dhyáyato visayan asya 
svapne 'narthagamo yathá 


arthe—causa real; hi—certamente; avidyamáne—náo. existindo; 
api—embora; sarhsrtih—a condigáo existencial material; na—náo; 
nivartate—cessa; dhyayatah—contemplando; visayân—objetos dos 
sentidos; asya-—da entidade viva; svapne—num sonho; anartha—de 
desvantagens; ágamah—chegada; yathd-—como, 


TRADUÇÃO 
Na verdade, a entidade viva é transcendental à existência material, 
mas, por causa de sua mentalidade de domínio sobre a natureza 
material, sua condição existencial material não cessa, e, assim como 
num sonho, ela é afetada por desvantagens de toda a espécie. 
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SIGNIFICADO 

O exemplo do sonho é bastante adequado. Devido a diferentes 
condições mentais, nos sonhos somos colocados em posições van 
tajosas e desvantajosas. Analogamente, embora a alma espiritual 
nada tenha a ver com esta natureza material, por causa de sua men- 
talidade de domínio sobre ela, ela é posta na posição de existência 
condicional. 

Descreve-se aqui a existencia condicional como dhyáyato visayân 
asya. Visaya significa “um objeto de prazer” Enquanto continuar- 
mos à pensar que podemos gozar de vantagens materiais, estaremos 
na vida condicionada, mas, tão logo voltemos à razão, desenvol- 
veremos o conhecimento de que não somos os desfrutadores, pois o 
único desfrutador é a Suprema Personalidade de Deus. Como con- 
firma o Bhagavad-gitã (5.29), Ele é o beneficiário de todos os resulta- 
dos de sacrifícios e penitências (bhoktãrarh yajfia-tapasâm), e é o 
proprietário de todos os três mundos (sarva-loka-mahesvaram). Ele é 
o verdadeiro amigo de todas as entidades vivas. Mas, ao invés de 
deixar para a Suprema Personalidade de Deus o direito de proprie- 
dade, de desfrute e a verdadeira posição de amigo de todas as 
entidades vivas, nós afirmamos ser os proprietários, os desfrutadores 
e os amigos. Executamos trabalho filantrópico, julgando que somos 
os amigos da sociedade humana. Pode ser que alguém se apregoe 
como ótimo nacionalista, como o melhor amigo do povo e do país, 
mas, na verdade, ele não pode ser o maior amigo de todos. O único 
amigo é Krsna. Devemos tentar elevar à consciência da alma 
condicionada à plataforma de compreensão de que Krsna é seu 
verdadeiro amigo. Se alguém fizer amizade com Krsna, não será 
jamais enganado, e obterá toda a ajuda necessária. Despertar esta 
consciência na alma condicionada é o maior serviço, e não se fazer 
passar por grande amigo de outra entidade viva. O poder de amizade 
é limitado. Mesmo que aleguemos ser amigos de alguém, não pode- 
mos ser amigos dele ilimitadamente. Há um número ilimitado de 
entidades vivas, e nossos recursos sáo limitados; portanto, náo 
podemos contribuir ao verdadeiro benefício das pessoas em geral. O 
melhor serviço que se pode prestar às pessoas em geral é despertar- 
lhes a consciência de Krsna, para que elas saibam que o supremo 
desfrutador, o supremo proprietário e o supremo amigo é Krsna. 
Então este sonho ilusório de domínio sobre a natureza material 
acabará. 
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VERSO 5 


sam qa sema É l 
adia rio free a aaa MM 


ata eva $anais cittarh 
prasaktam asatârm pathi 

bhakti-yogena tivrena 
viraktyã ca nayed vasam 


atah eva—portanto; Sanaih—gradualmente; citram-—mente, cons- 
Elência; prasaktam —apegadas; asatâm-—de gozos materiais; pathi= 
Mo caminho; bhakti-yogena-através do serviço devocional; tivre- 
na-—seríssimo; viraktyá—sem apego; ca—e; nayer—ela deve trazer; 
vasam—sob controle. 


TRADUÇÃO > 
É dever de toda alma condicionada ocupar sua consciência potùi- 
da, que está agora apegada ao gozo material, em seríssimo servico 
devocional, com desapego. Assim, sua mente e sua consciência esta- 
rão sob pleno controle. 





SIGNIFICADO 

Este verso explica muito bem o processo da liberação. Tornamo- 
nos condicionados pela natureza material por pensarmos que somos 
6 desfrutador, o proprietário e o amigo de todas as entidades vivas. 
Este pensamento falso resulta de se contemplar o gozo dos sentidos. 
Quando alguém acha que é o melhor amigo de seus compatriotas, da 
sociedade ou da humanidade, e se dedica a diversas atividades nacio- 
nalistas, filantrópicas e altruístas, tudo isso é apenas excessiva con- 
centração no gozo dos sentidos. O chamado líder nacional ou huma- 
nista não serve a todos — ele serve apenas a seus sentidos. Isto é um 
fato. Porém, a alma condicionada não pode entender isto por estar 
confundida pelo encanto da natureza material. Portanto, este verso 
recomenda que nos ocupemos mui seriamente em serviço devocional 
ao Senhor, o que significa que não devemos pensar que somos O 
proprietário, benfeitor, amigo ou desfrutador. Devemos estar sempre 
conscientes de que o verdadeiro desfrutador é Krsna, a Suprema 
Personalidade de Deus: este é o princípio básico da bhakti-yoga. E 
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preciso que estejamos firmemente convencidos destes três princípios! 
devemos sempre pensar que Krsna é o proprietário, Krsna é o dese 
frutador e Krsna é o amigo. Devemos não apenas entender esses 
princípios para nós mesmos, como também devemos tentar cons 
vencer os outros e propagar a consciência de Krsna. 

Tão logo alguém se ocupe tão seriamente assim em serviço devo- 
cional ao Senhor, naturalmente desaparece a propensão de alegar 
falso domínio sobre a natureza material.: Este desapego chama»së 
vairâgya. Ao invés de nos absorvermos no chamado assenhorea- 
mento material, ocupamo-nos em consciência de Krsna: isto chama- 
se controle de consciência, O processo de yoga requer o controle dos 
sentidos. Yoga indriya-sarhyamah. Uma vez que os sentidos são sems 
pre ativos, suas atividades devem ser ocupadas em serviço devocional 
= não é possível conter suas atividades. Se quisermos suspender 
artificialmente as atividades dos sentidos, nossa tentativa será um 
fracasso; Mesmo o grande yogi Vi$vâmitra, que tentava controlar os 
sentidos mediante o processo: de yoga, caiu vítima da beleza de 
Menakã, Há muitos exemplos assim. A não ser que a mente e à 
consciência estejam plenamente ocupadas em serviço devocional, 
sempre há a oportunidade de a mente ocupar-se com desejos de gozo 
dos sentidos. 

Um ponto em particular mencionado neste verso é muito significa- 
tivo, Aqui se diz que prasaktam asatârh pathi: a mente está sempre 
atraída por asat, a existência material temporária. Como temos 
estado associados com a natureza material desde tempos imemoriais, 
nos acostumamos com o nosso apego a esta natureza material tem- 
porária: É preciso fixar a mente nos eternos pés de lótus do Senhor 
Supremo, Sa vai manah krsna-padaravindayoh. É preciso fixar a 
mente nos pés de lótus de Krsna; então tudo estará muito bem. 
Assim, este verso enfatiza a seriedade da bhakti-yoga. 


VERSO 6 


ERA. Aaa: | 
a AR maA TE 


yamadibhir yoga-pathair 
abhyasañ $raddhayánvitah 


Compreendendo a natureza material 


mayi bhávena satyena 
mat-kathã-$ravanena ca 


yama-adibhih—comecando com yama; yoga-pathaih—mediante o 
sistema de yoga; abhyasan—praticando; sraddhayã anvitah—com 
grande fé; mayi—a Mim; bhávena—com devogáo; satyena—impo- 
luto; mat-kathã-—histórias sobre Mim; $ravanena—ouvind: e; 


TRADUÇÃO 
É preciso tornar-se fiel, praticando o processo controlador do sis- 
tema de yoga, e elevar-se à plataforma de serviço devocional impo- 
luto, cantando e ouvindo sobre Mim. 


SIGNIFICADO 

Pratica-se yoga em oito fases diferentes: yama, niyama, asana, 
pranáyáma, pratyáhára, dhāranā, dhyāna e samādhi. Yama e niyama 
significam praticar © processo controlador, seguindo regulações 
estritas, e dsana refere-se ás posturas sentadas. Essas fases ajudam- 
nos a elevar-nos ao padrão de fidelidade em serviço devocional. A 
prática de yoga mediante exercicios físicos náo é a meta última; a 
meta real é concentrar e controlar a mente e treinar-se para se situar 
em serviço devocional fiel. 

Bhávena, ou bhava, é um fator muito importante na prática de 
yoga ou em: qualquer processo: espiritual. Explica-se este termo 
bháva no Bhagavad-gitá (10.8). Budhã bhāva-samanvitāh: devemos 
estar absortos pensando no amor a Krsna. Quando alguém sabe que 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, é a fonte de tudo e que 
tudo emana dEle (aharh sarvasya prabhavah), ele entende o aforismo 
do Vedânta, janmãdy asya vatah (“a fonte original de tudo”), e então 
pode absorver-se em bhãva, ou a fase preliminar de amor a Deus. 

Rúpa Gosvâmi explica muito bem no Bhakti-rasâmrta-sindhu 
como se alcança este bháva, ou fase preliminar de amor a Deus. Ele 
afirma que, antes de mais nada, é preciso tornar-se fiel (Sraddhayân- 
vitah). A fé alcança-se controlando os sentidos, seja pela prática de 
yoga, seguindo as regras e regulações e praticando as posturas senta- 
das, seja por ocupar-se diretamente em bhakti-yoga, como se reco- 
menda no verso anterior, Dentre os nove diferentes itens da bhakti- 
yoga, os primeiros e principais são cantar e ouvir sobre o Senhor. 
Também:se menciona isto aqui. Mat-kathã-sravanena ca: Pode-se 
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atimgir o padrão de fidelidade, seguindo as regras e regulações do 
sistema de yoga, e a mesma meta pode ser alcançada simplesmente 
cantando e ouvindo sobre as atividades transcendentais do Senhor. A 
palavra ca é significativa. Bhakti-yoga é direta, e o outro processo 
é indireto. Mas, mesmo se adotando o processo indireto, não há 
sucesso a menos que se chegue plenamente ao processo direto de 
ouvir-e cantar as glórias do Senhor. Portanto, aqui usa-se a palavra 
satyena. A este respeito, Svámi Sridhara comenta que satyena signi- 
fica niskapatena, “sem duplicidade.” Os impersonalistas são cheios 
de duplicidade. Às vezes eles fingem executar serviço devocional, mas 
sua idéia final é de se tornarem unos com o Supremo. Isto é dupli- 
cidade, kapafa. O Bhagavatam não permite esta duplicidade. No 
começo do Srimad- Bhãgavatam afirma-se claramente que paramo 
hirmatsaránám: “Este tratado, o Srimad-Bhagavatam, destina-se 
àqueles que são totalmente livres da inveja” O mesmo ponto é 
novamente enfatizado aqui. A não ser que sejamos completamente 
fiéis à Suprema Personalidade de Deus e nos ocupemos no processo 


de ouvir e cantar as glórias do Senhor, para nós não há possibilidade 
de liberação. 





VERSO 7 


Aqua fronte: | 
muto a ao ma oa 


sarva-bhúta-samatvena 
nirvairenáprasañgatah 

brahmacaryena maunena 
sva-dharmena baliyasá 


sarva—todas; bhúta—entidades vivas; samarvena-—tendo. visão 
equânime; nirvairena—sem inimizade; aprasañgatah—sem ligações 
íntimas; brahma-caryena—através do celibato; maunena—através do 
silencio; sva-dharmena—através da própria ocupação; baliyasa— 
oferecendo o resultado. 


TRADUÇÃO 
Ao executar serviço devocional, é preciso ter visão equânime de 
todas as entidades vivas, sem inimizade contra ninguém mas também 
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sem ligações íntimas com ninguém. É preciso observar o celibato, ser 
grave e executar as próprias atividades eternas, oferecendo os resul- 


“tados à Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O devoto da Suprema Personalidade de Deus que se ocupa seria- 
imente em serviço devocional é equânime com todas as entidades 
vivas. Existem diversas espécies de entidades vivas, mas o devoto não 
vê a cobertura externa: ele vê a alma habitando dentro do corpo. 
Como toda e cada alma é parte integrante da Suprema Perso- 
malidade de Deus, ele não vê nelas diferença alguma. Esta é a visão 
de um devoto erudito. Como se explica no Bhagavad-gitá, o devoto 
ou sábio erudito não vê diferença alguma entre um bráhmana 
erudito, um cão, um elefante ou uma vaca, porque ele sabe que o 
corpo é somente a cobertura externa, e que a alma é realmente parte 
integrante do Senhor Supremo. O devoto não cultiva inimizade con- 
tra nenhuma entidade viva, mas isto não quer dizer que ele se misture 
com todos. Isto é proibido. Aprasargatah significa “não conviver 
intimamente com todos.” O devoto se interessa em executar serviço 
devocional, e deve, portanto, conviver apenas com devotos, a fim de 
avançar em seu objetivo. Ele não tem por que se misturar com os 
outros, pois, embora não encare ninguém como seu inimigo, ele só se 
relaciona com pessoas que se ocupam em serviço devocional. 

O devoto deve observar o voto de e to. Celibato não se refere 
necessariamente a estar cem por cento livre da vida sexual; permite- 
se também a satisfação com a própria esposa sob o voto de celibato. 
'A melhor política é evitar inteiramente o sexo. Isto é preferível. Caso 
contrário, o devoto pode casar-se sob princípios religiosos e viver 
pacificamente com sua esposa. 

O devoto não deve falar desnecessariamente, Um devoto sério não 
tem tempo para falar de disparates. Ele está sempre ocupado em 
consciéncia de Krsna. Sempre que fala, ele fala sobre Krsna. Mauna 
significa “silêncio.” Silêncio não quer dizer que não se deva falar em 
absoluto, mas que não se deve falar de disparates. Deve-se ser muito 
entusiasta por se falar sobre Krsna. Outro item importante descrito 
aqui é sva-dharmena, ou estar exclusivamente dedicado à própria 
ocupação eterna, que é agir como servo eterno do Senhor, ou seja, 
agir em consciência de Krsna. A palavra seguinte, baliyasã, significa 
“oferecer os resultados de todas as atividades à Suprema Perso- 
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nalidade de Deus.” O devoto náo age por conta própria em troca de 
gozo dos sentidos. Tudo o que ele ganha, tudo o que come e tudo q 
que faz, ele oferece para a satisfação da Suprema Personalidade de 
Deus. 


VERSO 8 


ran ql fa q | 
UA 


yadrechayopalabdhena 
santusto mita-bhuñ munih 

vivikta-Saranah santo 
maitrah karuna dtmaván 





yadrechaya—sem dificuldade; upalabdhena—com aquilo que é 
obtido; santustah-—satisfeito; mita-—pouco; bhuk--comendo; mu- 
nih-—meditativo; vivikta-Saranah—viver num lugar retirado; $ãn- 
tah—pacífico; maitrah-—amistoso; karunah—compassivo; Arma- 
ván—sereno, auto-realizado: 


TRADUÇÃO 
Como sua renda, o devoto deve contentar-se com aquilo que 
ganha sem muita dificuldade. Ele não deve comer mais que o necessá- 
rio. Deve viver num lugar retirado e sempre ser meditativo, pacífico, 
amistoso, compassivo e auto-realizado. 


SIGNIFICADO 

Todos que aceitaram um corpo material precisam suprir as neces- 
sidades do corpo, agindo ou ganhando alguma subsistência. O 
devoto só deve trabalhar pela renda que for absolutamente neces- 
sária. Ele deve sempre contentar-se com tal renda e não se esforçar 
por ganhar cada vez mais, simplesmente para acumular coisas desne- 
cessárias. Vemos pessoas no estado condicionado que não têm dinhei- 
ro mas vivem trabalhando arduamente para ganhar algum dinheiro 
como objetivo de assenhorear-se da natureza material. Kapiladeva 
ensina que náo devemos nos esforçar arduamente por coisas que 
podem vir automaticamente, sem esforço extrínseco. A palavra exata 
usada a este respeito, padrechaya, significa que toda entidade viva 
tem felicidade e tristeza predeterminadas em seu corpo atual: esta €a 
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chamada lei do karma. Não é possível que simplesmente através de 
esforços por acumular cada vez mais dinheiro alguém seja capaz de 
fazê-lo, caso contrário quase todos estariam no mesmo nível de 
Fiqueza. Na realidade, todos estão ganhando e adquirindo de acordo 
com seu karma predestinado. Segundo a conclusão do Bhãgavatam, 
Às vezes nos defrontamos com condições perigosas ou miseráveis sem 
nos esforçar para tal, e, da mesma forma, temos condições prósperas 
semnos esforçar por obtê-las. Aconselha-se a que deixemos essas 
Coisas virem da maneira predestinada. Devemos ocupar nosso tempo 
valioso no desempenho da consciência de Krsna. Em outras pala- 
vras, devemos nos contentar com nossa condição natural. Se, pela 
predestinação, alguém é posto em determinadas condições de vida 
que são menos prósperas em comparação com a posição de outrem, 
tle não deve ficar perturbado: Deve simplesmente esforçar-se por 
utilizar seu tempo valioso para avançar em consciência de Krsna. O 
avanço em consciência de Krsna não depende de nenhuma condição 
materialmente próspera ou miserável: está livre das condições impos- 
tas pela vida material. Um homem paupérrimo pode executar a 
consciência de Krsna tão efetivamente quanto um homem riquís- 
simo. Portanto, devemos nos contentar com a posição que o Senhor 
nos tenha oferecido. 

Outra palavra usada aqui é mita-bhuk, significando que devemos 
comer apenas o necessário para manter-nos vivos. Não devemos ser 
glutóes para satisfazer a língua. Cabe ao homem consumir cereais, 
frutas, leite e alimentos semelhantes. Não se deve ser excessivamente 
ávido por satisfazer a língua e comer aquilo que não se destina à 
humanidade. Particularmente, o devoto deve comer apenas prasada, 
ou seja, alimento oferecido à Personalidade de Deus. Sua posição é 
aceitar os restos desses alimentos. Alimentos inocentes como cereais, 
legumes, frutas, flores e preparações lácteas devem ser oferecidos ao 
Senhor, e por isso não há motivo para oferecer alimentos que estão 
nos modos da paixão e da ignorância. O devoto não deve ser cobi- 
çoso. Recomenda-se também ao devoto que seja muni, ou medita- 
tivo: ele sempre deve pensar em Krsna e em como prestar melhor 
serviço à Suprema Personalidade de Deus. Esta deve ser sua única 
ansiedade. Assim como um materialista está sempre pensando em 
como melhorar sua condição material, os pensamentos do devoto 
devem sempre estar ocupados em melhorar sua condição em cons- 
ciência de Krsna; portanto, ele deve ser um muni. 
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O seguinte.item recomendado é que o devoto viva em lugar retis 
rado. Geralmente, o homem comum está interessado em dinheiro, ou 
no avanço da vida materialista, que é desnecessário para um devos 
to. O devoto deve escolher um lugar de residência onde todos estejam 
interessados:em serviço devocional, Geralmente, portanto, o devoto 
vai a um-lugar sagrado de peregrinação onde vivam devotos. 
Recomenda-se que ele viva em lugar onde não haja grande número 
de homens ordinários. É muito importante viver em lugar retirado 
(vivikta-$arana), O item seguinte é Santa, ou tranquilidade. O devoto 
não deve ser agitado. Ele deve se contentar com sua renda natural, 
comer somente o necessário para manter sua saúde, viver em lugar 
retirado e sempre manter-se pacífico. A paz de espírito é necessária 
para o desempenho da consciéncia de Krsna. 

O item seguinte é maitra, ou-amizade, O.devoto.deve ser amigável 
com todos, mas sua amizade íntima deve ser apenas com devotos. 
Com os demais ele deve ser oficial. Ele pode dizer: “Sim, senhor, o 
que o senhor diz está certo,” masele não é íntimo com eles. Contudo, 
o devoto deve ter compaixão das pessoas que são inocentes, que não 
são nem ateístas, nem muito avançadas em compreensão espiritual. 
O devoto deve ser compassivo com elas e ensinar-lhes, na medida do 
possível, a como avançar em consciência de Krsna, O devoto deve 
sempre permanecer dtmavân, ou seja, situado em sua posição espiri- 
tual, Ele não deve esquecer que seu principal interesse é de avançar 
em consciência espiritual, ou consciência de Krsna, e não deve 
identificar-se nesciamente com o corpo ou a mente, Áimã significa 
corpo ou mente, mas aqui a palavra dtmavân significa especialmente 
que-devemos ser serenos. Devemos sempre permanecer na pura cons- 
ciência de que somos almas espirituais, e não-o corpo material ou a 
mente. Isto fará com que avancemos confiantemente em consciência 
de Krsna. 





VERSO 9 


a RARA | 
AA A JAR AA 


sânubandhe ca dehe 'sminn 
akurvann asad-ágraham 


Compreendendo a natureza material 


jñanena drsta-tattvena 
prakrteh purusasya ca 


sa-anubandhe—com: relações 'corpóreas; ca—e; dehe—com O 
corpo; asmin—este; akurvan—náo fazendo; asat-dgraham—concei- 
to corpóreo da vida; jfiânena—através do conheciments ¡ drsta—= 
tendo visto; tattvena—a: realidade; prakrteh—da matéria; puruşa- 
sya—do espirito; ca—e: 


TRADUÇÃO 
Todos devem aumentar seu poder de visão através de conhecer o 
espírito e a matéria, não devendo identificar-se desnecessariamente 
com o corpo para, deste modo, deixar-se atrair por relações corpóreas. 


SIGNIFICADO 
As almas condicionadas anseiam por se identificar com o corpo € 
consideram que o corpo é o “eu” e que qualquer coisa que tenha 


relação com o corpo, ou as posses do corpo; lhes pertence. Em 
sânscrito isto se chama aharh mamata, e é a causa fundamental de 
toda a vida condicional. Deve-se ver as coisas como uma com- 
binação de matéria e espírito. Deve-se distinguir entre a natureza da 
matéria e a natureza do espírito, € a verdadeira identificação deve ser 
com o espirito, e não com a matéria. Mediante este conhecimento, 
deve-se evitar o falso conceito corpóreo da vida. 


VERSO 10 


Amena aa 
IET INER lIR o 


nivrtta-buddhy-avasthāno 
dúri-bhútanya-darsanah 

upalabhyatmanátmánam 
caksusevarkam atma-drk 


nivrtta-—transcendidos; buddhi-avasthânah-—as fases de consciên- 
cia material; dúri-bhúta-—distantes; anya-—demais; dar$anah-—con- 
cepções de vida; upalabhya—tendo compreendido; dtmand—com 
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seu intelecto purificado; 4trmanam—seu próprio eu; caksusá—com 
os olhos; iva—como; arkam-—o sol; âtma-drk-—o auto-realizado. 


TRADUÇÃO 
Todos devem situar-se na posição transcendental, além das fases 
de consciência material, e devem pôr-se à parte de todas as demais 
concepções de vida. Compreendendo então sua ausência de falso 
ego, eles devem ver seu próprio eu, assim como vêem o sol no céu. 


SIGNIFICADO 

A-consciência age em três fases sob o conceito material da vida. 
Quando: estamos: acordados, “a consciência age: de determinada 
maneira, quando estamos adormecidos ela age de maneira diferente, 
e, quando estamos profundamente adormecidos, a consciência age 
ainda de outra maneira. Para tornarmo-nos conscientes de Krgna, é 
preciso transcendermos estas três fases de consciência. Devemos 
libertar nossa atual consciência de todas as percepções da vida além 
da consciência de Krsna, a Suprema Personalidade de Deus. Isto se 
chama diri-bhiitânya-darsanah, significando que, quando alguém 
alcança perfeita consciência de Krgna, não vê nada além de Krsna. O 
Caitanya-caritámrta diz que o-devoto perfeito pode ver muitos obje= 
tos móveis e imóveis, mas em tudo ele vê a ação da energia de Krsna: 
Assim que se lembra da energia de Krgna, ele imediatamente se 
lembra de Krsna'sob Sua forma pessoal. No Brahma-sarhhitã (5.38), 
afirma-se que aquele cujos olhos estão untados com amor a Krsna 
(premáñijana-cchurita) sempre vé Krsna, externa e internamente. 
Confirma-se isto aqui. devemos nos livrar de qualquer outra visão 
que dessa maneira nos livraremos da identificação de falso egoísmo 
e nos veremos como servos eternos do Senhor. Cakgusevarkam: 
assim como podemos vero sol sem nenhuma dúvida, quem é plena- 
mente desenvolvido em consciência de Krgna vê Krgna e Sua energia. 
Com esta visão, tornamo-nos ãtma-drk, ou auto-realizados. Quando 
se elimina o falso ego de identificar o corpo-com o eu, percebe-se a 
verdadeira visão da vida; Os sentidos, portanto, também se purifi- 
cam. O verdadeiro serviço ao Senhor começa quando os sentidos se 
purificam. Não é preciso parar com as atividades dos sentidos, mas é 
preciso eliminar o falso ego dese identificar como corpo. Então: os 
sentidos'se purificam automaticamente, e, com sentidos purificados, 
pode-se realmente executar serviço devocional. 
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VERSO 11 
ga aa RTA l 
aA paa: ATA MAN 


mukta-lingam sad-abhásam 
asati pratipadyate 

sato bandhum asac-caksuh 
sarvánusyútam advayam 


mukta-lingam—transcendental; sat-abhásam—manifesto como 
um reflexo; asati—no falso ego; pratipadyate—ela percebe; satah 
bandhum-—o apoio da causa material; asat-cakguh—o olho (re- 
velador) da energia ilusória; sarva-anusyitam-—entrou em tudo; 
advayam— inigualável. 





TRADUÇÃO 
Uma alma liberada percebe a Absoluta Personalidade de Deus, 
que é transcendental e que Se manifesta como um reflexo mesmo no 
falso ego. O apoio da causa material é Ele. Ele entra em tudo, é 
absoluto, único e inigualável, e constitui os olhos da energia ilusória. 


SIGNIFICADO 

O devoto puro pode ver a presença da Suprema Personalidade de 
Deus em tudo que é materialmente manifesto. Ele está presente ali 
apenas como um reflexo, mas o devoto puro pode compreender que 
na escuridão da ilusão material a única luz é o Senhor Supremo, que 
é seu apoio. No Bhagavad-gitã, confirma-se que o Senhor Krsna éa 
base da manifestação material. E, como se confirma no Brahinas 
samhita, Krsna é a causa de todas as causas. No Brahma-sarhhita, 
declara-se que o Senhor Supremo, através de Sua expansão parcial 
ou plenária, está presente, não apenas dentro deste universo e de 
todos é cada um dos universos, como também em cada átomo, 
embora Ele seja único e inigualável. A palavra advayam, “ini- 
gualável”, usada neste verso, indica que, apesar de a Suprema Per- 
sonalidade de Deus estar representada em tudo, incluindo os átomos, 
Ela não Se divide. Sua presença em tudo explica-se no verso 
seguinte. 
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VERSO 12 


TA TOR ANTAS ARATA | 
ear rar at teria ff ia: MAR 


vathã jala-stha abhãsah 
sthala-sthenāvadrśyate 

svābhāsena tathā sūryo 
Jala-sthena divi sthitah 


yathã-—como; jala-sthah-—situado na água; ¿bhasah—um reflexo; 
sthala-sthena-—situado na parede; avadr$yate— percebe-se; svas 
àbhãsena—por seu reflexo; tatha—dessa maneira; súryah—o sol; 
Jala-sthena—situado na água; divi—no céu; sthitah—situado. 


TRADUÇÃO 
Pode-se perceber a presença do Senhor Supremo assim como se 
percebe o sol primeiramente como um reflexo na água, e novamente 
como um segundo reflexo na parede de um quarto, embora o sol 
propriamente dito esteja situado no céu. 


SIGNIFICADO 

O exemplo dado aqui é perfeito. O sol encontra-se no céu, longe, 
bem longe da superfície da Terra, porém, pode-se ver seu reflexo 
num pote dágua no canto de um quarto. O quarto está escuro, e o sol 
está longe, lá no céu, mas o reflexo do sol na água ilumina a escuri- 
dão do quarto, O devoto puro pode perceber a presença da Suprema 
Personalidade de Deus em tudo através do reflexo de Sua energia. 
No Visnu Purâna afirma-se que, assim como se percebe a presença 
do fogo pelo calor e luz, da mesma forma, percebe-se a Suprema 
Personalidade de Deus, apesar de ser única e inigualável, em toda 
parte através da difusão de Suas diferentes energias. No JSopanisad 
confirma-se que a alma liberada percebe a presença do Senhor em 
toda a parte, assim como se pode perceber o brilho do sol e seu 
reflexo em toda a parte, embora o sol esteja situado bem longe da 
superfície do globo. 
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VERSO 13 


vd frag aa: 
emato feita arado aerea II 


evarh trivrd-ahankãro 
bhútendriya-manomayaih 

svabhãsair laksito 'nena 
sad-abhãsena satya-drk 


evam—assim; tri-vrt—o tríplice; aharkãrah—falso ego; bhilta- 
indriva-manah-mayaih-— consistindo em corpo, sentidos e mente; 
sva-abhasaih-—através de seus próprios reflexos; lakgitah—é reve- 
lada; anena—por este; sat-abhãsena—por um reflexo do Brahman; 
satya-drk-—a alma auto-realizada. 


TRADUÇÃO 


A alma auto-realizada reflete-se assim primeiramente no ego 
tríplice e depois no corpo, nos sentidos e na mente, 


SIGNIFICADO 

A-alma condicionada pensa: “Eu sou este corpo,” mas a alma 
liberada pensa: “Eu não sou este corpo. Sou alma espiritual.” Este 
“Eu sou” chama-se ego, ou seja, a identificação do eu. “Eu sou este 
corpo” ou “Tudo que tem relação com o corpo é meu” chama-se 
falso ego, mas, quando alguém é auto-realizado e pensa que é servo 
eterno do Senhor Supremo, esta identificação é o ego verdadeiro. 
Uma concepção jaz na escuridão das qualidades tríplices da natu- 
reza —bondade, paixão e ignorância —, e a outra está no estado 
puro de bondade, chamado. suddha-sativa ou vasudeva. Quando 
dizemos que abandonamos nosso ego, queremos dizer que abando- 
namos nosso falso ego, mas o verdadeiro ego está sempre presente. 
Quando alguém se deixa refletir, através da contaminação material 
do corpo e da mente, na falsa identificação, ele situa-se no estado 
condicional, porém, ao se deixar refletir na fase pura, é chamado de 
liberado. É preciso purificar a identificação com as posses materiais 
no estado condicional, e é preciso identificar-se em relação com o 
Senhor Supremo, No estado condicionado, aceita-se tudo. como 
objeto de gozo dos sentidos, e, no estado liberado, aceita-se tudo para 
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servir ao Senhor Supremo. A consciência de Krsna, ou serviço devo- 
cional, é a verdadeira fase liberada da entidade viva. Afora isto, tanto 
a aceitação quanto a rejeição na plataforma material, ou no vazio ou 
impersonalismo, são condições imperfeitas para a alma pura 

Com a compreensão da alma pura, chamada satya-drk, pode-se 
ver tudo como um reflexo da Suprema Personalidade de Deus. A 
este respeito, pode-se dar um exemplo concreto. Uma alma con- 
dicionada vê uma belíssima rosa, e pensa que a tão aromática flor 
deve ser usada para seu próprio gozo dos sentidos. Esta é uma espé- 
cie de visão. A alma liberada, entretanto, vê a mesma flor como um 
reflexo do Senhor Supremo. Ela pensa: “Esta bela flor torna-se possi- 
vel pela energia superior do Senhor Supremo: portanto, ela pertence 
ao Senhor Supremo e deve ser utilizada a serviço dEle.” Esses são os 
dois tipos de visão. A alma condicionada vê a flor para seu próprio 
desfrute, e o devoto vê a flor como um objeto a ser usado a serviço do 
Senhor. Da mesma maneira, podemos ver o reflexo do Senhor em 
nossos próprios sentidos, mente e corpo — em tudo. Com esta visão 
correta, podemos ocupar tudo a serviço do Senhor. Afirma-se no 
Bhakti-rasamrta-sindhu que quem utiliza tudo —sua energia vital, 
sua riqueza, sua inteligência e suas palavras — a serviço do Senhor, 
ou quem deseja utilizar tudo isso a serviço do Senhor, não importa 
em que posição esteja, deve ser considerado uma alma liberada, ou 
satya-drk. Uma pessoa assim entende as coisas como elas são. 


VERSO 14 


qua al 
añ ra feat fria: Zen 


bhúta-súksmendriya-mano- 
buddhy-adisv iha nidraya 

linegv asati yas tatra 
vinidro nirahankrivah 


bhista—os elementos materiais; sãksma-—os objetos de gozo; in- 
driya—os sentidos materiais; manah—mente; buddhi—inteligéncia; 
âdigu-—e assim por diante; iha— aqui; nidrayã-—pelo sono; linesu— 
imerso; asati—no “imanifesto; yah-—quem; tatra—lá; vinidrah— 
desperto; nirahañkriyah-—livre do falso ego. 


Verso 14] Compreendendo a natureza material 


TRADUÇÃO 
Embora o devoto pareça estar imerso nos cinco elementos mate- 
riais, nos objetos de gozo material, nos sentidos materiais e na mente 
g inteligência materiais, ele é tido como desperto e livre do falso ego. 


SIGNIFICADO 

A explanação de Rúpa Gosvâmi no Bhakti-rasâmpta-sindhu de 
como alguém pode ser liberado, mesmo neste corpo, é mais elabora- 
damente exposta neste verso. A entidade viva que se torna satya- 
drk, que compreende sua posição em relação com a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, pode permanecer aparentemente imersa nos 
cinco elementos da matéria, nos cinco objetos dos sentidos materiais, 
nos dez sentidos e na mente e inteligéncia, mas, de qualquer modo, 
ela é considerada desperta e livre da reação do falso ego. Neste 
contexto, a palavra lina é muito significativa. Os filósofos Mayavádis 
recomendam a imersão na refulgéncia do Brahman; esta é a meta ou 
o destino final deles. Esta imersão também é mencionada aqui. Mas, 
apesar de imergir, pode-se manter a individualidade. O exemplo dado 
por Jiva Gosvâmi é que um pássaro verde que entra numa árvore 
verde parece fundir-se na cor verde, mas, na verdade, o pássaro não 
perde sua individualidade. Analogamente, à entidade viva imersa, ou 
na-natureza material, ou na natureza espiritual, não perde sua indi- 
vidualidade. Verdadeira individualidade é considerar-se servo eterno 
do Senhor Supremo. Esta informação é recebida da boca do Senhor 
Caitanya. Ele disse claramente, diante da pergunta de Sanãtana 
Gosvâmi, que a entidade viva é eternamente serva de Krsna. Krsna 
também confirma no Bhagavad-gitã que a entidade viva é eterna- 
mente Sua parte integrante. A parte integrante destina-se a servir ao 
todo. Isto é individualidade. O mesmo fato se aplica inclusive a esta 
existência material, quando a entidade viva aparentemente imerge na 
matéria. Seu corpo grosseiro é feito de cinco elementos, seu corpo 
sutil é feito de mente, inteligência, falso ego e consciência contami- 
nada, e ela tem cinco sentidos ativos e cinco sentidos acumuladores 
de conhecimento. Dessa maneira, ela imerge na matéria. Mas, 
mesmo enquanto está imersa nos vinte-e-quatro elementos da maté- 
ria, ela pode manter sua individualidade como serva eterna do 
Senhor. Quer na natureza espiritual, quer na natureza material, seme- 
lhante servo deve ser considerado uma alma liberada. Esta é a expli- 
cação das autoridades, e isto se confirma neste verso. 
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VERSO 15 


RARA RA 
ASEO AAA LA 


manyamánas tadátmánam 
anasto nastavan mpsá 

naste 'hankarane drastã 
nasta-vitta ivâturah 


manyamánah-—julgando; ¿ada—entáo; dtmánam—a si mesma; 
anastah-—embora não perdida; nasfa-vat—como perdida; mrsá— 
falsamente; nasfe ahañkarane—devido ao desaparecimento do ego; 
drastã-—a. observadora; nasfa-vittah-—aquele que perdeu sua for- 
tuna; iva-—como; áturah—aflito. 


TRADUÇÃO 
A entidade viva pode vividamente sentir sua existência na posição 
de observadora, mas, devido ao desaparecimento do ego durante o 
estado de sono profundo, ela falsamente julga-se perdida, como um 
homem que perdeu sua fortuna e sente-se aflito, julgando-se perdido. 


SIGNIFICADO 

É somente por ignorância que a entidade viva julga-se perdida, Se, 
ao obter conhecimento, ela chega à verdadeira posição de sua exis, 
tência eterna, ela sabe que não está perdida. Nesta passagem, 
menciona-se um exemplo apropriado; nasta-vitta ivâturah. Uma pes- 
soa que perdeu uma grande soma de dinheiro talvez pense que está 
perdida, mas na verdade não está perdida — somente seu dinheiro 
está perdido. Porém, por estar absorta no dinheiro, ou por se iden- 
tificar com o dinheiro, ela pensa que está perdida. De forma seme- 
lhante, quando nos identificamos, falsamente com a matéria, 
considerando-a nosso campo de atividades, pensamos que estamos 
perdidos, embora realmente não o estejamos. Logo que alguém des- 
perta para o conhecimento puro de compreender que é servo eterno 
do Senhor, ele revive sua própria posição verdadeira. A entidade viva 
não pode jamais se perder. Quando alguém se esquece de sua identi- 
dade em sono profundo, absorve-se em sonhos, e talvez se julgue 
uma pessoa diferente, ou se julgue perdida, Mas, na verdade, sua 
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identidade está intacta, Este conceito de estar perdido deve-se ao 
falso ego, e continua enquanto não despertamos para O sentido de 
nossa existência como servos eternos do Senhor. O conceito dos 
filósofos Mayavadis de tornarem-se unos com o Senhor Supremo é 
outro sintoma de que estão perdidos no falso ego. Pode ser que 
alguém afirme falsamente que é o Senhor Supremo, mas, na reali- 
dade, ele não é. Esta é a última armadilha da influência de mãyã 
sobre a entidade viva. Julgar-se igual ao Senhor Supremo oujulgar- 
se o próprio Senhor Supremo também deve-se ao, falso ego. 


VERSO 16 
dad maana RTA | 
AA FAA AMA LAN 


evar pratyavamrSyásáv 
átmánam pratipadyate 
sáahankárasya dravyasya 
yo vasthánam anugrahah 


evam—assim; pratyavamráya—após compreender; asau—esta 
pessoa; dimánam-—seu eu; pratipadyate—perceb: a-aharikãrasya — 
aceita sob o falso ego; dravyasya—da situação; yah—quem; avas- 
thānam—lugar de repouso; anugrahah—o manifestador. 


TRADUÇÃO 
Quando, pela compreensão madura, alguém pode perceber sua 
individualidade, então a situação que aceitou sob o falso ego 
manifesta-se-lhe. 


SIGNIFICADO 

A posição dos filósofos Mayavadis é que, em última análise, o 
indivíduo se perde, tudo torna-se uno, e não há distinção entre o 
conhecedor, o cognoscível e o conhecimento. Mas, mediante análise 
minuciosa, podemos ver que isto não é correto. A individualidade 
nunca se perde, mesmo quando alguém pensa que os três diferentes 
princípios, a saber, o conhecedor, o cognoscível e o conhecimento, 
estão amalgamados ou imersos numa coisa só. O próprio conceito de 
que os três fundem-se num só é outra forma de conhecimento, e, já 
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que o perceptor do conhecimento ainda existe, como pode alguém 
dizer que o conhecedor, o conhecimento e o cognoscívei tornaram-se 
uma coisa só? A alma individual que percebe este conhecimento 
continua sendo um indivíduo. Tanto na existência material quanto 
na existência espiritual a individualidade continua; a única diferença 
está na qualidade da identidade. Na identidade material, quem age é o 
falso ego, e, devido à falsa identificação, toma-se as coisas como 
diferentes daquilo que elas realmente são. Este é o princípio básico da 
vida condicional. Da mesma forma, quando se purifica o falso ego, 
toma-se tudo na perspectiva correta. Este é o estado de liberação. 

O ISopanisad afirma que tudo pertence ao Senhor. Kavasyam 
idam sarvam. Tudo:existe na energia do Senhor Supremo. Também 
se confirma isto no Bhagavad-gitã. Como tudo é produzido a partir 
de Sua energia e existe em Sua energia, a energia não é diferente 
dEle — mas, mesmo assim, o Senhor declara: “Eu não estou ali.” 
Quando alguém entende claramente sua posição constitucional, tudo 
se lhe manifesta, A aceitação falso-egoística das coisas nos con- 
diciona, ao passo que a aceitação das coisas como elas são libera- 
nos. Pode-se aplicar aqui o exemplo dado no verso anterior; por 
alguém absorver sua identidade em seu dinheiro, ao perder o dinhei- 
ro, ele pensa que também está perdido. Mas, na verdade, ele não é 
idêntico ao dinheiro, nem tampouco o dinheiro lhe pertence. Quan- 
do à verdadeira situação nos é revelada, compreendemos que o di- 
nheiro não pertence a nenhum indivíduo ou entidade viva, nem é 
produzido pelo homem. Em última análise, o dinheiro é propriedade 
do Senhor Supremo, e não há possibilidade de ser perdido. Contudo, 
enquanto alguém pensar falsamente que “Eu sou o desfrutador”, ou 
“Eu sou o Senhor”, este conceito de vida continuará, e ele per- 
manecerá condicionado. Tão logo se elimine este falso ego, ele 
libertar-se-á. Como se confirma no Bhagavatam, a situação em nossa 
verdadeira posição constitucional chama-se mukti, ou liberação. 


VERSO 17 


l 
SAATA TAN: R S 





Compreendendo a natureza materi: 


devahútir uváca 
purusam prakrtir brahman 
na vimuñcati karhicit 
anyonyapásrayatvac ca 
nityatvad anayoh prabho 


devahitih uvãca-—Devahiiti disse; purusam—a alma espiritual; 
prakrtih—natureza material; brahman—ó brãhmana, na—não; vi- 
muñcati—alivia; karhicit—em algum momento; anyonya—uma à 
Dutra; apasrayatvãt—da atração; ca—e; nityarvãt—da eternidade; 
anayoh—de ambas; prabho—ó meu Senhor. 


TRADUÇÃO 
Sri Devahiti perguntou: Meu querido brâhmana, acaso a natu- 
reza material alguma vez dá alívio à alma espiritual? Uma vez que 
uma é atraída pela outra eternamente, como é possível a separação 


delas? 


SIGNIFICADO 

Devahiti, a mãe de Kapiladeva, faz aqui sua primeira pergunta. 
Embora se possa entender que a alma espiritual e a matéria são 
diferentes, não é possível separá-las realmente, nem pela especulação 
filosófica, nem pela compreensão adequada: A alma espiritual é a 
potência marginal do Senhor Supremo, e a matéria é à potência 
externa do Senhor. De alguma forma, as duas potências eternas têm 
se combinado, e, já que é tão difícil separar uma da outra, como é 
possível que a alma individual se liberte? Pela experiência prática, 
podemos ver que quando a alma se separa do corpo, o corpo não tem 
existência real, e, quando o corpo se separa da alma, não se pode 
perceber a existência da alma. Enquanto a alma é o corpo estão 
combinados, podemos compreender que existe vida. Porém, ao se 
separarem, não há existência manifesta do corpo nem da alma. Esta 
pergunta feita por Devahiti a Kapiladeva é mais ou menos motivada 
pela filosofia do niilismo. Os niilistas dizem que a consciência é 
produto de uma combinação de elementos materiais, e que, assim 
que a consciência parte, a combinação material se dissolve, e por 
isso, em última análise, não há nada além do vazio. Na filosofia 
Mayavada, esta ausência da consciência chama-se nirvana. 
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VERSO 18 


| TU TA JAM Am aftosa: | 
atua a mam Tê MR TIA 


yathá gandhasya bhúmes ca 
na bhavo vyatirekatah 

apârm rasasya ca yathã 
tathã buddheh parasya ca 


yathá—assim como; gandhasya—do aroma; bhúmeh—da terra; 
ca—e; na—náo; bhavah—existéncia; vyatirekatah—separada; apám. 
da água; rasasya—do sabor; ca—e; yathá—assim; tatha—entáo; 
buddheh-—da inteligência; parasya—da consciência, espírito; ca—e. 





TRADUÇÃO 
Assim como a terra não tem existência separada de seu aroma, ou à 
água de seu sabor, a inteligência não pode ter nenhuma existência se- 
parada da consciên: 





SIGNIFICADO 
Dá-se aqui o exemplo de que qualquer coisa material tem um 
aroma. A flor, a terra —tudo — tem um aroma. Caso se separe o 
aroma da matéria, não se poderá identificar a matéria. Se não há 
sabor na água, a água não tem significado; se não há calor no fogo, o 
fogo não tem significado. Analogamente, quando há falta de inteli- 
gência, o espírito não tem significado. 


VERSO 19 


amd: maS gea teem: | 
Jl g pas ed ta: E IRRI 


akartuh karma-bandho ‘yarn 
purusasya yad-ásrayah 

gunegu satsu prakrteh 
kaivalyam tesv atah katham 


akartuh—da autora passiva, a não executora; karma-bandhah-— 
cativeiro às atividades fruitivas; ayam—isto; purusasya—da alma; 
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yat-asrayah—causado pelo apego aos modos; gunesu—enquanto os 
modos; sarsu-—estão existindo; prakrteh-—da natureza material; kaiva- 
Iyam—liberdade; tesu—aqueles; atah—logo; katham—como. 


TRADUÇÃO 
Logo, muito embora seja a autora passiva de todas as atividades, 
como pode haver liberdade para a alma enquanto a natureza material 
a influencia e a prende? 


SIGNIFICADO 

Embora a entidade viva deseje libertar-se da contaminação da maté- 
ria, ela não o consegue. Na verdade, assim que a entidade viva põe-se 
sob o controle dos modos da natureza material, seus atos são influen- 
ciados pelas qualidades da natureza material, e ela torn: passiva. 
Confirma-se no Bhagavad-gitá que prakrteh kriyamánáni gunaih: a 
entidade viva age de acordo com as qualidades ou modos da natureza 
material. Ela pensa falsamente que está agindo, mas infelizmente ela é 
passiva. Em outras palavras, ela náo tem oportunidade de escapar ao 
controle da natureza material porque esta já a condicionou. No 
Bhagavad-gitã afirma-se também que é dificílimo desvencilhar-se das 
garras da natureza material. Pode ser que alguém se esforce de dife- 
rentes maneiras por pensar que em última análise tudo é vazio, que 
Deus não existe e que, mesmo que a base de tudo seja o espírito, ele é 
impessoal. Esta especulação pode prosseguir, mas, na verdade, é 
muito difícil escapar das garras da natureza material. Devaháti 
levanta a questão de que, mesmo que alguém especule de muitas 
maneiras, onde estará sua liberação enquanto ele estiver sob o 
encanto da natureza material? A resposta também se encontra no 
Bhagavad-gitã (7.14): somente quem tenha se rendido aos pés de lótus 
do Supremo Senhor Krsna (mam eva ye prapadyante) pode libertar-se 
das garras de maya. 

Uma vez que Devahúti está gradualmente chegando ao ponto de 
rendição, suas perguntas são muito inteligentes. Como pode alguém 
libertar-se? Como pode alguém estar em estado puro de existência 
espiritual ao mesmo tempo que está fortemente preso pelos modos da 
natureza material? Isto também é um aviso para os falsos medita- 
dores. Há muitos chamados meditadores que pensam: “Eu sou a 
Suprema Alma Espiritual Eu conduzo as atividades da natureza 
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material, Sob minha-orientagáo, o.sol.se movimenta e a lua nasce,” 
Eles. pensam que, através de tal contemplação ou meditação, eles 
podem tornar-se livres, mas observa-se que, mesmo três minutos após 
terem terminado tal meditação disparatada, eles são imediatamente 
capturados pelos modos da natureza material. Imediatamente após 
sua meditação retumbante, um “meditador” fica com sede ou quer 
fumar ou beber. Ele está sob o forte cerco da natureza material, 
contudo pensa já estar livre das garras de maya. Esta pergunta de 
Devahúti é para uma pessoa assim que falsamente afirma ser tudo, 
que diz que em última análise tudo é vazio e que não há atividades 
pecaminosas ou piedosas.' Tudo isso são invenções ateístas. Na ver- 
dade, a não ser que a entidade viva se renda à Suprema Personalidade 
de Deus, conforme ensina o Bhagavad-gitã, não há liberação ou liber- 
dade das garras de mãyã. 


VERSO 20 


qm fig vaga | 
A E Rol 


kvacit tattvavamarseña 
nivruam bhayam ulbanam 
anivrtta-nimittatvãt 
punah pratyavatisthate 


kvacit-—em determinado caso; tattva-—os princípios fundamentais; 
avamarsena—refletindo sobre; nivrttam—evitado; bhayam—medo; 
ulbanam-— grande; anivrtta-—não cessado; nimittatvãt-— uma vez que 
a causa; punah—novamente; pratyavatisthate—ele aparece. 


TRADUÇÃO 
Mesmo que se evite o grande medo do cativeiro com especulação 
mental e com indagações acerca dos princípios fundamentais, ele 
poderá ainda reaparecer, uma vez que sua causa não cessou. 


SIGNIFICADO 
O cativeiro material é causado por colocarmo-nos sob o controle 
da matéria devido ao falso ego de querermos nos assenhorear da 
natureza material. O Bhagavad-gitã (7.27) afirma: icchã-dvesa- 
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samutthena. Duas espécies de propensões surgem na entidade viva. 
Uma propensão é icchã, que significa desejo de assenhorear-se da 
natureza material ou-de ser tão grande como o Senhor Supremo. 
Neste mundo material, todos desejam ser a maior das personalidades. 
Dvesa significa “inveja.” Quem fica com inveja de Krsna, a Suprema 
Personalidade de Deus, pensa: “Por que deveria ser Krsna o todo de 
tudo? Eu sou tão bom como Krgna.” Esses dois itens -— desejo de ser 
o Senhor e inveja do Senhor — são a-causa inicial do cativeiro mate- 
rial. Enquanto um filósofo, salvacionista ou niilista tiver algum 
desejo de ser o supremo, de ser tudo, ou negar a existência de Deus, a 
causa permanecerá, e não haverá possibilidade de ele se libertar, 
Devahiti diz com muita inteligência: “Pode ser que alguém analise 
teoricamente e diga que, mediante o conhecimento, tornou-se livre, 
porém, na verdade, enquanto existir a causa, ele não estará livre.” O 
Bhagavad-gitã confirma que, após executar tais atividades especulati- 
was por muitos e muitos nascimentos, quando alguém: realmente 
chega a sua verdadeira consciência e'se rende ao Senhor Supremo, 
Krsna, então alcança realmente o objetivo de sua busca de-conheci- 
mento. Há um abismo de diferença entre a liberdade teórica e a 
verdadeira liberdade do cativeiro material, O Bhãgavatam (10.14.4) 
diz que se alguém abandona o auspicioso caminho do serviço devo- 
cional e simplesmente se esforça por conhecer as coisas através da 
especulação, ele desperdiça seu tempo precioso (kli$yanti ye kevala- 
bodha-labdhaye). O resultado de tal trabalho gratuito é simples- 
mente o seu próprio esforço: não há outro resultado. O esforço 
especulativo acaba apenas em esgotamento. Dá-se o exemplo de que 
não há benefício em debulhar uma casca de arroz vazia: o arroz não 
está mais lá. Analogamente, o mero processo especulativo não pode 
ajudar ninguém a livrar-se do cativeiro material, pois à causa ainda 
existe. É preciso anular a causa; só então o efeito será anulado. Isto é 
explicado pela Suprema Personalidade de Deus nos versos seguintes. 


VERSO 21 


STA 
AER ARRE | 
eel cl 
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$ri-bhagaván uváca 
animitta-nimittena 
sva-dharmenámalátmaná 
tivraya mayi bhaktyá ca 
Sruta-sambhrtayã ciram 


sri-bhagavân uvâca-—a Suprema Personalidade de Deus disse; 
animitta-nimittena—sem desejar os frutos das atividades; sva- 
dharmena—executando “seus deveres prescritos; amala-dtmaná— 
com'mente pura; tivraya—sério; mayi—a Mim; bhaktya—através do 
serviço devocional; ca—e; $ruta—ouvindo; sambhrtaya—dotado 
com; ciram—por longo tempo. 








TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Pode-se obter a libe- 
ração praticando seriamente serviço devocional a Mim e, com isso, 
ouvindo por longo tempo sobre Mim ou de Mim. Quem executar 
assim seus deveres prescritos não sofrerá reações e livrar-se-á da 
contaminação da matéria. 


SIGNIFICADO 

Sridhara Svami comenta a este respeito que não é unicamente pelo 
contato com a natureza material que nos tornamos condicionados, A 
vida condicional só começa após sermos contaminados pelos modos 
da natureza material. Se alguém está em contato com a delegacia de 
polícia, isto não quer dizer que ele é um criminoso. Enquanto 
alguém não cometer atos criminosos, mesmo que haja uma delegacia 
de polícia, ele não será punido. Da mesma forma, a alma liberada 
não éafetada, embora esteja na natureza material. Acontece que 
mesmo o Senhor Supremo, a Suprema Personalidade de Deus, está 
em contato com a natureza material quando Ele desce aqui, mas Ele 
não é afetado. Precisamos agir de tal maneira que, apesar de estar- 
mos na natureza material, sua contaminação não nos afete. Embora 
a flor de lótus esteja em contato com a água, ela não se mistura com 
a água. É assim que temos de viver, conforme descreve aqui a Per- 
sonalidade de Deus Kapiladeva (animitta-nimittena sva-dharmenã- 
malátmaná). 

Podemos libertar-nos de todas as circunstáncias adversas simples- 
mente ocupando-nos com seriedade em serviço devocional. Explica-se 
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aqui como este serviço devocional se desenvolve e se torna maduro. 
“No começo, temos de executar nossos deveres prescritos com mente 
limpa. Consciência limpa significa consciência de Krsna. Temos de 
executar nossos deveres prescritos em consciência de Krsna. Não há 
mecessidade de mudar os deveres prescritos: basta agirmos em cons- 
Ciência de Krsna. No cumprimento de deveres em consciência de 
Krna, devemos determinar, através de nossos deveres profissionais 
Ou ocupacionais, se Krsna, à Suprema Personalidade de Deus, está 
satisfeito. Em outra passagem do Bhagavatam se diz: svanusthitasya 
dharmasya sarhsiddhir hari-tosanam: todos têm alguns deveres pres- 
gritos a executar, mas a perfeição de tais deveres só será alcançada se 
a Suprema Personalidade de Deus, Hari, estiver satisfeita com tais 
ações. Por exemplo; o dever prescrito de Arjuna era lutar, e a perfeição 
de sua luta foi aprovada pela satisfação de Krsna. Krsna queria que 
ele lutasse, e, quando ele lutou para a satisfação do Senhor, esta foi a 
perfeição de seu dever devocional profissional. Por outro lado, quando, 
ao contrário da vontade de Krsna, ele não quis lutar, cometeu 
imperfeição. 

Quem quiser aperfeiçoar sua vida deverá cumprir seus deveres 
prescritos para dar satisfação a Krsna. É preciso agir em consciência 
de Krsna, pois tal ação nunca produzirá reação alguma (animitta- 
nimittena). Confirma-se isto também no Bhagavad-gitã. Yajfiarthar 
Kkarmano 'nyatra: todas as atividades devem ser executadas simples- 
mente para Yajia, ou seja, para a satisfação de Vignu. Qualquer 
coisa feita de outra maneira, sem a satisfação de Vignu, ou Yajfia, 
produz cativeiro; deste modo, aqui Kapila Muni também prescreve 
que se pode transcender o enredamento material, agindo-se em cons- 
Ciência de Krsna, o que quer dizer ocupar-se seriamente em serviço 
devocional. Este serviço devocional sério pode desenvolver-se, 
*ouvindo-se por longos períodos de tempo. Cantar e ouvir constitui o 
começo do processo de serviço devocional. Deve-se associar-se com 
devotos e ouvi-los falar sobre o aparecimento transcendental do 
Senhor, Suas atividades, desaparecimento, instruções, etc. 

Há duas espécies de sruti, ou escrituras. Uma é falada pelo Senhor, 
ea outra fala sobre o Senhor e Seus devotos. O Bhagavad-gitã é da 
primeira espécie, e o Bhagavatam é da segunda: É preciso ouvir essas 
escrituras repetidamente de fontes fidedignas para fixar-se em ser- 
viço devocional sério. Através da ocupação em tal serviço devo- 
cional, livramo-nos da contaminação de mayã. Afirma-se no Srimad- 
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Bhágavatam que ouvir sobre a Suprema Personalidade, de Deus 
limpa o coração de toda a contaminação provocada pela influência 
dos três modos da natureza material. Mediante a audição contínua € 
regular, os efeitos da contaminação de luxúria e cobiça de desfrutar 
ou assenhorear-se da natureza material diminuem, e, quando a luxú- 
ria e a cobiça diminuem, alcança-se a situação no modo da bondade, 
Esta é a fase de compreensão do Brahman, ou compreensão espiri- 
tual. Dessa maneira, é possível fixar-se na plataforma transcenden- 
tal. Permanecer fixo na plataforma transcendental significa libertar- 
se do enredamento material, 


VERSO 22 
me mt ria aaa 
ua a RATA RRA 


“jfiânena drsta-tattvena 
vairâgyena baliyasã 

tapo-yuktena yogena 
tivrenâtma-samâdhinã 


jfiânena— com conhecimento; drsfa-tartvena-—com visão da Ver- 
dade. Absoluta; vairágyena—com renúncia; baliyasã-—muito forte; 
tapah-yuktena-através da ocupação em austeridade; yogena—através 
da yoga mística; tivrena—firmemente fixo; dima-samádhiná—atra- 
vés da auto-absorcáo. 
TRADUÇÃO 
É preciso executar este serviço devocional fortemente, com conhe- 
cimento perfeito e visão transcendental. É preciso ser fortemente 
renunciado, submeter-se a austeridades e pra! yoga mística a fim 
de fixar-se firmemente em auto-absorgáo. 





SIGNIFICADO 
Não se pode executar serviço devocional em consciência de Krsna, 
cegamente, devido à emoção material ou à invenção mental, 
Menciona-se aqui especificamente que é preciso executar serviço 
devocional com conhecimento pleno, visualizando a Verdade Absolu- 
ta. Podemos entender a Verdade Absoluta, desenvolvendo conhecimen- 
to transcendental, eo resultado de tal corihecimento transcendental 
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manifestar-se-á através da renúncia. Esta renúncia não é temporária 
ou artificial, mas é muito, forte. Diz-se que o desenvolvimento da 
consciência de Krsna manifesta-se proporcionalmente ao desapego 
material, ou vairãgya. Se alguém não se afasta do gozo material, 
deve-se compreender que ele não está avançando em consciência de 
Krsna. A renúncia em consciência de Krsna é tão forte que nenhuma 
ilusão atrativa pode desviá-la. Deve-se executar serviço devocional 
em. plena tapasya, austeridade, Deve-se jejuar nos dois dias de 
Ekadasi, que caem no décimo-primeiro dia da lua crescente e da lua 
minguante, e nos aniversários do Senhor Krsna, do Senhor Râma e 
de Caitanya Mahãprabhu, Há muitos de tais dias de jejum. Yogena 
significa “controlando os: sentidos e a mente.” Yoga-indriyasamya- 
mah. Yogena quer dizer que alguém está seriamente absorto no eue 
é capaz, mediante o desenvolvimento de conhecimento, de entender 
sua posição constitucional em relação com o Supereu. Dessa 
maneira, ele se fixa em serviço devocional, sem que nenhuma sedu- 
ção material possa abalar sua fé. 


VERSO 23 


sofrer TA RI | 
Festa AREA RAM 


prakrtih purusasyeha 
dahyamanã tv ahar-nisam 
tiro-bhavitri $anakair 
agner yonir iváranih 


prakrtih—a influencia da natureza material; purusasya—da enti- 
dade viva; iha—aqui; dahyamânã-—sendo consumidos; tu—porém:; 
ahahk-nisam—dia e noite; tirah-bhavitri—desaparecendo; sanakaih— 
gradualmente; agneh-—do fogo; yonih—a causa do aparecimento; 
iva—como; aranih—gravetos de lenha. 





TRADUÇÃO 
A influência da natureza material cobre a entidade viva, e assim é 
como se a entidade viva estivesse sempre queimando num fogo 
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abrasador. Porém, pelo processo de seriamente praticar serviço 
devocional, pode-se eliminar esta influência, assim como os gravetos 
de lenha que provocam uma fogueira também são consumidos por 
ele. 


SIGNIFICADO 

O fogo se conserva nos gravetos de lenha, e, quando as circunstân- 
cias são favoráveis, acende-se uma fogueira. Contudo, os gravetos de 
lenha que são a causa do fogo também são consumidos pela fogueira 
caso esta seja devidamente avivada. Analogamente, a vida condicional 
de existência material da entidade viva deve-se a seu desejo de 
assenhorear-se da natureza material e à sua inveja do Senhor Supremo. 
De modo que as principais doenças da entidade viva são que ela quer 
ser una com o Senhor Supremo e quer tornar-se o senhor da natureza 
material. Os karmis esforçam-se por utilizar os recursos da natureza 
material com o intuito de se tornarem senhores dela e desfrutar do 
prazer dos sentidos, e os jfânis, os salvacionistas, que se frustraram 
no gozo dos recursos materiais, querem tornar-se unos com a Suprema 
Personalidade de Deus ou fundir-se na refulgência impessoal. Essas 
duas doenças devem-se à contaminação material. Pode-se consumir 
a contaminação material mediante o serviço devocional, porque, 
em serviço devocional, essas duas doenças —a saber, o desejo de 
assenhorear-se da natureza material € o desejo de tornar-se uno com 
o Senhor Supremo — estão ausentes. Portanto, a causa da existência 
material é consumida de vez por intermédio do desempenho cuidadoso 
de serviço devocional em consciência de Krsna. 

Superficialmente, o devoto em plena consciência de Krsna parece 
ser um grande karmi, sempre trabalhando, mas, a importância interior 
das atividades do devoto é que elas se destinam à satisfação do Senhor 
Supremo. Isto chama-se bhakti, ou serviço devocional. Arjuna era 
aparentemente um guerreiro, porém, ao satisfazer os sentidos do 
Senhor Krsna com sua luta, ele tornou-se um devoto. Como o devoto 
também faz investigação filosófica para entender a Pessoa Suprema 
como Ele é, pode parecer que suas atividades são como as de um 
especulador mental, mas, na verdade, ele está se esforçando por 
entender a natureza espiritual e as atividades transcendentais. Assim, 
embora exista a tendência de especulação filosófica, os efeitos mate- 
riais das atividades fruitivas e da especulação empírica não existem, 
porque essa atividade destina-se à Supréma Personalidade de Deus. 
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VERSO 24 


A A E A A: | 
rana E aña farra q IRLI 


bhukta-bhogã parityakiã 
drsta-dosá ca nityasah 

nesvarasyasubham dhatte 
sve mahimni sthitasya ca 


bhukta—desfrutado; bhogáa—desfrute; parityaktá—abandonado; 
drsta—descoberto; dosá—erro; ca—e; nityasah—sempre; na—náo; 
isvarasya-—da independente; asubham-—dano; dhatte—ela inflige; sve 
mahimni--em sua própria glória; sthitasya-—situada; ca—e. 


TRADUÇÃO 
Descobrindo o erro de seu desejo de assenhorear-se da natureza 
material e abandonando-o por este motivo, a entidade viva torna-se 


independente e situa-se em sua própria glória. 


SIGNIFICADO 

Como a entidade viva não é realmente o desfrutador dos recursos 
materiais, sua tentativa de assenhorcar-se da natureza material, em 
última análise, frustra-se. Como resultado da frustração, ela deseja 
mais poder que a entidade viva comum e deste modo trata de fundir-se 
na existência do desfrutador supremo. Dessa maneira, ela desenvolve 
um plano que lhe proporcione um desfrute maior. 

Alguém que está realmente situado em serviço devocional está em 
sua posição independente. Os homens menos inteligentes não podem 
entender a posição do servo eterno do Senhor. Porque'se usa a 
palavra “servo”, eles ficam confusos: não conseguem entender que 
esta espécie de servidão não é como a servidão deste mundo material. 
Ser servo do Senhor é a posição mais elevada. Quem puder entender 
isto e puder reviver assim sua natureza original de servidão eterna ao 
Senhor permanecerá plenamente independente. A entidade viva 
perde sua independência devido ao contato com a matéria. No 
campo espiritual, ela tem plena independência, e por isso não há 
possibilidade de tornar-se dependente dos três modos da natureza 
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material. Esta posição é atingida por um devoto, que portanto aban- 
dona a tendência de gozo material após descobrir seu erro. 

A diferença entre o devoto e o impersonalista é que o impersonalista 
tenta tornar-se uno com o Supremo para poder desfrutar sem obstá- 
culos, ao passo que o devoto abandona toda a mentalidade de desfrute 
e ocupa-se no transcendental serviço amoroso ao Senhor. É esta a sua 
gloriosa posição constitucional. Então ele é isvara, plenamente in= 
dependente. O verdadeiro isvara, ou isvarah paramah, o supremo 
isvara, ou supremo independente, é Krsna, A entidade viva é isvara 
somente quando se dedica ao servigo do Senhor. Em outras palavra: 
o prazer transcendental derivado do serviço amoroso ao Senhor é a 
verdadeira independência. 





VERSO 25 


qa aña sa at l 
AAA A AA AR RA 


vathã hy apratibuddhasya 
prasvãpo bahv-anartha-bhrt 
sa eva pratibuddhasya 
na vai mohaya kalpate 


yathá—como; hi—de fato; apratibuddhasya-—de quem está dor- 
mindo; prasvápah—o sonho; bahu-anartha-bhri—produzindo muitas 
coisas inauspiciosas; sah eva-—este mesmo sonho; pratibuddhas ya-— 
de quem está acordado; na—náo; vai—certamente; moháya—para 
confundir; kalpate—é capaz. 





TRADUÇÃO 
No estado de sonho, em que a consciência está quase coberta, vê-se 
muitas coisas inauspiciosas; porém, essas coisas inauspiciosas não 
podem confundir quem está acordado e plenamente consciente. 


SIGNIFICADO 
Na condição de sonho, quando nossa consciência está quase coberta, 
podemos ver muitas coisas desfavoráveis que causam perturbação ou 
ansiedade, mas ao acordarmos, embora nos lembremos do que acon- 
teceu no sonho, não ficamos perturbados. Analogamente, a posição 
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de auto-realização, ou seja, de compreensão de nossa relação eterna 
(gom o Senhor Supremo, satisfaz-nos completamente, e os três modos 
da natureza material, que são a causa de todas as perturbações, não 
podem afetar-nos. Em consciência contaminada, achamos que tudo 
é para nosso próprio gozo, mas, em consciência pura, ou consciência 
de Krsna, achamos qué tudo existe para o prazer do desfrutador 
supremo. Esta é a diferença entre os estados de sonho e de vigília. O 
estado de consciência contaminada compara-se à consciência do 
sonho, e a consciência de Krgna compara-se à fase desperta da vida. 
Na verdade, como se afirma no Bhagavad-gitã, o único desfrutador 
absoluto é Krsna. Quem pode entender que Krsna é o proprietário de 
todos os três mundos e que Ele é o amigo de todos é pacífico e 
independente. Enquanto uma alma condicionada não tem este conhe- 
Cimento, ela quer ser desfrutadora de tudo; ela quer tornar-se huma- 
nitarista ou filantropa e abrir hospitais e escolas para seus seme- 
lhantes, os seres humanos. Tudo isto é ilusão, pois não se pode 
beneficiar ninguém com tais atividades materiais. Se alguém deseja 
beneficiar seu semelhante, deve despertar sua consciência de Krsna 
adormecida. A posição de consciência de Krsna é a de pratibuddha; 
que significa “consciéncia pura,” 





VERSO 26 


da Aka ad ara 
ql AA Aa A RAN 


eva vidita-tattvasya 
prakrtir mayi mánasam 

yuñjato nápakuruta 
atmárámasya karhicit 


evam-—assim; vidita-tativasya—âquele que conhece a Verdade 
Absoluta; prakrtih—natureza material; mayi—em Mim; mánasam—a 
mente; yuñjatah—fixando; na—náo; apakurute—pode prejudicar; 
âtma-ãrâmasya-—àquele que se regozija no eu; karhicit—em tempo 
algum. 


y TRADUÇÃO 
A influência da natureza material não pode prejudicar uma alma 
iluminada, mesmo que ela se ocupe em atividades materiais, porque 
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ela sabe a verdade sobre o Absoluto, e sua mente está fixa na Sus 
prema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Kapila diz que mayi mánasam, o devoto cuja mente está 
sempre fixa nos pés de lótus da Suprema Personalidade de Deus & 
chamado de atmarama, ou vidita-tattva. Atmârâma significa “aquele 
que se regozija no eu”, ou “aquele que desfruta na atmosfera espiris 
tual.” No sentido material, imã significa o corpo ou a mente, mas, 
quando se refere Aquele cuja mente está fixa nos pés de lótus do 
Senhor Supremo, 4tmáráma significa “aquele que está fixo em ativis 
dades espirituais relacionadas com a Alma Suprema.” A Alma 
Suprema é a Personalidade de Deus, e a alma individual é a entidade 
viva. Quando elas: estabelecem uma reciprocidade de serviços € 
bênçãos, diz-se que a entidade viva está na posição ãtmãrâma. Esta 
posição armaãrâma pode ser alcançada por alguém que conhece 4 
verdade como ela é. A verdade é que a Suprema Personalidade de 
Deus é o desfrutador e que as entidades vivas destinam-se a Seu 
serviço e a Seu prazer. Aquele que conhece esta verdade, e que procura 
empregar todos os recursos a serviço do Senhor, escapa de todas as 
reações materiais e de todas as influências dos modos da natureza 
material. 

Pode-se citar um exemplo a este respeito. Assim como um materia- 
lista se dedica a construir um grande arranha-céu, um devoto dedica- 
se a construir um grande templo para Visnu. Superficialmente, o 
construtor do arranha-céu e o construtor do templo estão no mesmo 
nível, pois ambos juntam madeira, pedras, ferro e outros materiais de 
construção. No entanto, a pessoa que constrói o arranha-céu é um 
materialista, e a pessoa que constrói um templo de Visnu é atmãrâma. 
O materialista procura satisfazer-se em relação com seu corpo, cons- 
truindo um arranha-céu; o devoto, porém, procura satisfazer o 
Supereu, a Suprema Personalidade de Deus, construindo um tem- 
plo: Embora ambos se ocupem envolvendo-se em atividades mate- 
riais, o devoto está liberado, e o materialista está condicionado. Isto 
porque'o devoto, que' constrói o templo, tem a mente fixa na 
Suprema Personalidade de Deus, mas o não devoto, que constrói o 
arranha-céu, tem a mente fixa no gozo dos sentidos. Se, enquanto 
estiver executando qualquer atividade, mesmo na existência mate- 
rial, a mente de alguém se fixar nos pés de lótus da Personalidade de 
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Deus; ele não se emaranhará nem ficará condicionado. O trabalha- 
dor em serviço devocional, em plena consciência de Krsna, é sempre 
independente da influência da natureza material. 


VERSO 27 


A GIRA | 
ah mama AR RON 


vadaivam adhyâtma-ratah 
kalena bahu-janmaná 

sarvatra jata-vairágya 
abrahma-bhuvanán munih 


yadá—quando; evam— assim; adhyátma-ratah—ocupada em auto- 
realização; kalena—por muitos anos; bahu-janmanã-—por muitos 
nascimentos; sarvarra—em'toda-a parte; jata-vairagyah—nasce o 
desapego; à-brahma-bhuvanãt-=até Brahmaloka; munih-—uma pes- 
soa meditativa. 





TRADUÇÃO 
Quando uma pessoa se ocupa deste modo em serviço devocional e 
em auto-realização por muitos e muitos anos e nascimentos, ela 
reluta por completo em desfrutar de qualquer um dos planetas mate- 
riais, mesmo que seja o planeta mais elevado, que é conhecido como 
Brahmaloka. Sua consciência desenvolve-se plenamente. 


SIGNIFICADO 

Qualquer um que se ocupe em serviço devocional à Suprema Per- 
sonalidade de Deus é conhecido como devoto, mas há uma distinção 
entre devotos puros e devotos mistos. O devoto misto ocupa-se em 
servico devocional em troca do benefício espiritual de estar eterna- 
mente ocupado na morada transcendental do Senhor em plena bem- 
aventurança e conhecimento. Na existência material, quando o devoto 
não está totalmente purificado, ele espera benefícios materiais do 
Senhor sob a forma de alívio das misérias materiais, ou, então, deseja 
ganhos materiais, avanço em conhecimento da relação entre a Su- 
prema Personalidade de Deus e a entidade viva, ou conhecimento 
relativo à verdadeira natureza do Senhor Supremo.-Quem trans- 
cende essas condições é chamado de devoto puro: Ele não se ocupa a 
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servigo do Senhor em troca de algum benefício material ou com 0 
intuito de compreender o Senhor Supremo. Ele só está interessado: 
em amar a Suprema Personalidade de Deus, e dedica-se espontas 
neamente a satisfazê-lO. 

O exemplo máximo de serviço devocional puro é o das gopis em 
Vrndavana. Elas não estão interessadas em entender Krsna, mas 
somente em amá-lO. Esta plataforma de amor é o estado puro de 
serviço devocional, À menos que se avance até este estado puro de 
serviço devocional, sempre há a tendência a desejar elevação a uma 
posição material superior. O devoto misto poderá desejar gozar de 
uma vida confortável em outro planeta com maior duração de vida, 
tal como em Brahmaloka. Tudo isso são desejos materiais, porém, 
como o devoto misto se ocupa a serviço do Senhor, no final das 
contas, depois de muitas e muitas vidas de gozo material, ele indubi= 
tavelmente desenvolve consciência de Krsna, e o sintoma desta cons- 
ciência é que ele não está mais interessado em nenhuma espécie de 
vida materialmente elevada. Ele nem sequer aspira a tornar-se uma 
personalidade como o Senhor Brahmã. 


VERSOS 28—29 


RO: al AO, A 
farra enter Aee aaa Ural 
aa de Aaa: | 
agai a fiada dl RRA RG 


mad-bhaktah pratibuddhártho 
mat-prasâdena bhiiyasã 

nihsreyasam sva-sarasthânarh 
kaivalyakhyarh mad-ásrayam 


prapnotihañjasa dhirah 
sva-drsã cchinna-sarmsayah 
yad gatvá na nivarteta 
yogi lingad vinirgame 


mat-bhaktah—Meu devoto; pratibuddha-arthah—auto-realizado; 
mat-prasadena—por Minha misericórdia imotivada; bhúyasa—ilimi- 
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tada; nih$reyasam—a meta de perfeição final; sva-samsthanam—sua 
morada; kaivalya-akhyam—chamada kaivalya; mat-asrayam—sob 
Minha protecáo; prapnoti—alcanca; iha—nesta vida; añjasa—real- 
mente; dhirah—estável; sva-drsã-—mediante o conhecimento do eu; 
chinna-sarnsayah—livre de dúvidas; yat—áquela morada; gatvá— 
tendo ido; na—jamais; nivarteta-—retorna; Vogi—o devoto místico; 
lingãt—dos corpos grosseiro e sutil; vinirgame--após partir. 





TRADUÇÃO 

Meu devoto torna-se realmente auto-realizado por Minha ilimitada 
misericórdia imotivada, e assim, estando livre de todas as dúvidas, ele 
progride estavelmente rumo à morada de seu destino, que está dire- 
tamente sob a proteção de Minha energia espiritual de inadulterada 
bem-aventurança. Esta é a meta de perfeição final da entidade viva. 
Após abandonar o atual corpo material, o devoto místico vai àquela 
morada transcendental e não retorna jamais. 


SIGNIFICADO 

Verdadeira auto-realização significa tornar-se devoto puro do 
Senhor. A existência do devoto implica na função da devoção e no 
objeto da devoção. Em última análise, auto-realização significa 
entender a Personalidade de Deus e as entidades vivas; verdadeira 
auto-realização consiste em conhecer o eu individual e os intercâm- 
bios recíprocos de serviço amoroso entre a Suprema Personalidade 
de Deus e a entidade viva. Isto não pode ser alcançado pelos imper- 
Sonalistas ou demais transcendentalistas, que não podem entender a 
ciência do serviço devocional. O serviço devocional é revelado ao 
devoto puro pela ilimitada misericórdia imotivada do Senhor. O 
Senhor fala especialmente disto nesta passagem — mat prasádena, 
“por Minha graça especial.” Confirma-se isto também no Bhagavad: 
gitã. Somente aqueles que se ocupam em serviço devocional com 
amor e fé recebem a inteligência necessária da Suprema Personali- 
dade de Deus para que gradual e progressivamente possam avançar 
até chegar à morada da Personalidade de Deus. 

Nihsreyasa significa “o destino final.” Sva-samsthana indica que os 
impersonalistas náo têm lugar específico onde ficar. Os impersonalistas 
sacrificam sua individualidade para a centelha viva poder fundir-se 
na refulgência impéssoal que emana do corpo transcendental: do 
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Senhor, mas o devoto tem uma morada específica. Os planetas repous 
sam no brilho do-sol, mas o brilho do sol em si não tem lugar de 
descanso. Quem alcança um planeta em particular tem um lugar de 
descanso. O céu espiritual, que é conhecido como kaivalya, é sims 
plesmente luz bem-aventurada por toda a parte, e está sob a proteção 
da Suprema Personalidade de Deus. Como se declara no Bhagavads 
gitã (14.27), brahmano hi pratisthãham: a refulgência do Brahman 
impessoal repousa no corpo da Suprema Personalidade de Deus. Em 
outras palavras, a refulgência do corpo da Suprema Personalidade 
de Deus é kaivalya, ou Brahman impessoal. Nessa refulgência impes- 
soal, há planetas espirituais, conhecidos como Vaikunthas, o princis 
pal dos quais é Krsnaloka. Alguns devotos elevam-se aos planetas 
Vaikunthas, e outros elevam-se ao planeta Krsnaloka. Conforme o 
desejo do devoto em particular, oferece-se-lhe uma morada especi+ 
fica, que é conhecida como sva-sarhsthâna, seu destino desejado. 
Pela graça do Senhor, o devoto auto-realizado, ocupado em serviço 
devocional, sabe de seu destino mesmo enquanto está no corpo mate- 
rial. Portanto, ele pratica suas atividades devocionais estavelmente, 
sem duvidar, e, após abandonar seu corpo material, alcança imedia- 
tamente o destino para-o qual se preparou. Após alcançar essa mo- 
rada, ele não regressa jamais a este mundo material. 

As palavras lihgãd vinirgame, usadas aqui, significam “após livrar-se 
das duas espécies de corpos materiais, a grosseira e a sutil.” O corpo 
sutil é feito de mente, inteligência, falso ego e consciência contaminada, 
eo corpo grosseiro é feito de cinco elementos — terra, água, fogo, ar 
eéter. Quem é transferido ao mundo espiritual abandona os corpos 
grosseiro e sutil deste mundo: material. Ele entra no céu espiritual 
com seu corpo espiritual puro e permanece nalgum dos planetas 
espirituais. Embora os impersonalistas também alcancem esse céu 
espiritual após abandonar os corpos materiais grosseiro e sutil, eles 
não são colocados nos planetas espirituais; conforme eles desejam, 
permite-se-lhes fundir-se na refulgência espiritual que emana do corpo 
transcendental do Senhor. A expressão sva-sarnsthânam também é 
muito significativa. Conforme o preparo da entidade viva, ela 
alcança sua morada. A refulgência do Brahman impessoal é ofere- 
cida aos impersonalistas, mas aqueles que querem se associar com a 
Suprema Personalidade de Deus sob Sua forma transcendental como 
Narayana nos Vaikunthas, ou com Krsna em Krsnaloka, váo àquelas 
moradas, de onde náo retornam jamais. 





Compreendendo a natureza material 


VERSO 30 


ma Aag 
ama figa aasa | 
aaa à aR: qu 
aa a A ER: NRN 


yadá na yogopacitásu ceto 

vásu siddhasya visajjate 'iga 

ananya-hetusv atha me gatih syãd 
àtyantiki yatra na mrtyu-hãsah 





yadá—quando; na—náo; yoga-upacitasu—por poderes desenvol- 
vidos pela yoga; cetah—a atençã māyāsu— manifestações de mäyä; 
siddhasya—do yogi perfeito; visajjate—é atraída; ariga— Minha que- 
tida mãe; ananya-hetusu—não tendo outra causa; atha—entáo; 
me-—para Mim; gatih—seu progresso; syãt-—torna-se; ātyantiki— 
ilimitado; yatra—onde; na—não; mrtyu-hāsah—poder da morte. 





TRADUÇÃO 
Quando a atenção do yogi perfeito não é mais atraída pelos sub- 
produtos de poderes místicos, que são manifestações da energia 
externa, seu progresso em direção a Mim torna-se ilimitado, e assim 
o poder da morte não pode dominá-lo. 


SIGNIFICADO 

Os yogis geralmente sentem-se atraídos pelos sub-produtos de 
poderes místicos ióguicos, pois podem tornar-se menores que o menor, 
ou maiores que o maior, obter qualquer coisa que desejem, ter poder 
inclusive para criar um planeta, ou manter qualquer pessoa que 
desejem sob seu controle. Os yogis que têm informação incompleta 
do resultado do serviço devocional sentem-se atraídos por esses 
poderes, mas esses poderes são materiais: eles nada têm a ver com o 
progresso espiritual. Assim como outros poderes materiais são cria- 
dos pela energia material, os poderes místicos ióguicos também são 
materiais. A mente do yogi perfeito não se sente atraída por nenhum 
poder material, senão que se sente atraída apenas pelo serviço impo- 
luto ao Senhor Supremo. Para o devoto, o processo de fundir-se na 
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refulgência Brahman é considerado infernal, e o poder ióguico ou 4 
perfeição preliminar do poder ióguico —ser capaz de controlar 0% 
sentidos — isto ele atinge automaticamente. Quanto à elevação a 
planetas superiores, o devoto considera isto mera alucinação. A aten- 
ção do devoto concentra-se apenas no eterno serviço amoroso aq 
Senhor, e por isso o poder da morte não exerce influência sobre ele 
Em tal estado devocional, o yogi perfeito pode alcançar o estado dë 
conhecimento e bem-aventurança imortais. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Terceiro 
Canto, Vigésimo-sétimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
“Compreendendo a natureza material.” 


CAPÍTULO VINTE-E-OITO 


Instruções de Kapila sobre 
a execução de serviço devocional 


VERSO 1 


Maa 


na aqi A RA TA | 
q ARA ai aR aag l 


$ri-bhagaván uváca 
yogasya laksanarh vaksye 
sabijasya nrpátmaje 
mano yenaiva vidhinã 
prasannarh yâti sat-patham 


$ri-bhagavân uvâca-—a Personalidade de Deus disse; yogasya—do 
sistema de yoga; laksanam—descricáo; vaksye—explicarei; sabi- 
jasya—autorizado; nrpa-àrma-je-—ó filha do rei; manah-—a mente; 
yena—pelo qual; eva—certamente; vidhinã-—pela prática; prasan- 
nam-—jubiloso; yári—alcanga; sat-patham—o caminho da Verdade 
Absoluta. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Minha querida mãe, ó filha do rei, 
agora explicar-te-ei o sistema de yoga, cujo objeto é concentrar a 
mente. Praticando este sistema, é possível tornar-se jubiloso e 
avançar progressivamente rumo ao caminho da Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 
O processo de yoga explicado pelo Senhor Kapiladeva neste capí- 
tulo é autorizado e padronizado, e por isso essas instruções devem ser 
seguidas com muito cuidado. Para começar, O Senhor diz que, pela 
prática de yoga, pode-se progredir rumo à compreensão da Verdade 
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Absoluta, a Suprema Personalidade de Deus. No capítulo anterior, 
afirma-se claramente que o resultado desejado da yoga não é 
alcançar certos poderes místicos maravilhosos. Não devemos absolu- 
tamente deixar-nos atrair por tais poderes místicos, senão que deve- 
mos obter realização progressiva no caminho da compreensão da 
Suprema Personalidade de Deus. Confirma-se isto também no 
Bhagavad-gitã, que afirma no último verso do Sexto Capítulo que o 
maior yogi é aquele que pensa constantemente em Krsna dentro de si 
mesmo, ou aquele que é consciente de Krsna. 

Afirma-se nesta passagem que, seguindo o sistema de yoga, é 
possível tornar-se jubiloso, O Senhor Kapila, a Personalidade de 
Deus, que é a autoridade máxima em yoga, explica aqui o sistema de 
voga conhecido como asfáriga-yoga, que compreende oito práticas 
diferentes, a saber, yama, niyama,âsana, prânâyâma, pratyâhãra, 
dhãranã, dhyâna e samãdhi. Através de todas essas fases de prática, 
deve-se compreender o Senhor Visnu, que é o alvo de toda a yoga. 
Existem pretensas práticas de yoga nas quais concentra-se a mente 
no vazio ou no impessoal, mas isto.não é aprovado pelo sistema 
autorizado de yoga, conforme explica Kapiladeva. Até mesmo Patañ- 
jali explica que a meta de toda a yoga é Vignu. Portanto, a astárga- 
yoga faz parte da prática Vaisnava porque sua meta última é a com- 
preensão de Vignu.-A obtenção de sucesso na-yoga não implica na 
aquisição de poderes:místicos, a qual é condenada no capítulo ante- 
rior; mas, antes, implica no libertar-se de todas as designações mate- 


riais e situar-se na própria posição constitucional. É esta a aquisição 
final na prática de yoga. 


VERSO 2 


ao fía fenda d 
Bare ARA RA 


sva-dharmácaranarh saktya 
vidharmác ca nivartanam 

daival labdhena santosa 
áitmavic-caranárcanam 


sva-dharma-ácaranam—executando seus deveres prescritos; 
Saktya—da melhor maneira possível; vidharmát—deveres náo auto- 
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rizados; ca—e; nivartanam—evitando; daivat—pela graça do 
Senhor; labdhena—com aquilo que é obtido; santosah—satisfeito; 
dima-vit—da alma auto-realizada; carana—os pés; arcanam— 
adorando. 


TRADUÇÃO 
Todos devem executar seus deveres prescritos da melhor maneira 
possível e evitar de executar deveres que não lhes são atribuídos. 
Devem contentar-se com aquilo que obtiverem pela graça do Senhor, 
e devem adorar os pés de lótus de um mestre espiritual. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, há muitas palavras importantes que poderiam ser 
muito elaboradamente explicadas, portanto discutiremos | breve- 
mente os aspectos importantes de cada uma delas. A afirmação final 
é âtmavie-caranârcanam. Atma-vit quer dizer alma auto-realizada 
ou mestre espiritual fidedigno: A menos que alguém seja auto- 
realizado e saiba qual é sua relação com a Superalma, ele não pode 
ser um mestre espiritual fidedigno. Recomenda-se aqui que devemos 
procurar um mestre espiritual fidedigno e nos render a ele (arcanam), 
pois, indagando dele e adorando-o, podemos aprender as atividades 
espirituais. 

A primeira recomendação é sva-dharmacaranam. Enquanto tenha- 
mos este corpo material, prescrevem-se-nos vários deveres, que se 
dividem dentro de um sistema de quatro ordens sociais: bráhmana, 
ksatriya, vaisya e $tidra. Esses deveres específicos sáo mencionados 
no astra, e particularmente no' Bhagavad-gitã. Sva-dharmãcaranam 
quer dizer que cada um deve cumprir os deveres prescritos de sua 
classe social em particular, fielmente e da melhor maneira possível. 
Ninguém deve aceitar o dever de outrem. Se alguém nasce numa 
comunidade ou sociedade em particular, deve cumprir os deveres 
prescritos para aquele núcleo específico. Se, contudo, ele tem a for- 
tuna de transcender a designação de nascimento numa sociedade ou 
comunidade em particular, ao ser elevado ao padrão de identidade 
espiritual, então, seu sva-dharma, ou dever, é exclusivamente O de 
servir à Suprema Personalidade de Deus. O verdadeiro dever de 
quem é avançado em consciência de Krsna é servir ao Senhor. En- 
quanto permanecemos no conceito corpóreo da vida, podemos agir 
de acordo com os deveres da convenção social, porém, se nos elevamos 
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à plataforma espiritual, precisamos apenas servir ao Senhor Sus 
premo: esta é a verdadeira execução de sva-dharma. 


VERSO 3 


AR a! 
far RARA NN 


gramya-dharma-nivrttis.ca 
moksa-dharma-ratis tathá 

mita-medhyâdanarh $asvad 
vivikta-ksema-sevanam 


grámya—convencionais; dharma—práticas religiosas; mivrttih—= 
parando; ca—e; mokga-para a salvagáo; dharma—práticas religio- 
sas; rarih-—deixando-se atrair por; tathã-—dessa maneira; mita-— 
pouco; medhya—puras; adanam—comendo; sSasvar-—sempre; vis 
vikta—retirada; ksema—pacífica; sevanam—residindo. 


TRADUÇÃO 
Cada um deve parar de executar práticas religiosas convencionais 
e deve deixar-se atrair por aquelas que levem à salvação. Deve comer 
bem frugalmente e deve sempre permanecer retirado para poder 
alcançar a perfeição máxima da vida, 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, recomenda-se evitar práticas religiosas visando o 
desenvolvimento: económico ou a satisfação. de desejos sensoriais. 
Deve-se; executar práticas religiosas apenas para poder libertar-se 
das garras da natureza material. Afirma-se no começo do Srimad: 
Bhagavatam que a mais elevada prática religiosa é aquela pela qual 
pode-se atingir o transcendental serviço devocional ao Senhor, sem 
razão ou causa. Tal prática religiosa não é jamais dificultada por 
nenhum obstáculo, e, através de sua execução, ficamos realmente 
satisfeitos. Recomenda-se isto aqui como. moksa-dharma, prática 
religiosa visando a salvação, ou transcendência das garras da conta- 
minação material. De um modo geral, as pessoas executam práticas 
religiosas visando o desenvolvimento econômico ou o gozo dos senti- 
dos, mas isto não é recomendado para quem queira avançar em yoga. 
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A próxima frase importante é mita-medhyádanam, significando 
que devemos comer mui frugalmente. Os textos védicos recomendam 
que o yogi coma apenas metade do que deseje conforme sua fome. Se 
alguém estiver faminto ao ponto de ser capaz de devorar meio quilo 
de comida, então, em vez de comer meio quilo, deverá consumir 
somente um quarto de quilo e suplementar isto com cento-e-vinte 
mililitros de água; uma quarta parte do estômago deve ser deixada 
vazia para a passagem do ar no estômago. Quem comer dessa 
maneira evitará indigestão e doenças. O yogi deve comer dessa 
maneira, como se recomenda no Srimad- Bhãgavatam e em todas as 
demais escrituras padrão. O yogi deve viver em lugar retirado, onde 
sua prática de yoga não seja perturbada. 


VERSO 4 


afim arado ara: | 
o UA 


ahirhsã satyam asteyarh 
yâvad-artha-parigrahah 

brahmacaryarh tapah $aucam 
svadhyãyah purugârcanam 


ahirnsã-—não-violência; satyam-—veracidade; asteyam-—abstendo- 
se de roubar; yãvat-artha-—tanto quanto necessário; parigrahah-— 
possuindo; brahmacaryam celibato; rapah-—austeridade; $au- 
cam— limpeza; sva-adhyãyah-—estudo dos Vedas; purusa-arcanam— 
adoração à Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 

Deve-se praticar a não-violência e a veracidade, evitar de roubar e 
contentar-se com a posse de apenas o que seja necessário para a 
manutenção. Deve-se abster-se da vida sexual, praticar austeridade, 
ser limpo, estudar os Vedas e adorar a forma suprema da Suprema 
Personalidade de Deus. 

SIGNIFICADO 

A palavra purusãrcanam neste verso significa adorar a Suprema 
Personalidade de Deus, especialmente a forma do Senhor Krsna. No 
Bhagavad-gitá, Arjuna confirma que Krsna é o puruga, ou a Perso- 
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nalidade de Deus original — purugarh $ãsvatam. Portanto, na prá- 
tica da yoga, devemos não apenas concentrar a mente na pessoa de 
Krpa, como também devemos adorar a forma ou Deidade de Krsna 
diariamente: 

O brahmacári pratica celibato, controlando sua vida sexual. Não é 
possível desfrutar irrestritamente de vida sexual e praticar yoga; isto 
é patifaria.Os pretensos yogis anunciam que todos podem continuar 
desfrutando à vontade e simultaneamente tornar-se yogis, mas isto é 
totalmente desautorizado. Explica-se aqui mui claramente que é pres 
ciso-observar celibato. Brahmacaryam quer dizer levar a vida sim- 
plesmente em relação com Brahman, ou seja, em plena consciência 
de Krsna. Aqueles que são demasiadamente viciados em vida sexual 
não podem observar as regulações que os levarão à consciência de 
Krsna. A vida sexual deve ser restrita a pessoas casadas. Uma pessoa 
cuja vida sexual é restringida no casamento também é chamada de 
brahmacári. 

A palavra asteyam também é muito importante para o yogi. 
Asteyam significa “abster-se de roubar.” No sentido mais amplo, 
todos que acumulam mais'do que necessitam são ladrões. Segundo o 
comunismo espiritual, ninguém pode possuir mais do que necessita 
para sua manutenção pessoal. Esta é a lei da natureza. Qualquer 
pessoa que acumule mais dinheiro ou mais posses do que necessita é 
chamada de ladrão, e quem simplesmente acumula riqueza sem 
gastá-la em sacrifícios ou em adoração à Suprema Personalidade de 
Deus é um grande ladrão. 

Svádhyayah significa “ler as escrituras védicas autorizadas.” 
Mesmo que alguém não seja consciente de Krgna e esteja praticando 
o sistema de yoga, ele precisa ler os textos védicos padrão para 
entender. A mera prática de yoga não é suficiente. Narottama dãsa 
Thakura, grande devoto e acãrya na Gaudiya Vaignava-sampradaya, 
diz que-todas as atividades espirituais devem ser compreendidas a 
partir de três fontes, a saber, as pessoas santas, as escrituras padrão e 
o mestre espiritual. Esses três guias são muito importantes para o 
progresso em vida espiritual. O mestre espiritual prescreve literatura 
padrão para a prossecução da yoga do serviço: devocional, e ele 
próprio fala somente com base em referências das escrituras. Por- 
tanto, ler escrituras padrão é necessário para se praticar yoga. Pra- 
ticar yoga sem ler as escrituras padrão não passa de mera perda de 
tempo. 





Instruções de Kapila 


VERSO 5 


ad questa dd sa: ad: | 
aaa rra E IM 


maunarh sad-àsana-jayah 
sthairyarh prana-jayah $anaih 

pratyâhãras cendriyânârm 
visayán manasá hrdi 


maunam-—silêncio; sat-—boas; Asana—posturas ¡óguicas; jayah— 
controlando; sthairyam—equilíbrio; prana-jayah—controlando o ar 
vital; Sanaih—gradualmente; pratyaháarah—afastamento; ca—e; in- 
driyanam—dos sentidos; visaydt—dos objetos dos sentidos; ma- 
nasã-—com a mente; hrdi—no coração. 


TRADUÇÃO e 
Deve-se observar silêncio, adquirir equilíbrio, praticando diversas 


posturas sentadas, controlar a respiração do ar vital, afastar os sen- 
tidos dos objetos dos sentidos e, deste modo, concentrar a mente no 
coração. 


SIGNIFICADO 

As práticas ióguicas em geral e a ha/ha-yoga em particular náo sáo 
fins em si mesmas; são meios para a finalidade de alcangar o equilí- 
brio. Primeiramente, deve-se ser capaz de sentar-se adequadamente, 
e então a mente e à atenção tornar-se-ão fixas o bastante para pra- 
ticar yoga, Gradualmente, deve-se controlar a circulação do ar vital, 
e, com tal controle, será possível afastar os sentidos dos objetos dos 
sentidos. No verso anterior, afirma-se que é preciso observar celi- 
bato. O aspecto mais importante do controle dos sentidos é o con- 
trole da vida sexual. Isto chama-se brahmacarya. Praticando as dife- 
rentes posturas sentadas e controlando o ar vital, pode-se cont rolar e 
abster os sentidos de gozo sensorial irrestrito. 


VERSO 6 


PT A UTA | 
daa AA ar 116 
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sva-dhisnyânâm eka-dese 
manasã prâna-dhãranam 

vaikuntha-lilabhidhyanarn 
samadhánarh tathatmanah 


sva-dhisnyanám—dentro dos circuitos de ar vital; eka-dese—num 
só local; manasá—com a: mente; prána—o ar vital; dháranam— 
fixando; vaikuntha-lila—nos passatempos da Suprema Personali- 
dade de Deus; abhidhyanam—concentracáo; samadhanam—samá- 
dhi; tatha—assim; dtmanah—da mente. 


TRADUÇÃO 
O ato de fixar o ar vital e a mente em um dos seis circuitos de 
circulação de ar vital dentro do corpo, concentrando assim a mente 
nos passatempos transcendentais da Suprema Personalidade de 
Deus, é chamado de samādhi, ou samādhāna, da mente. 


SIGNIFICADO 

Há seis circuitos de circulação de ar vital dentro do corpo. O 
primeiro circuito está dentro do estômago; o segundo circuito 
encontra-se na área do coração; o terceiro, na área dos pulmões; o 
quarto, sobre o palato; o quinto, entre as sobrancelhas; e o mais 
elevado, o sexto circuito, no alto do cérebro. Tem-se que fixar a 
mente e a circulação do ar vital e, deste modo, pensar nos passatem- 
pos transcendentais do Senhor Supremo. Nunca encontraremos 
menção de que devemos nos concentrar no impessoal ou no vazio. 
Afirma-se claramente — vaikuntha-lila. Lila significa “passatem- 
pos.” Se a Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, não tivesse 
atividades transcendentais, que possibilidade haveria de se pensar 
nesses passatempos? É através dos processos de serviço devocional 
—cantar e ouvir os passatempos da Suprema Personalidade de 
Deus — que se pode atingir esta concentração. Como se descreve no 
Srimad-Bhâgavatam, o Senhor aparece e desaparece de acordo com 
Suas relações com diferentes devotos. Os textos védicos contêm mui 
tas narrações dos passatempos do Senhor, incluindo a Guerra de 
Kuruksetra e fatos históricos relacionados com a vida e com os 
preceitos de devotos como Prahlâda Mahãraja, Dhruva Maharaja e 
Ambarisa Mahãrãja. É necessário apenas concentrar a mente em 
uma dessas narrações e absorver-se sempre neste pensamento. Isto 
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levará ao samādhi. Samādhi não é um estado corpóreo superficial: é 
o èstado atingido quando a mente absorve-se virtualmente empen- 
samentos sobre a Suprema Personalidade de Deus: 


VERSO 7 


giria AA GEAR 
a qa gaan gafa: IS 


etair anyaiś ca pathibhir 
mano dustam asat-patham 

buddhya yuñjita Sanakair 
jita-práno hy atandritah 


etaih—mediante esses; anyaih—mediante outros; ca—e; pathi- 
bhih—processos; manah—a mente; dustam—contaminada; asat- 
patham—no caminho do gozo material; buddhyã —pela inteligência; 
yuñjita—deve-se controlar; Sanakaih—gradualmente; jita-pránah: 
fixando-se o ar vital; hi—de fato; atandritah—alerta. 








TRADUÇÃO 
Mediante esses processos, ou quaisquer outros processos autênti- 
cos, deve-se controlar a mente contaminada e desenfreada, que sem- 
pre sente atração pelo gozo material, e assim fixar-se em pensar na 
Suprema Personalidade de Deus. 





SIGNIFICADO 

Etair anyai$ ca. O processo geral de yoga compreende a observân- 
cia-de regras e regulações, a prática de diferentes posturas sentadas, 
concentração da mente na circulação vital do ar e enfim o pensa- 
mento na Suprema Personalidade de Deus, em Seus passatempos 
Vaikuntha. É este o processo geral de yoga. Pode-se atingir a mesma 
concentração mediante outros: processos recomendados, e por isso 
anyais ca, outros métodos, também podem ser aplicados. O ponto 
essencial é que a mente, que está contaminada pela atração material, 
precisa ser refreada e concentrada na Suprema Personalidade de 
Deus. Não é possível fixá-la em algo vazio ou impessoal. Por este 
motivo, as chamadas práticas ióguicas de niilismo e impersonalismo 
não são recomendadas em nenhum yoga-sastra padrão. O verdadeiro 





552 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 28 


yogi é o devoto, visto que sua mente está sempre concentrada nos 
passatempos do Senhor Krsna. Portanto, a consciência de Krsna é o 
mais elevado sistema de yoga. 


VERSO 8 


q figa Amas saem À 
AAA ARA AAA APA | 


Sucau dese pratisthapya 
vijitâsana ásanam 

tasmin svasti samásina 
rju-kayah:samabhyaset 


Sucau dese—em lugar santificado; pratisthapya—após colocar; 
vijita-ásanah—controlando as posturas sentadas; dsanam—um as- 
sento; tásmin—nesse lugar; svasti samásinah—sentando-se em pos- 
tura fácil; rju-kãyah—mantendo o corpo ereto; samabhyasei-—deve- 
se praticar. 


TRADUÇÃO 
Após o controle da mente e das posturas sentadas, deve-se esten- 
der um assento em lugar retirado e santificado, sentar-se nele em 
postura fácil, mantendo o corpo ereto, e praticar o controle da 
respiração. 


SIGNIFICADO 

Sentar-se em postura fácil chama-se svasti samásinah. A escritura 
da yoga recomenda que devemos pôr as solas dos pés entre as duas 
coxas e os tornozelos e sentar-nos eretos; essa postura nos ajudará a 
concentrar a mente na Suprema Personalidade de Deus. Este mesmo 
processo também é recomendado no Bhagavad-gitã, Sexto Capítulo, 
Além disso, sugere-se que nos sentemos num lugar retirado e santifi- 
cado. O assento deve consistir em- pele de veado e grama kusa, for- 
rado com algodão. 

VERSO 9 


aa aan quarenta: | 
figa mt fer RRE 18 
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prãnasya $odhayen mãrgam 
púra-kumbhaka-recakaih 
pratikiilena vã cittam 
yathã sthiram acaficalam 


prânasya-—do ar vital; £odhayet-—deve-se limpar; mãrgam-—a pas- 
sagem; púra-kumbhaka-recakaih—inalando, retendo e exalando; 
pratikiilena— invertendo; vi—ou; cittam—a: mente; yathã—para 
que; sthiram-—estável; acaficalam-—livre de perturbações. 


TRADUÇÃO 
O yogi deve limpar a passagem do ar vital, respirando da seguinte 
maneira: primeiro ele deve inalar mui profundamente, depois manter 
a respiração dentro do corpo e, finalmente, exalar. Ou, invertendo o 
processo, o yogi pode exalar, depois manter a respiração fora do 
corpo e, finalmente, inalar. Faz-se isto para que a mente se estabilize 
ese livre de perturbações externas. 


SIGNIFICADO 

Esses exercícios: respiratórios são praticados para controlar a 
mente e fixá-la na Suprema Personalidade de Deus. Sa vai manah 
krsna-padaravindayoh: o devoto Ambariga Maharája fixava sua 
mente nos pés de lótus de Krsna vinte-e-quatro horas por dia. O 
processo da consciência de Krsna consiste em cantar Hare Krsna e 
ouvir o som atentamente para que a mente se fixe na vibração trans- 
cendental do nome de Krsna, que não é diferente da personalidade de 
Krsna. O verdadeiro propósito de controlar a mente mediante o 
processo prescrito de limpar a passagem do ar vital é atingido de 
imediato caso se fixe a mente diretamente nos pés de lótus de Krsna. 
O sistema de harha-yoga, ou sistema respiratório, é especialmente 
recomendado para aqueles que estáo muito absortos no conceito 
corpóreo de existéncia, porém, quem pode executar o simples pro- 
cesso de cantar Hare Krsna pode fixar a mente com mais facilidade. 

Recomendam-se três atividades diferentes para limpar a passagem 
da respiração: púraka, kumbhaka e recaka. Inalar a respiração 
chama-se púraka, retê-la internamente chama-se kumbhaka, e, en- 
fim, exalá-la chama-se recaka. Esses processos recomendados tam- 
bém podem ser executados em ordem inversa. Após exalar, pode-se 
manter o ar fora do corpo por algum tempo e então inalar. Os nervos 
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através dos quais se efetua a inalação e a exalação são tecnicamente 
chamados de idã e pinigalã. O propósito final de limpar as passagens 
idã e pingala é desviar a mente do gozo material. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã, a mente pode ser nossa inimiga e nossa amiga tam- 
bém; sua posição varia de acordo com os diferentes procedimentos 
da entidade viva, Se desviamos nossa mente para pensamentos de 
gozo material, então nossa mente vira nossa inimiga, mas, se concen. 
tramos nossa mente nos pés de lótus de Krsna, então nossa mente 
vira nossa amiga: Mediante o sistema de yoga de piraka, kumbhaka 
e recaka, ou diretamente fixando a mente na vibração sonora de 
Krsna ou na forma de Krsna; cumpre-se o mesmo propósito. O 
Bhagavad-gi(á (8:8) diz que é'preciso praticar o exercicio respiratório 
(abhyãsa-yoga-yuktena). Em virtude desses processos de controle, a 
mente não pode divagar em pensamentos externos (cerasã nânya- 
gâminã). Assim, pode-se fixar a mente constantemente na Suprema 
Personalidade de Deus e yáti — alcançá-lO. 

Praticar o sistema de yoga de exercício e controle da respiração é 
muito difícil para uma pessoa nesta era, e por isso o Senhor Caitanya 
recomendava — kirtaniyah sadã harih: deve-se sempre cantar o santo 
nome do Senhor Supremo, Krsna, porque Krsna é o nome mais 
adequado da Suprema Personalidade de Deus. O nome Krsna ea 
Pessoa Suprema Krsna não são diferentes. Portanto, se alguém con- 
centra sua mente em ouvir e cantar Hare Krgna, alcança o mesmo 
resultado. 

VERSO 10 


astro Nara mf: 
afanan 


mano 'cirãt syãd virajarh 
jita-Svãsasya yoginah 

vãyv-agnibhyârh yathã loham 
dhmātarh tyajati vai malam 


manah—a mėènte; acirāt—logo; syāt—pode ser; virajam—livre das 
perturbações; jita-$vasasya—cuja respiragáo é controlada; yogi- 
mahi—do yogi; vayu-agnibhyam—pelo ar e pelo fogo; yatha—assim 
como; loham—ouro; dhmátam—abanado; tyajati—livra-se de; vai— 
certamente; malam-—impureza. 
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TRADUÇÃO 
Os yogis que praticam tais exercícios respiratórios livram-se 
brevemente de todas as perturbações mentais, assim como o ouro, 
quando posto no fogo e abanado com ar, livra-se de todas as 
impurezas. 


SIGNIFICADO 

Este processo de purificar a mente também é recomendado pelo 
Senhor Caitanya: Ele diz que devemos cantar Hare Krsna. Além 
disso, Ele diz que param vijayate: “Todas as glórias ao Sri Krsna 
sankirtana!” Todas as glórias são dadas ao cantar dos santos nomes 
de Krsna porque, logo que alguém comece este processo de cantar, 
sua mente se purifica. Ceto-darpana-márjanam: cantando o santo 
nome de Krsna purificamo-nos da poeira que se acumula na mente. 
Podemos purificar a mente, ou pelo processo respiratório, ou pelo 
processo do cantar, assim como se pode purificar o ouro, pondo-o 
num fogo e arejando-o com um fole. 


VERSO 11 


Ian FA | 
arde 


pranayamair dahed dosán 
dhãranâbhis ca kilbisan 

pratyaharena samsargán 
dhyánenanisvaran gunán 


pránayámaih—pela prática de pránayama; dahet—pode erradicar; 
doyan—contaminagdes; dharanabhih—concentrandó a mente; ca— 
e; kilbisan—atividades pecaminosas; pratyaharena—controlando os 
sentidos; sarnsargân—contato com a matéria; dhyânena—meditan- 
do; anisvarán gunán—os modos da natureza material. 


TRADUÇÃO 
Aquele que pratica o processo de praniyâma pode erradicar a 
contaminação de sua condição fisiológica, e, concentrando a mente, 
pode livrar-se de todas as atividades pecaminosas. Controlando os 
sentidos, ele pode livrar-se do contato com a matéria, e, meditando 
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na Suprema Personalidade de Deus, pode livrar-se dos três modos do 
apego material. 
SIGNIFICADO, 

Segundo a ciência médica ãyur-védica, os três itens kapha, pitta e 
vãyu (fleuma, bílis e ar) mantêm a condição fisiológica do corpo. À 
moderna ciência médica não aceita esta análise fisiológica como váli- 
da, mas o antigo processo de tratamento ãyur-védico baseia-se nesses 
itens. O tratamento Ayur-védico lida com a causa desses três 
elementos, que são mencionados em muitas passagens do Bhãgava- 
tam como condições básicas do corpo. Recomenda-se aqui que, pra- 
ticando o processo respiratório de prânãyâma, é possível libertar-se 
da contaminação criada pelos principais elementos fisiológicos; con- 
centrando a mente, é possível livrar-se de atividades pecaminosas; 
e, restringindo os sentidos, é possível livrar-se do contato com a 
matéria. 

Em última análise, precisamos meditar na Suprema Personalidade 
de Deus a fim de nos elevarmos à posição transcendental em que não 
seremos mais afetados pelos três modos da natureza material. O 
Bhagavad-gitá também confirma que: quem se ocupa em serviço 
devocional imaculado transcende de vez os trés modos da natureza 
material e imediatamente compreende sua identificação com o 
Brahman, Sa gunán samatityaitán brahma-bhúyaya kalpate. Para 
cada item no sistema de yoga, há uma atividade paralela em bhakti- 
Yoga, porém, a prática de bhakti-yoga é mais fácil para esta era. O 
que o Senhor Caitanya introduziu não é uma interpretação nova. 
Bhakti-yoga é um processo executável que começa com cantar e 
ouvir. A bhakti-yoga e as demais yogas têm como sua meta última a 
mesma Personalidade de Deus, mas uma é prática, e as demais são 
difíceis. Precisamos purificar nossa condição fisiológica mediante a 
concentração e o controle dos sentidos; então poderemos fixar a 
mente na Suprema Personalidade de Deus. Isto chama-se samādhi. 


VERSO 12 
rasa oi a gamm | 
a IG RI 


yadā manah svarh virajam 
yogena susamãâhitam 


Instruções de Kapila 


kastharn bhagavato dhyayet 
sva-násagravalokanah 


yadá—quando; manah—a mente; svam—própria; virajam—purifi- 
cada; yogena—mediante a prática de yoga; su-samáhitam—contro- 
lada; kãsthâm-—a expansão plenária; bhagavatah-—da Suprema Per- 
sonalidade de Deus; dhyayet—deve-se meditar em; sva-nasd-agra—a 
ponta do nariz; avalokanah—olhando para. 





TRADUÇÃO 
Ao purificar a mente inteiramente mediante esta prática de yoga, 
deve-se concentrar-se na ponta do nariz com os olhos semicerrados e 
ver a forma da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Menciona-se claramente aqui que se deve meditar na expansão de 
Visnu: A palavra kasfhâm refere-se ao Paramátma, a expansáo da 
expansão de Visnu. Bhagavatah refere-se ao Senhor Visnu, a Su- 
prema Personalidade de Deus. A Personalidade Suprema é Krsna; 
dEle vem a primeira expansáo, Baladeva, e de Baladeva vêm San- 
karsana, Aniruddha'e muitas outras formas, seguidas pelos purusa- 
avatáras. Como se mencionou nos versos anteriores (purusârcanam), 
este puruga é representado como o Paramãtmã, a Superalma. Os 
versos seguintes darão uma descrição da Superalma, na qual deve- 
mos meditar. Neste verso, afirma-se claramente que se deve meditar, 
fixando a visão na ponta do nariz e concentrando a mente na kala, 
ou a expansáo plenária, de Vignu. 


VERSO 13 


RA ICRA | 
or a AE! 
prasanna-vadanâmbhojam 
padma-garbhãruneksanam 
nilotpala-dala-$yâmam 
sarikha-cakra-gada-dharam 
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prasanna—alegre; vadana—semblante; ambhojam—semelhante 
ao lótus; padma-garbha—o interior do lótus; aruna—rosados; 
iksanam—com olhos; nila-utpala—lótus azul, dala— pétalas; $yã- 
mam-—moreno; sañkha—búzio; cakra—disco; gada—maga; dha- 
ram-—portando. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus tem alegre semblante seme- 
lhante ao lótus, com olhos rosados como o interior do lótus e corpo 
moreno como as pétalas do lótus azul. Ele porta búzio, disco e maça 
em:trés de Suas mãos. 


SIGNIFICADO 

Recomenda-se aqui, decisivamente, que concentremos a mente na 
forma de Visnu. Há doze diferentes formas de Visnu, que são descri- 
tas nos Ensinamentos do Senhor Caitanya. Não é possível concen- 
trar a mente em algo vazio ou impessoal; deve-se fixar a mente na 
forma pessoal do Senhor, cuja atitude é alegre, como se descreve 
neste verso. O Bhagavad-gitã declara que a meditação nos aspectos 
impessoais ou vazios é muito incômoda para o meditador. Aqueles 
que se vinculam aos aspectos impessoais ou vazios da meditação são 
obrigados a submeter-se a um processo difícil porque não estamos 
acostumados a concentrar nossas mentes em algo impessoal, Na 
realidade, tal concentração nem mesmo é possível. O Bhagavad-gitã 
também confirma que devemos concentrar nossa mente na Persona- 
lidade de Deus. 

A cor da Personalidade de Deus, Krsna, é descrita aqui como 
nilotpala-dala, significando que é como a cor de uma flor de lótus 
com pétalas azuis e brancas. As pessoas sempre perguntam por que 
Krsna é azul. A cor do Senhor não foi imaginada por um artista, 
senão que é descrita em escrituras autênticas. Também no Brahma- 
samhita, a cor do corpo de Krsna é comparada á de uma nuvem 
azulada. A cor do Senhor não é imaginação poética. Há descri- 
ções autorizadas no Brahma-sarhhitã, no Srimad-Bhãgavatam, no 
Bhagavad-gitá e em muitos dos Purânas a respeito do corpo do 
Senhor, Suas armas e toda a outra parafernália. A aparência do 
Senhor é descrita aqui como padma-garbhãruneksanam. Seus olhos 
assemelham-se ao interior de uma flor de lótus, e em Suas quatro 
mãos Ele porta os quatro símbolos: búzio, disco, maça e lótus. 
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VERSO 14 


AAA | 
RR ARRE 11281 
lasat-parikaja-kiñijalka- 
pita-kauseya-vásasam 


$rivatsa-vaksasarh bhrajat 
kaustubhámukta-kandharam 


lasat—brilhante; pañkaja—de. um-lótus; kiñijalka—filamentos; 
pita—amarelos; kauseya—veste de seda; vãsasam-—cuja-roupa; $ri- 
vatsa—trazendo a marca de Srivatsa; vaksasam—peito; bhrájat— 
brilhante; kaustubha-—jóia Kaustubha; ¿mukta—pendurada em; 
Kkandharam—Seu pescoço. 


TRADUÇÃO 
Ele tem os quadris cobertos por veste brilhante, amarelada como 


os filamentos de um lótus. Traz sobre o peito a marca de Srivatsa, 
uma mecha de cabelo branco. A brilhante jóia Kaustubha está pen- 
durada em Seu pescogo. 


SIGNIFICADO 

A cor exata da roupa do Senhor Supremo é descrita como sendo 
amarelo-açafroada, tal qual o pólen de uma flor de lótus. Também se 
descreve a jóia Kaustubha pendurada sobre Seu peito. Seu pescoço é 
belamente decorado com jóias e pérolas. O Senhor é pleno de seis 
opulências, uma das quais é a riqueza. Ele é riquissimamente vestido 
com jóias preciosas que não são encontradas dentro deste mundo 
material. 


VERSO 15 


safe mid AAA | 
radar fe EST 


matta-dvirepha-kalaya 
paritam vana-maãlayã 
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parãrdhya-hãra-valaya- 
kiripangada-núpuram 


matta—inebriadas; dvi-repha—com abelhas; kalaya—zumbindo; 
paritam—enguirlandado; vana-málayá—com uma guirlanda de flo- 
res silvestres; parárdhya—sem prego; hara—colar de pérolas; valaya— 
braceletes; kirifa—uma coroa; añgada—pulseiras; núpuram—argo- 
las de tornozelo. 


TRADUÇÃO 
Além disso, em volta do pescoço, Ele usa uma guirlanda de atrati- 
vas flores silvestres, e um enxame de abelhas, inebriadas por sua 
deliciosa fragrância, zumbe sobre a guirlanda. Ele é ainda soberba- 
mente adornado com um colar de pérolas, uma coroa e pares de 
braceletes, pulseiras e argolas de tornozelo. 


SIGNIFICADO 

Esta descrição dá a entender que a guirlanda de flores da Suprema 
Personalidade de Deus é fresca. Na verdade, em Vaikuntha, ou o céu 
espiritual, não há nada além do frescor. Mesmo as flores colhidas das 
árvores e das plantas permanecem frescas, pois tudo no céu espiritual 
retém sua originalidade, sem murchar. A fragrância das flores colhi- 
das das árvores e dispostas em guirlandas não desaparece, pois tanto 
as árvores quanto as flores são espirituais. Quando a flor é tirada da 
árvore, ela permanece a mesma, sem perder seu aroma. As abelhas 
sentem-se igualmente atraídas pelas flores, estejam elas na guirlanda 
ou nas árvores. O significado de espiritualidade é que tudo é eterno e 
inexaurível. Tudo tirado de tudo permanece tudo, ou, como se tem 
afirmado, no mundo espiritual um menos um é igual a um, e um mais 
um é igual a um. Em volta das flores frescas, zumbem as abelhas de 
cujo doce som desfruta o Senhor. Os braceletes, o colar, a coroa cas 
argolas de tornozelo do Senhor são todos decorados com jóias inava- 
liáveis. Uma vez que as jóias e as pérolas são espirituais, seu valor 
não pode ser calculado materialmente. 


VERSO 16 
E q 
arte A retirada REN 
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kañci-gunollasac-chronim 
hrdayambhoja-vistaram 

darsaniyatamarh $antam 
mano-nayana-vardhanam 


kañici—cinturáo; guna—qualidade; ullasat—brilhante; fronim— 
Sua cintura e quadris; hrdaya—coragáo; ambhoja—lótus; vista- 
ram—cujo assento; darganiya-tamam—muito encantador para o 
olhar; $ántam—sereno; manah—mentes, coragdes; nayana—olhos; 
vardhanam—agradando. 


TRADUÇÃO 
Com cintura e quadris cingidos por um cinturão, Ele está de pé 
sobre o lótus do coração de Seu devoto. Ele é muito encantador para 
o olhar, e Seu aspecto sereno agrada os olhos e almas dos devotos 
que O contemplam. 


SIGNIFICADO 

A palavra darsaniyatamam, usada neste verso, significa que o 
Senhor é tão belo que o devoto-yogi não deseja ver nada mais. Seu 
desejo de ver belos objetos 'é plenamente satisfeito pela visão do 
Senhor. No mundo material, queremos ver beleza, mas este desejo 
nunca é satisfeito. Por causa da contaminação material, nenhuma 
das propensões que sentimos no mundo material é satisfeita. Porém, 
ao ligarmos nossos desejos de ver, ouvir, tocar, etc. à satisfação da 
Suprema Personalidade de Deus, eles atingem o nível da perfeição 
máxima. 

Embora a Suprema Personalidade de Deus sob Sua forma eterna 
seja tão bela e agradável ao coração do devoto, Ele não atrai os 
impersonalistas, que querem meditar em Seu aspecto impessoal. Tal 
meditação impessoal não passa de mero esforço infrutífero. Os ver- 
dadeiros yogis, com olhos semicerrados, fixam-se na forma da 
Suprema Personalidade de Deus, e não em algo vazio ou impessoal. 


VERSO 17 


ARA ai | 
a añ A eta ICO 
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apicya-darsanarh Sasvat 
sarva-loka-namaskrtam 

santarh vayasi kaisore 
bhrtyânugraha-kâtaram 


apicya-darsanam—belíssimo de se ver; sasvar-—eterno; sarva- 
loka—por todos os habitantes de cada planeta; namah-krtam—= 
adorável; santam—situado; vayasi—em juventude; kaigore—na meni- 
nice; bhrtya—a Seu devoto; anugraha—conceder béncios; káta- 
ram—ansioso. 


TRADUÇÃO 
O Senhor é eternamente belíssimo, e é adorável por todos os habi- 
tantes de cada planeta, Ele é sempre jovem e sempre anseia por 
conceder Sua bênção a Seus devotos. 


SIGNIFICADO 

A expressão sarva-loka-namaskrtam significa que Ele é adorável 
por todos em todos os planetas. Existem inúmeros planetas no 
mundo material e também inúmeros planetas no mundo espiritual. 
Em cada planeta, há inúmeros habitantes que adoram o Senhor, pois 
o Senhor é adorável por todos, menos os impersonalistas. O Senhor 
Supremo é belíssimo. A palavra $asvat é significativa. Não é que Ele 
pareça belo para os devotos mas, em última análise, seja impessoal. 
Sasvat significa “sempre existente.” Esta beleza não é temporária, 
mas existe sempre, e Ele é sempre jovem. No Brahma-sarhitã (5.33) 
também se afirma: advaitam acyutam anádim ananta-ripam ádyam 
purána-purusam nava-pyauvanarh ca. A pessoa original é única e 
inigualável, se bem que nunca pareça velha; Ele sempre tem aparên- 
cia fresca como a desabrochante juventude. 

A expressão facial do Senhor sempre indica que Ele está disposto 
a mostrar favor bênção aos devotos; para os não devotos, contudo, 
Ele é omisso. Como se afirma no Bhagavad-gitã, embora Ele 
proceda igualmente com relação a todos porque é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus e porque todas as entidades vivas são Seus filhos, 
Ele sente-Se especialmente inclinado àqueles que estão ocupados em 
serviço devocional. O mesmo fato é confirmado aqui: Ele está sempre 
ansioso por mostrar favor aos devotos. Assim como:os devotos estão 
sempre ansiosos por prestar serviço à Suprema Personalidade de 
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Deus, da mesma forma, o Senhor está muito ansioso por abençoar 
Os devotos puros, 


VERSO 18 
detritos JARA | 
STS GATA TIA SUMA RA: NCI 
kirtanya-tirtha-yasasah 
punya-Sloka-yasaskaram 


dhyâyed devam samagrângam 
yavan na cyavate manah 


kirtanya—dignas de ser cantadas; tirtha-yasasam—as glórias do 
Senhor; punya-$loka-—dos devotos; yasah-karam —ressaltando a gló- 
ria; dhyâyet-—deve-se meditar; devam —no Senhor; samagra-angam — 
todos os membros; ydvaí—tanto quanto; na—náo; cyavate—se des- 
vie; manah—a mente. 


TRADUÇÃO 
A glória do Senhor é sempre digna de ser cantada, pois Suas 
glórias ressaltam as glórias de Seus devotos. Portanto, deve-se me- 
ditar na Suprema Personalidade de Deus e em Seus devotos. Deve-se 
meditar na forma eterna do Senhor até que a mente se torne fixa. 


SIGNIFICADO 

É preciso fixar a mente na Suprema Personalidade de Deus, cons- 
tantemente. Quem se acostuma a pensar em uma das inúmeras for- 
mas do Senhor —Krsna, Visnu, Ráma, Nárayana, etc. —alcanga a 
perfeição da yoga. Confirma-se isto no Brahma-sarhhitã: uma pessoa 
que tenha desenvolvido-amor puro por Deus, e cujos olhos estejam 
untados com a pomada do amoroso intercâmbio transcendental, 
sempre vê, dentro de seu coração, a Suprema Personalidade de Deus. 
Os devotos vêem especialmente o Senhor sob a bela forma anegrada 
de Syâmasundara. Esta é a perfeição da yoga; Deve-se continuar 
com este sistema de yoga até que a mente não vacile por um instante 
sequer. Or tad visnoh paramar padarn sadã pasyanti súrayah: a 
forma de Visnu é a individualidade mais elevada e é sempre visível 
aos sábios e pessoas santas. 
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O devoto cumpre o mesmo propósito ao adorar a forma do Senhor 
no templo. Não há diferença entre serviço devocional no templo é 
meditação na forma do Senhor, visto que a forma do Senhor é a 
mesma, quer Ele apareça dentro da mente, quer em algum elemento 
concreto. Há oito tipos de formas recomendadas para os devotos 
verem. As formas podem'ser feitas de areia, barro, madeira ou pedra, 
podem ser contempladas dentro da mente ou podem ser feitas de 
jóias, metal ou pinturas coloridas, mas todas as formas têm o mesmo 
valor. Não é verdade que quem medita na forma dentro da mente vê 
diferentemente de quem adora a forma no templo. A Suprema Per- 
sonalidade de Deus é absoluta; e por isso não há diferença entre as 
duas. Os impersonalistas, que desejam desconsiderar a forma eterna 
do Senhor, imaginam alguma figura redonda. Eles preferem especial- 
mente o omkára, que também tem forma. No Bhagavad-gitã afirma- 
se que o orhkãra é a forma em letra do Senhor. De modo semelhante, 
há formas de estátua e formas pintadas do Senhor, 

Outra expressão significativa neste verso é punya-Sloka-yasaska- 
ram. O devoto é chamado de punya-$loka, Assim como nos purifica- 
mos, cantando o santo nome do Senhor, da mesma forma, podemos 
nos purificar simplesmente cantando o nome de um devoto santo. O 
devoto puro'do Senhor e o'próprio Senhor não são diferentes. Às 
vezes é exeqilível cantar o nome deum devoto santo. Este é um 
processo muito santificado. Certa vez, quando o Senhor Caitanya 
cantava os nomes das gopis, Seus alunos O criticaram: “Por que 
estais cantando os nomes das gopis? Por que não “Krgna'” O Senhor 
Caitanya ficou irritado com a crítica; e assim houve um desentendi- 
mento entre Ele e Seus alunos. Ele queria castigá-los por desejarem 
dar-Lhe instruções sobre o processo transcendental de cantar. 

A beleza do Senhor é que os devotos que estão ligados a Suas 
atividades também são glorificados. Arjuna, Prahlâda, Janaka Mahã- 
rãja, Bali Mahárãja e muitos outros devotos não estavam sequer na 
ordem de vida renunciada, senão que eram chefes de família. Alguns 
deles, como Prahlada Maharãja e Bali Mahãrãja, haviam nascido em 
famílias demoníacas. O pai de Prahlida Mahãrãja era um demônio, 
e Bali Maharaája era neto de Prahlada Maharaja, mas, ainda assim, 
eles tornaram-se famosos por causa de sua associação com o Senhor. 
A conclusão é que o yogi perfeito deve acostumar-se a sempre ver a 
forma do Senhor, e, a não ser que a mente esteja fixa dessa maneira, 
ele deve continuar praticando yoga. 


[Canto 3, Cap: 28 
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VERSO 19 
fari ara A TE | 
AR aaa RN 


sthitarh vrajantam âsinarh 
Sayânam vã guhasayam 

preksaniyehitam dhyáyec 

chuddha-bhávena cetasá 


sthitam—de pé; vrajantam—movendo-Se; àâsinam— sentado; sayã- 
'nam—deitado; vá—ou; guhá-asayam—o Senhor, que mora no cora- 
ção; preksaniya—belos; ¡hiram—passatempos; dhyáyet—deve visua- 
lizar; uddha-bhávena—pura; cetasá—com a mente. 


TRADUÇÃO 

Assim, sempre imerso em serviço devocional, o yogi visualiza o 
Senhor de pé, em movimento, deitado ou sentado dentro de si, pois 
os passatempos do Senhor Supremo são sempre belos e atrativos. 


SIGNIFICADO 

O processo de meditar internamente na forma da Suprema Per- 
sonalidade de Deus e o processo'de cantar as glórias e passatempos 
do Senhor são a mesma coisa: A única diferença é que é mais fácil 
ouvir e fixar a mente nos passatempos do Senhor do que visualizar a 
forma do Senhor dentro do'coração, porque, tão logo se comece a 
pensar no Senhor, especialmente nesta era, a mente fica perturbada, 
e; devido a tanta agitação, o processo de ver o Senhor internamente é 
interrompido. Contudo, quando há vibração de som, louvando os 
passatempos transcendentais do Senhor, somos forçados a ouvir. 
Este processo de ouvir entra na mente, ea prática de yoga executa-se 
automaticamente. Por exemplo, mesmo uma criança pode ouvir e 
obter o benefício de meditar nos passatempos do Senhor simples- 
mente ouvindo uma leitura do Bhãgavatam que descreve o Senhor 
indo para o pasto com Suas vacas e amigos. O ato de ouvir inclui o 
emprego da mente. Nesta era de Kali-yuga, o Senhor Caitanya 
recomenda que devemos nos ocupar sempre em cantar e ouvir O 
Bhagavad-gitã. O Senhor também diz que os mahãimãs, ou grandes 
almas, sempre se ocupam no processo de cantar as glórias do Senhor, 
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e, simplesmente ouvindo-os, outras pessoas obtêm o mesmo benefi- 
cio. A yoga exige meditação nos passatempos transcendentais do 
Senhor, quer Ele esteja de pé, em movimento, deitado, etc. 


VERSO 20 


ea A atrair | 
fora dar a q 17011 


tasmil labdha-padarh cittarh 
sarvâvayava-sarhsthitam 

vilaksyaikatra samyujyad 
añge bhagavato munih 


tasmin—na forma do Senhor; labdha-padam—fixa; cittam—a 
mente; sarva—todos; avayava--membros; sarhsthitam—fixa em; vi- 
laksya-—tendo distinguido; ekatra-—-em um lugar; sarhyujyãt-—deve 
fixar a mente; arige--em cada membro; bhagavatah-—do Senhor; 
munih-—o sábio. 


TRADUÇÃO 
Ao fixar sua mente na forma eterna do Senhor, o yogi não deve 
manter uma visão coletiva de todos os Seus membros, senão que deve 
fixar a mente em cada membro individual do Senhor. 


SIGNIFICADO 

A palavra muni é muito significativa. Muni significa aquele que é 
muito hábil em especulação mental ou em pensar, sentir e querer. 
Aqui ele não é mencionado como um devoto ou yogi. Aqueles que 
tentam meditar na forma do Senhor são chamados de munis, ou 
menos inteligentes, ao passo que aqueles que prestam verdadeiro 
serviço ao Senhor são chamados de bhakti-yogis. O processo de 
pensamento descrito abaixo destina-se à educação do muni. A fim de 
convencer o yogi de que a Verdade Absoluta, a Suprema Personali- 
dade de Deus, não é em tempo algum impessoal, os versos seguintes 
mandam observar o Senhor sob Sua forma: pessoal, membro após 
membro, Pensar no Senhor como um todo pode às vezes ser impes- 
soal; portanto, recomenda-se aqui que primeiramente se pense em 
Seus pés de lótus, depois em Seus tornozelos, depois nas coxas, 





Verso 21] Instruções de Kapila 567 


depois na cintura, depois no peito, depois no pescoço; depois no 
rosto e assim por diante. Deve-se começar dos pés de lótus e-aos 
poucos elevar-se aos membros superiores do corpo transcendental do 
Senhor. 


VERSO 21 


saficintayed bhagavaras caranãravindam 
vajrârikusa-dhvaja-saroruha-lafichanâdh; yam 

urtunga-rakta-vilasan-nakha-cakravála- 
jyotsnābhir āhata-mahad-dhrdayāndhakāram 


sañcintayet—deve concentrar-se; bhagavatah—do Senhor; carana- 
aravindam—nos pés de lótus; vajra—raio; ankusa—cajado (bastão 
para conduzir elefantes); dhvaja—bandeira; saroruha—lótus; lâricha- 
'na—marcas; 4dhyam—adornado com; urturnga-— proeminentes; 
rakta-—vermelhas; vilasat-=brilhantes; nakha-—unhas; cakravâla—o 
círculo da lua; jpotsnabhih—com esplendor; dhata— pada; ma- 
hat—densa; hrdaya—do coração; andhakāram—escuridão. 





TRADUÇÃO 
O devoto deve primeiramente concentrar sua mente nos pés dè 
lótus do Senhor, que são adornados com as marcas de um raio, um 
cajado, uma bandeira e um lótus. O esplendor de suas belas unhas 
rosadas assemelha-se à órbita da lua e dissipa a densa escuridão do 


coração. 


SIGNIFICADO 
O Mayavadi diz que, por sermos incapazes de fixar a mente na 
existência impessoal da Verdade Absoluta, podemos imaginar nus 
quer forma que desejemos e fixar a mente nesta forma imaginária; 
mas este processo não é recomendado aqui. Imaginação é sempre 
imaginação e resulta somente em mais imaginação. 
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Dá-se aqui uma descrição concreta da forma eterna do Senhor A. 
planta dos pés do Senhor é pintada com traços característicos; 
semelhantes a um raio, uma bandeira, uma flor de lótus e um cajado, 
O brilho das unhas de Seus pés, que se destacam por sua refulgência, 
assemelha-se ao luar. O yogi qùe contemplar as marcas da planta dos 
pés do Senhor e o brilho esplêndido de Suas unhas poderá libertar-se 
da escuridão da ignorância na existência material. A libertação não é 
alcançada mediante a especulação mental; mas sim por se ver a luz 
que emana das lustrosas unhas dos pés do Senhor. Em outras pala- 
vras, primeiramente temos de fixar nossa mente nos pés de lótus do 
Senhor, caso queiramos livrar-nos da escuridão da ignorância na 
existência material. 





VERSO 22 


aaa 
iia fr: Aris 
nl 
AA, AAA RRA 


yac-chauca-nihsrta-sarit-pravarodakena 
tirthena múrdhny adhikrtena $ivah tivo 'bhãt 

dhyátur manah-$amala-Saila-nisrsta-vajram 
dhyâyec ciram bhagavatas caranâravindam 


yat—os pés de lótus do Senhor; Sauca-— lavando; nihspta—surgi- 
da; sarit-pravara—do Ganges; udakena—pela água; tirthena—sa- 
grada; múrdhni—sobre sua cabega; adhikrtena—sustentada; sivah— 
Senhor-Siva;: sivah—auspicioso; abhiit—tornousse; dhyátuh—do 
meditador; manah-—na mente; $amala-$aila—a montanhade pecado; 
nisrsta—fulminado; vajram—raio; dhyayet—deve-se meditar; ci 
ram-—por longo tempo; bhagavatah—do Senhor; carana-aravindam — 
nos pés de lótus. 





TRADUÇÃO 
O abençoado Senhor Siva torna-se tanto mais abençoado por sus- 
ter sobre sua cabeça as águas sagradas do Ganges, cuja nascente 
encontra-se na água que lavou os pés de lótus do Senhor. Os pés do 
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Senhor atuam como raios fulminados para despedagar a montanha 
de pecado acumulada na mente do devoto que medita. Portanto, 
deve-se meditar nos pés de lótus do Senhor por longo tempo. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, menciona-se especificamente a posição do Senhor 
Siva. O impersonalista sugere que a Verdade Absoluta não tem 
forma e que por isso pode-se igualmente imaginar a forma de Vignu, 
ou do Senhor Siva, ou da-deusa Durgã, ou do filho deles, Ganesa: 
Mas, na verdade, a Suprema Personalidade de Deus é o senhor 
supremo de todos. No Caitanya-caritâmpta (Adi 5.142), diz-se que 
ekale isvara krsna, âra saba bhrtya: o Senhor Supremo é Krsna, e 
todos mais, incluindo o Senhor Siva e o Senhor Brahmã — para não 
mencionar outros semideuses — são servos de Krsna. O mesmo 
princípio descreve-se aqui. O Senhor Siva é importante porque sus- 
tém sobre sua cabeça a água sagrada do Ganges, cuja origem está no 
banho dos pés do Senhor Visnu. No Hari-bhakti-vilãsa, de Sanâtana 
Gosvâmi, diz-se que quem quer que coloque o Senhor Supremo e os 
semideuses, incluindo o Senhor Siva e o Senhor Brahma, no mesmo 
nível, torna-se imediatamente um páyandi, ou ateísta. Jamais deve- 
mos considerar que o Supremo Senhor Visgnu e os semideuses estão 
em pé de igualdade. 

Outro ponto significativo deste verso é que a mente da alma condi- 
cionada, por estar em contato com a energia material desde tempos 
imemoriais, contém montes de sujeira sob a forma de desejos de 
assenhorear-se da natureza material. Esta sujeira é como uma mon- 
tanha, mas uma montanha pode ser despedaçada ao ser atingida por 
um raio. A meditação nos pés de lótus do Senhor atua como um raio 
sobre a montanha de sujeira na-mente do yogi. Seo yogi quiser 
fulminar a montanha de sujeira que há em sua mente, deverá 
concentrar-se nos pés de lótus do Senhor e não imaginar algo vazio 
ou-impessoal. Como a poeira tem se acumulado como uma sólida 
montanha, deve-se meditar nos pés de lótus do Senhor por bastante 
tempo. Para quem está acostumado à pensar nos: pés de lótus-do 
Senhor constantemente, no entanto, o assunto é todo-outro. Os 
devotos são tão fixos nos pés de lótus do Senhor que não pensam em 
nada mais. Aqueles que praticam o sistema de yoga precisam medi- 
tar nos pés de lótus do Senhor por longo tempo após'seguir os 
princípios regulativos e por esse meio controlar-os sentidos: 
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Menciona-se aqui especificamente que bhagavatas caranãravins 
dam: tem-se de meditar nos pés de lótus do Senhor. Os Mayavadis 
imaginam que se pode pensar-nos pés de lótus do Senhor Siva, oudo 
Senhor Brahma, ou da deusa Durgã para alcançar a liberação, mas 
não é assim. Menciona-se especificamente o termo bhagavatah, sigs 
nificando “da Suprema Personalidade de Deus, Vignu,” e de ninguém 
mais. Outra frase significativa neste verso é $ivah Sivo 'bhút. Por suá 
posição constitucional, o Senhor Siva é sempre grandioso e auspicios 
somas, por ter aceitado sobre sua cabeça a água do Ganges, que 
emanou dos pés de lótus do Senhor, ele-se torna ainda mais auspis 
cioso.e importante. Dá-se ênfase aos pés de lótus do Senhor. Se uma 
relação'com os pés de lótus do Senhor pode ressaltar a importância 


inclusive do Senhor Siva, o que dizer, então, de outras entidades 
vivas comuns? 


VERSO 23 
ME TONA atom 
maana: 
SAT RUBI A 
dark fora pa RIU 


jânu-dvayarh jalaja-locanayá jananyá 
laksmyakhilasya sura-vanditayá vidhátuh 

úrvor nidhaya kara-pallava-rocisá yat 
samlálitam hrdi vibhor abhavasya kuryát 


j jânu-dvayam— até os joelhos; jalaja-locanayã-—de olhos de lótus; 

jananyã-—-mãe; lakgmyã-—por Lakgmi; akhilasya-—de todo “o uni= 
verso; sura-vanditayã--adorada pelos semideuses; vidhâtuh—de 
Brahma; úirvoh-—nas coxas; nidhâya —tendo colocado; kara-pallava- 
rocisã-—-com seus dedos brilhantes; yat-—os quais; samlálitam— 
massageado; hrdi--no coração; vibhoh-—-do Senhor; abhavasya-— 
transcendental à existência material; kuryãt-—deve-se meditar. 


TRADUÇÃO 
O yogi deve fixar em seu coração as atividades de Lakgmi, a deusa 
da fortuna, que é adorada por todos os semideuses e é a mãe de 
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Brahmã, a pessoa suprema. Pode-se encontrá-la sempre massagean- 
do as pernas e as coxas do Senhor transcendental, servindo-O dessa 
maneira com muito cuidado. 


SIGNIFICADO 

Brahma é o senhor nomeado do universo: Como seu pai é Garbho- 
dakasayi Visnu, Lakgmi, a deusa da fortuna, é automaticamente sua 
mãe. Lakgmi é adorada por todos os semideuses e também pelos 
habitantes de outros planetas. Os seres humanos também anseiam 
por receber o favor da deusa da fortuna, Laksmiji está sempre ocupa- 
da em massagear as pernas e coxas da Suprema Personalidade de 
Deus, Náráayana, que está deitado no oceano de Garbha dentro do 
universo. Brahma é descrito nesta passagem como o filho da deusa 
da fortuna, mas, na verdade, ele não nasceu do ventre dela. Brahmã 
nasce do abdômen do próprio Senhor. Do abdômen de Garbhoda- 
kasãyi Visnu, cresce uma flor de lótus, da qual nasce Brahmã. Por- 
tanto, a massagem que Lakgmiji faz nas coxas do Senhor não deve 
ser tomada como o comportamento de uma esposa comum. O 
Senhor é transcendental ao comportamento de macho e fêmea co- 
muns. A palavra abhavasya é muito significativa, pois indica que Ele 
pôde produzir Brahmã sem a assistência da deusa da fortuna. 

Visto que o comportamento transcendental é diferente do compor- 
tamento mundano, não se deve considerar que o Senhor recebe ser- 
viço de Sua esposa assim como um semideus ou um ser humano 
receberiam serviço de suas esposas. Este verso aconselha o yogi a 
sempre manter este quadro em seu coração. O devoto sempre pensa 
nesta relação entre Lakgmie Náráyana; portanto, ele não medita no 
plano mental, como o fazem os impersonalistas e niilistas. 

Bhava significa “aquele que aceita um corpo material,” e abhava 
significa “aquele que náo aceita um corpo material, mas desce com o 
corpo espiritual original.” O Senhor Nārāyaņa não nasce a partir de 
algo material; A matéria é gerada a partir da matéria, mas Ele não 
nasce a partir da matéria. Brahmã nasce após a criação, mas, uma. 
vez que o Senhor existia antes da criação, o Senhor não tem corpo 
material. 

VERSO 24 


ai gt | 
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ERRE aia- 
EA PARARON 


úrú suparna-bhujayor adhi Sobhamánáav 
ojo-nidhi atasika-kusumavabhasau 

vyalambi-pita-vara-vásasi vartamána- 
kañci-kalapa-parirambhi nitamba-bimbam 


úrú—as duas coxas; suparna—de Garuda; bhujayoh—os dois 
ombros; adhi—sobre; fobhamánau—belas; ojah-nidhi—o reservató» 
rio de toda a energia; atasikã-kusuma-—da flor de linhaça; ava- 
bhásau—como o brilho; vyãlambi--estendendo-se abaixo; pita 
amarela; vara—espléndida; vásasi—na roupa; vartamána—sendo; 
kãfici-kalâpa-—por um: cinturão; parirambhi—cingidos; nitamba- 
bimbam Seus quadris arredondados. 










TRADUÇÃO 

Em seguida, o yogi deve fixar sua mente em meditação nas coxas 
da Personalidade de Deus, o reservatório de toda a energia. As coxas 
do Senhor são azul esbranquiçadas, como o brilho da flor de linhaça, 
e parecem graciosíssimas quando o Senhor é transportado sobre os 
ombros de Garuda. Além disso, o yogi deve contemplar Seus quadris 
arredondados, os quais são cingidos por um cinturão que repousa na 
esplêndida roupa de seda amarela que se estende até Seus tornozelos. 








SIGNIFICADO 

A Personalidade de Deus é o reservatório de toda a força, e Sua 
força repousa nas-coxas de Seu corpo transcendental. Todo o Seu 
corpo é pleno de opulências: todas as riquezas, toda a força, toda a 
fama, toda a beleza, todo o conhecimento e toda a renúncia. O yogi é 
aconselhado a meditar na forma transcendental do Senhor, come- 
çando da planta dos pés e então elevando-se gradualmente aos joe- 
lhos, às coxas, e chegando finalmente ao rosto. O sistema de meditar 
na Suprema Personalidade de Deus começa a partir de Seus pés. 

A descrição da forma transcendental do Senhor está exatamente 
representada na arcã-vigraha, a estátua nos templos. De um modo 
geral, a parte inferior do corpo da estátua do Senhor está coberta 
com seda amarela. Esta é a veste Vaikuntha, ou seja, a roupa que o 
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Senhor usa no céu espiritual. Esta roupa estende-se até os tornozelos 
do Senhor. Assim, uma vez que o yogi tem tantos objetivos transcen- 
dentais em que meditar, não há razão para ele meditar em al- 
go imaginário, como é praxe entre os ditos yogis cujo objetivo é 
impessoal. 


VERSO 25 
af qa 
PRESA 
yo RANA 
ARANA RAN 


nabhi-hradarn bhuvana-koSa-guhodara-stharh 
yatratma-yoni-dhisanakhila-loka-padmam 

vyadham harin-mani-vrga-stanayor amusya 
dhyayed dvayarh visada-hára-mayúkha-gauram 


nabhi-hradam—o lago umbilical;  bhuvana-kosa-—de todos os 
mundos; guhá—o alicerce; udara—sobre o abdômen; stham-—situa- 
do; yatra—onde; atma-yoni—de Brahma; dhisana—residéncia; 
akhila-loka—contendo todos -os sistemas planetários; padmam— 
lótus; vyadham—brotou; harit-mani—como esmeraldas; vrsa—finís- 
simas; sranayoh—dos mamilos; amusya—do Senhor; dhyayet—deve 
meditar em; dvayam—o par; visada—branco; hára—de colares de 
pérola; mayāūkha—da luz; gauram-—alvos. 


TRADUCAO 

O yogi deve então meditar em Seu umbigo semelhante à lua, no 
centro de Seu abdômen. De Seu umbigo, que é o alicerce de todo o 
universo, brotou o caule de lótus que contém todos os diferentes 
sistemas planetários. O lótus é a residência de Brahmã, a primeira 
criatura. Da mesma maneira, o yogi deve concentrar sua mente nos 
mamilos do Senhor, que parecem um par de finíssimas esmeraldas e 
que parecem alvos por causa dos raios dos colares de pérolas da cor 
do leite que Lhe adornam o peito. 
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SIGNIFICADO 

Continuando, o yogi é aconselhado a: meditar no. umbigo do 
Senhor, que éo alicerce de toda a criação material. Assim como uma 
criança está ligada à sua mãe-pelo cordão umbilical, da mesma 
forma, pela vontade suprema do Senhor, Brahmã, a criatura viva 
primogênita, está ligado ao Senhor por um caule de lótus. No verso 
anterior afirmou-se que a deusa da fortuna, Lakgmi, a qual se dedica 
a massagear as pernas, tornozelos e coxas do Senhor, é chamada de 
mãe de Brahmã, mas, na-verdade, Brahmã nasce'do abdômen do 
Senhor, e não do abdômen de sua mãe. Essas são concepções incon- 
cebíveis do Senhor, e náo se deve pensar materialmente — “Como o 
pai pode dar à luz um filho” 

No Brahma-samhitã explica-se que cada membro do Senhor tem a 
potência de todos os demais membros; como tudo é espiritual, Seus 
membros não são condicionados. O Senhor pode ver com Seus ouvi- 
dos. O ouvido material pode ouvir mas não pode ver, mas o Brahma- 
sarhhitã nos ensina que o Senhor também pode ver com Seus ouvidos 
e ouvir com Seus olhos. Qualquer órgão do Seu corpo transcen- 
dental pode funcionar como qualquer outro órgão. Seu abdômen é o 
alicerce de todos os sistemas planetários. Brahmã ocupa o posto de 
criador de todos os sistemas planetários, mas, sua energia engendra- 
dora é produzida a partir do abdômen do Senhor. Qualquer função 
criadora no universo sempre tem um elo direto com o Senhor. O 
colar de pérolas que decora a parte superior do corpo do Senhor 
também é espiritual e por isso o yogi é aconselhado a olhar fixa- 
mente para o alvo brilho das pérolas que decoram Seu peito. 


VERSO 26 


ISE A: 
de RARA | 

3 ara 
HAMAS RA! 


vakso 'dhivasam rsabhasya maha-vibhúteh 
pumsárh mano-nayana-nirvrtim âdadhânam 

kantham ca kaustubha-maner adhibhiisanãrthar 
kuryân manasy akhila-loka-namaskrtasya 
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vaksah—o peito; adhivasam—a morada; rsabhasya—da Suprema 
Personalidade de Deus; mahá-vibhiteh—de Mahá-Lakgmi; pur- 
sãâm-—de pessoas; manah-—para a mente; nayana—para OS olhos; 
nirvrtim-— prazer transcendental; adadhanam—concedendo; kan- 
fham--o pescoço; ca—também; kaustubha-maneh-=da jóia Kaus- 
tubha; adhibhiigana-artham-—que realça a beleza; kuryar—deve 
meditar em; manasi—na' mente; akhila-loka—por todo o universo; 
mamaskrtasya—que é adorada. 


TRADUÇÃO 

O yogi deve então meditar no peito da Suprema Personalidade de 
Deus, a morada da deusa Mahã-Laksmi, O peito do Senhor é a fonte 
de todo o prazer transcendental para a mente e de plena satisfação 
para os olhos. O yogi deve então imprimir em sua mente o pescoço 
da Personalidade de Deus, a quem todo o universo adora. O pescoço 
do Senhor serve para realçar a beleza da jóia Kaustubha, que está 
pendurada sobre Seu peito. 


SIGNIFICADO 

Nos Upanisads diz-se que as várias energias do Senhor funcionam 
para criar, destruir e manter. Estas variedades inconcebíveis de ener- 
gia estão armazenadas no peito do Senhor. Como as pessoas geral- 
mente dizem, Deus é todo-poderoso. Esta potência é representada 
por Mahã-Laksmi, o reservatório de todas'as energias, que se encon- 
tra no peito da forma transcendental-do Senhor: © yogi que pode 
meditar perfeitamente naquela: parte da forma transcendental do 
Senhor pode obter muitos poderes materiais, què compreendem as 
oito perfeições do sistema de yoga. 

Afirma-se nesta passagem que a beleza do pescoço do Senhor 
realça a beleza da jóia Kaustubha, ao invés de a jóia realgar a beleza 
do Senhor. A própria jóia fica mais bela porque se encontra no 
pescoço do Senhor. Portanto, recomenda-se que o yogi medite no 
pescoço do Senhor. Pode-se meditar na forma transcendental dò 
Senhor com a mente; ou pode-se colocá-la num templo sob a forma 
de estátua e decorá-la de tal maneira que todos possam contemplá-la. 
A adoração no templo, portanto, destina-se a dar a pessoas que não 
sejam tão avançadas a possibilidade de meditar na forma do Senhor. 
Não há diferença entre visitar constantemente o templo é ver direta- 
mente a forma transcendental do Senhor — tanto uma coisa quanto 
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a outra têm o mesmo-valor; A posição vantajosa do yogi é que-ele 
pode sentar-se em qualquer parte, num lugar solitário, e meditar na 
forma do Senhor. Uma pessoa menos avançada, entretanto, tem que 
irao templo, e, se não:vai ao templo, não consegue ver a forma do 
Senhor. Seja por ouvir, ver ou meditar, o objetivo é a forma trans» 
cendentalido Senhor — o niilismo ou impersonalismo fica fora de 
cogitação: O Senhor pode-conceder as: bênçãos de prazer transe 
cendental, ou ao visitante do templo, ou ao yogi-meditador, ou a 
quem ouve de escrituras reveladas como o Srimad- Bhãgavatam e à 
Bhagavad-gitã sobre a forma transcendental do Senhor, Há nove 
processos para se executar serviço devocional, um dos quais é smaras 
mam, ou meditação. Os yogis tiram proveito do processo de smara 


mam, ao passo que os bhakti-yogis tiram proveito especial do processo 
de ouvir e cantar, 


VERSO 27 


EM ae: Rada 
iaa 
err Tre: 


MR Sete IR 


bahúm$ ca mandara-gireh parivartanena 
nirnikta-báhu-valayán adhiloka-pálan 

saficintayed dasa-$atâram asahya-tejah 
sankham ca tat-kara-saroruha-râja-harnsam 


bâhiin—os braços; ca-—-e; mandara-gireh-—do. Monte Mandara; 
parivartanena-—pelo girar; nirnikta-—polidos; bãhu-valayân—os or- 
namentos dos:bragos; adhiloka-pálan—a fonte dos controladores do 
universo; saficintayet—deve-se meditar em; dasa-$ata-aram—o disco 
Sudarsana-(mil raios); asahya-tejah-—brilho deslumbrante; sari- 
kham—o-búzio; ca—também; tat-kara—na máo do Senhor; saro- 
ruha—semelhante ao lótus; rãja-harhsam — como um cisne. 


TRADUÇÃO 
O yogi deve, em seguida, meditar nos quatro braços do Senhor, 
que são a fonte de todos os poderes dos semideuses que controlam as 
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diversas funções da natureza material. Então o yogi deve concentrar- 
senos ornamentos polidos, que foram lustrados pelo Monte Man- 
dara enquanto este girava. Ele também deve contemplar devidamente 
“o disco do Senhor, a Sudaróana cakra, que contém mil raios e um 
brilho deslumbrante, bem como o búzio, que parece um cisne na 
palma de lótus de Sua mão. 


SIGNIFICADO 

Todas as divisões da lei e da ordem emanam: dos: braços da 
Suprema Personalidade de Deus. A lei e a ordem do universo são 
dirigidas por diferentes semideuses, e aqui se diz que emanam dos 
braços do Senhor. Menciona-se aqui o Monte Mandara porque, 
quando os demônios bateram o oceano de um lado e os semideuses 
do outro, o Monte Mandara foi usado como batedeira. O Senhor em 
Sua encarnagáo como tartaruga tornou-Se o pivó para a batedeira, e 
assim a rotação do Monte Mandara poliu-Lhe os ornamentos. Em 
outras palavras, os ornamentos nos braços do Senhor são tão bri- 
lhantes e lustrosos que parecem ter sido polidos mui recentemente. A 
roda na mão do Senhor, chamada Sudarsana cakra, tem mil raios: O 
yogi é aconselhado a meditar em cada um desses raios, Ele deve 
meditar em todas e em cada uma das partes componentes da forma 
transcendental do Senhor: 


VERSO 28 
¡ne ra ¿ai aa 
UE eel 
aet 


aneafi 
Aara ranna RMA EÈ RA 


kaumodakirh bhagavato dayitam smareta 
digdham arati-bhaja-$onita-kardamena 

máãlârn madhuvrata-varâtha-giropaghustam, 
caityasya tattvam amalarh manim asya kanthe 


kaumodakim—a maça chamada Kaumodaki; bhagavatah—da 
Personalidade de Deus; dayitdm—muito querida; smareta—deve-se 
lembrar; digdhám—untada; aráti—dos inimigos; bhata—soldados; 
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Sonita-kardamena—com as manchas de sangue; mālām—a giit- 
landa; madhuvrata—dos zangóes; variútha—de um enxame; gird 
com'o som; upaghustam—rodeada; cairyasya—da entidade vivi; 
tattvam princípio, verdade; amalam-—pura; manim—o colar de 
pérola; asya-—do Senhor; kanfhe--no pescoço. 


TRADUÇÃO 

O yogi deve meditar em Sua maga, que se chama Kaumodaki e 
Lhe é muito querida, Essa maça esmaga os demônios, que sempre 
são soldados hostis, e é untada com o sangue deles. Deve, também, 
concentrar-se na bela guirlanda no pescoço do Senhor, que está 
sempre rodeada por zangões, com seu agradável zumbido, e deve 
meditar no colar de pérola no pescoço do Senhor o qual é conside- 
rado representativo das entidades vivas puras que estão sempre 
ocupadas em Seu serviço; 


SIGNIFICADO 

O yogí deve contemplar as diferentes partes do corpo transcenden- 
taldo Senhor. Afirma-se aqui que'se deve entender a posição consti- 
tucional das entidades vivas. Duas classes de entidades vivas são aqui 
mencionadas. Uma chama-se aráti. Elas são aversas ao entendimento 
dos passatempos da Suprema Personalidade de Deus. Para elas, o 
Senhor aparece com Sua mão vibrando a terrível maça, a qual sem- 
pre está untada com as manchas de sangue de Sua matança de demô- 
nios. Os demônios também são filhos da Suprema Personalidade de 
Deus. Como se afirma no Bhagavad-gitã, todas as diferentes espécies 
de entidades vivas são filhos da Suprema Personalidade de Deus. 
Contudo, há duas classes de entidades vivas, que agem de duas 
maneiras diferentes. O Senhor Supremo mantém em Seu pescoço 
aquelas entidades vivas que são puras, assim como alguém protege 
as jóias e pérolas no peito e no pescoço de seu corpo. As entidades 
vivas em estado de consciência de Krgna pura são simbolizadas pelas 
pérolas em Seu pescoço. Mas, os que são demônios e hostis aos 
passatempos da Suprema Personalidade de Deus são punidos por 
Sua maça, que sempre está untada com o sangue dessas entidades 
vivas caídas. A maça do Senhor é-Lhe muito querida porque Ele usa 
este instrumento para esmagar os corpos dos demônios e misturar o 
sangue deles. Assim como a lama é uma mistura de água e terra, da 
mesma forma. os corpos terrenos dos inimigos do Senhor, ou seja, os 
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ateístas, são esmagados pela maça do Senhor, que se enlameia com o 
sangue desses demônios. 


VERSO 29 


¿a aa: 
a AAA | 


RARA 
FORERO RA 


bhrtyanukampita-dhiyeha grhita-múrteh 
sañicintayed bhagavato vadanáravindam 

yad visphuran-makara-kundala-valgitena 
vidyotitámala-kapolam udara-násam 


bhrtya—pelos devotos; anukampita-dhiya—por compaixão; iha— 
neste mundo; grhita-múrteh—que mostra diferentes formas; sañcin- 


tayet-—deve-se meditar em; bhagavatah—da Personalidade de Deus; 
vadana—semblante; aravindam—semelhante ao lótus; yat—o qual; 
visphuran—reluzente; makara=—em forma de erocodilo; kundala— 
de Seus bricos; -valgitena—pelo oscilar; vidyotita—iluminadas; 
amala—ctistalinas; kapolam—Suas bochechas; udãra-—proemi- 
nente; násam—Seu nariz. 


TRADUÇÃO 

O yogi deve então meditar no semblante de lótus do Senhor, que 
apresenta Suas diferentes formas neste mundo por compaixão pelos 
devotos ansiosos. Seu nariz é proeminente, e Suas bochechas crista- 
linas são iluminadas pelo oscilar de Seus reluzentes brincos em 
forma de crocodilo. 

SIGNIFICADO 

O Senhor desce ao mundo material devido à Sua profunda com- 
paixão por Seus devotos. Há duas razões para o aparecimento ou 
encarnação do Senhor no mundo material. Sempre que há negligên- 
cia no desempenho dos princípios religiosos e há preponderância de 
irreligião, o Senhor desce para proteger os devotos e destruir os 
não-devotos. Quando Ele aparece, Seu objetivo principal é confortar 
Seus devotos. Ele não precisa vir pessoalmente para destruir os 
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demônios, pois tem muitos agentes; a própria energia externa, mãyd, 
tem força suficiente para matá-los. Porém, ao vir para mostrar coms 
paixão por Seus devotos, Ele mata os não-devotos com muita 
naturalidade. 

O Senhor aparece sob a forma específica amada por um tipo de 
devoto em particular. Há milhões de formas do Senhor, mas elas são 
um só Absoluto. Como se afirma no Brahma-sarhitã, advaitam 
acyutam anâdim ananta-riipam: todas as diferentes formas do 
Senhor são a mesma coisa, mas, certos devotos desejam vê-lO sob a 
forma de Rádhá e Krsna, outros preferem-nO como Sitá e Ráma- 
candra, outros gostariam de vê-lO como Lakgmi-Narãyana, e outros 
querem vê-lO como Vásudeva, o Nãrãyana de quatro mãos, O 
Senhor tem inúmeras formas e aparece sob a forma específica da 
preferência de um tipo particular de devoto. O yogi é aconselhado a 
meditar nas formas que são aprovadas pelos devotos. O yogi não 
pode imaginar uma forma para sua meditação. Os pretensos yogis 
que inventam uma forma de círculo ou de alvo estão envolvidos com 
puro disparate. Na verdade, o yogi deve meditar na forma da 
Suprema Personalidade de Deus que tem sido experimentada por 
devotos puros do Senhor. Yogi significa devoto. Os yogis que não 
sáo realmente devotos puros devem seguir os passos dos devotos. 
Menciona-se aqui especialmente que o yogi deve meditar na forma 
que é assim aprovada; ele não pode inventar uma forma do Senhor: 


VERSO 30 


Aa: «ar 
PMA GRA | 
War 


ARA SET lol 


yac chri-niketam alibhih parisevyamánar 
bhútya svaya kuyila-kuntala-vrnda-justam 

mina-dvayãsrayam adhiksipad abja-netram 
dhyâyen manomayam atandrita ullasad-bhru 


yat-—o rosto do Senhor que; $ri-nikeram—um lótus; alibhih-—por 
abelhas; parisevyamânam — rodeado; bhiityã-—pela elegância; svayã-— 
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sua; kufila—cacheado; kuntala—de cabelo; vrnda—por uma multi- 
dáo; justam—adornado; mina—de peixes; dvaya—um par; dsra- 
yam—habitando; adhiksipar—envergonhando; abja—um lótus; ne- 
tram—tendo olhos; dhyayet=deve=se meditar em; manah-mayam— 
formada na mente; atandritah—atrativas; ullasat-—dançantes; 
bhru—tendo sobrancelhas. 


TRADUÇÃO 
O yogi então medita no belo rosto do Senhor, que é adornado 
com cabelo cacheado e decorado por olhos de lótus e sobrancelhas 
dançantes. A elegância de Seu rosto envergonharia um lótus rodeado 
por um enxame de abelhas e um par de peixes nadando. 


SIGNIFICADO 

Importante afirmação aqui é dhyâyen manomayam. Manomayam 
não é imaginação. Os impersonalistas pensam que o yogi pode 
imaginar qualquer forma que deseje, mas, como se afirma aqui, o 
yogi deve meditar na formado Senhor que é experimentada pelos 
devotos: Os devotos nunca imaginam uma forma do Senhor. Eles 
não se contentam com algo imaginário. O Senhor tem diferentes 
formas eternas; cada devoto gosta de uma forma específica e, assim, 
ocupa-se a serviço do Senhor, adorando tal forma. A forma do 
Senhor é descrita de diferentes maneiras, de acordo com as escritu- 
ras. Como já vimos anteriormente, há oito tipos de representações 
da forma original do Senhor. Essas representações podem ser feitas 
usando barro, pedra, madeira, pintura, areia, etc., dependendo dos 
recursos do devoto. 

Manomayam é uma escultura da forma do Senhor-dentro da 
mente, e está incluída entre uma das oito diferentes esculturas da 
forma do Senhor. Não se trata de imaginação. Pode ser que a medi- 
tação na verdadeira forma do Senhorse manifeste de diferentes 
maneiras, mas não se deve concluir que é necessário imaginar uma 
forma. Este verso faz duas comparações: primeiramente, o rosto do 
Senhor é comparado a um lótus, e depois Seu cabelo negro é compa- 
rado à abelhas zumbidoras esvoaçando em torno do lótus, e Seus 
dois olhos são comparados a dois peixes nadando. Uma flor de lótus 
na água fica belíssima quando é rodeada por abelhas zumbidoras e 
peixes. O rosto do Senhor é auto-suficiente e completo. Sua beleza 
desafia a beleza natural de um lótus. 
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VERSO 31 

ES 
areia fere: | 

fac Aga 
ABR ATARI 13211 


rasyâvalokam adhikarh krpayatighora- 
tapa-trayopasamanaya nisrstam aksnoh 

snigdha-smitânugunitar vipula-prasâdar 
dhyãyecciram vipula-bhávanayã guhãyâm 


tasya—da Personalidade de Deus; avalokam—miradas; adhi- 
kam-—frequentemente; krpayã-—-com compaixão; atighora--me- 
donhíssimas; rãpa-traya--agonias tríplices; upasamanãya-—abran- 
dando; nisrstam— lançadas; akgsnoh-—de Seus olhos; snigdha-—-amá- 
veis; smita—sorrisos; anugunitam—acompanhados por; vipula— 
abundante; prasâdam-—cheios de graga; dhyayet—deve contemplar; 
ciram-—por longo tempo; vipula-—plena; bhâvanayã--com devoção; 
guhãyâm-—no coração. 





TRADUÇÃO 
Os yogis devem-contemplar com plena devoção as compassivas 
miradas fregiientemente lançadas pelos olhos do Senhor, pois eles 
abrandam as táo terríveis agonias tríplices de Seus devotos. Seus 
olhares, acompanhados por amáveis sorrisos, enchem-se de abun- 
dante graça. 


SIGNIFICADO 

Enquanto alguém estiver 'na vida condicionada, no corpo mate- 
rial, é:natural que sofra de ansiedades e agonias. Ninguém pode 
evitar a influência da energia material, mesmo quando está no plano 
transcendental. Às vezes, surgem perturbações, porém, as agonias € 
ansiedades dos devotos são imediatamente mitigadas quando eles 
pensam na Suprema Personalidade de Deus'sob Sua bela forma ou 
norosto sorridente-do Senhor. O Senhor concede inúmeros favores 
a Seu devoto, e a maior manifestação de Sua graça é Seu rosto 
sorridente, que é pleno de compaixão por Seus devotos puros: 
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VERSO 32 


A LS 
ter | 
qa dd PAR 
AE A AA 13311 


hasarh harer avanatakhila-loka-tivra- 
Sokásru-ságara-visosanam atyudaram 

sammohanãya racitarh nija-mãyayâsya 
bhrú-mandalarh muni-krte makara-dhvajasya 


hāsam—o sorriso; hareh—do Senhor Sri Hari; avanata—pros- 
tradas; akhrila—todas; loka—para pessoas; tivra-$oka—provocadas 
por intenso pesar; asru-sâgara—o oceano de lágrimas; visosanam— 
secando; ari-udâram — mui benevolente; sammohanãya—para encan- 
tar; racitam--manifestas; nija-mãyayã--através de Sua potência 
interna; asya—Suas; bhrã-mandalam—sobrancelhas arqueadas; 
muni-krte—para o bem dos sábios; makara-dhvajasya—do deus do 
sexo. 





TRADUCAO 
De modo semelhante, o yogi deve meditar no mui benevolente 
sorriso do Senhor Sri Hari, sorriso que, para todos aqueles que se 
prostram ante Ele, seca o oceano de lágrimas provocadas por intenso 
pesar. O yogi também deve meditar nas sobrancelhas arqueadas do 
Senhor, que se manifestam através de Sua potência interna a fim de 
encantar o deus do sexo para o bem dos sábios. 


SIGNIFICADO 

Todo o universo está cheio de misérias, e por isso os habitantes 
deste universo material sempre estão vertendo lágrimas devido ao 
intenso pesar. Existe um grande oceano de água produzida por essas 
lágrimas, mas, para quem se rende à Suprema: Personalidade de 
Deus, o oceano de lágrimas seca imediatamente. Para tal, basta ver o 
sorriso encantador do Senhor Supremo. Em outras palavras, apri- 
vação da existência material desaparece imediatamente quando'se vê 
o sorriso encantador do Senhor. 
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Afirma-se neste verso que'as encantadoras sobrancelhas do 
Senhor são tão fascinantes que nos fazem esquecer os encantos da 
atração sensual. As almas condicionadas estão algemadas á existén- 
cia material porque se sentem cativadas pelos encantos do gozo dos 
sentidos, especialmente a vida sexual, O deus do sexo chama-se 
Makara-dhvaja. As encantadoras sobrancelhas da Suprema Persona- 
lidade de Deus protegem os sábios e devotos de serem seduzidos pela 
luxúria material e pela atração sexual. Yamunacãrya, grande dcdrya, 
dizia que desde que tinha visto os atraentes passatempos do Senhor, 
os encantos da vida sexual tornaram-se abomináveis para ele, e o 
mero pensamento de gozo sexual fazia-o cuspir e virar o rosto. 
Assim, se alguém quiser afastar-se da atração sexual, que veja o 
sorriso encantador e as fascinantes sobrancelhas da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 


VERSO 33 
Fara a fa 113311 


dhyânãyanarh prahasitam bahulâdharostha- 
bhásarunáyita-tanu-dvija-kunda-pankti 

dhyayet svadeha-kuhare 'vasitasya visnor 
bhaktyárdrayarpita-maná na prihag didrkset 


dhyána-ayanam—que serve facilmente como objeto de meditação; 
prahasitam—a risada; bahula—abundante; adhara-ostha—de Seus 
lábios; bhasa—pelo esplendor; arunayita—matizados de rosa; tanu— 
pequenos; dvija—dentes; kunda-pañkti—como um ramalhete de 
botões de jasmim; dhyãyet-—deve meditar em; sva-deha-kuhare—no 
âmago de seu-coração; avasitasya-—que reside; visnoh-—de Visnu; 
bhaktyã--“com devoção; drdraya—embebida em amor; arpita- 
mandh—sua- mente tendo: se fixado; na—náo; prthak—qualquer 
outra coisa; didrkset—deve desejar ver. 
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TRADUÇÃO 

Com devoção embebida em amor e afeição, o yogi deve meditar, 
no âmago de seu coração, na risada do Senhor Visnu. A risada do 
Senhor Visnu é tão cativante que se pode meditar nela facilmente, 
Quando o Senhor Supremo ri, pode-se ver Seus pequenos dentes, 
que parecem botões de jasmim matizados de rosa pelo esplendor de 
Seus lábios. Uma vez que tenha devotado sua mente a isto, 0 yogijá 
nem deve desejar ver qualquer outra coisa. 


SIGNIFICADO 

Recomenda-se que oyogi visualize a: risada do Senhor após 
estudar Seu sorriso mui cuidadosamente. Essas descrições especifi- 
cas de meditação no sorriso, na risada, no rosto, nos lábios e'nos 
dentes indicam de modo conclusivo que Deus não é impessoal. Este 
verso: descreve como se deve meditar na risada ou no sorriso de 
Visnu. Não: há outra atividade que possa purificar inteiramente o 
coração do devoto. A beleza excepcional da risada do Senhor Visnu 
é que, quando Ele sorri, Seus pequenos dentes, que parecem botões 


de jasmim, ficam imediatamente: avermelhados, refletindo Seus 
lábios rosados: Se oyogi for capaz de pôr o belo rosto do Senhor no 
âmago do seu coração, ele ficará completamente satisfeito. Em ou- 
tras palavras, quando nos absorvemos internamente em vera beleza 
do Senhor, a atração material já não pode nos perturbar. 


VERSO 34 


cá et mata aa 
RENATA TO: ia | 


i P 
Aaa L 


evarh harau bhagavati pratilabdha-bhãvo 
bhaktyã dravad-dhrdaya utpulakah pramodát 

autkanthya-bãspa-kalayã muhur ardyamânas 
tac câpi citta-badisarh Sanakair viyunkte 


E 


evam—assim; harau—em direção ao Senhor Hari; bhagavati—a 
Personalidade de Deus; pratilabdha —desenvolvido; bhãvah-—amor 
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puro; bhaktya—mediante o'servigo devocional; dravat—derretendo; 
hrdayah=seu coração; utpulakah-—-experimentando arrepio dos 
pelos do corpo; pramodat—devido ao júbilo excessivo; autkans 
thya--ocasionadas pelo amor intenso; baspa-kalayã-—por um rio de 
lágrimas; muhuh—constantemente; ardyamánah—estando aflito; 
tat—este; ca-e; api--mesmo;  citta—a mente; badisam—anzol; 
sanakaih—gradualmente; viyunkte—afasta-se. 


TRADUÇÃO 

Seguindo este processo, aos poucos o yogi desenvolve amor puro 
pela Suprema Personalidade de Deus, Hari. No transcurso de seu 
progresso em serviço devocional, os pelos de seu corpo se arrepiam 
devido ao júbilo excessivo, e ele banha-se constantemente numa 
torrente de lágrimas ocasionadas pelo amor intenso. Gradualmente, 
até mesmo a mente, que ele usava como um meio para atrair o 
Senhor, assim como um peixe é atraído a um anzol, afasta-se da 
atividade material. 


SIGNIFICADO 

Menciona-se aqui claramente que a meditação, que é uma ação da 
mente, não é a fase perfeita de samâdhi, ou absorção: No começo, 
emprega-se a mentepara atrair a forma da Suprema Personalidade 
de Deus, porém, nas fases superiores, não há a questão do'uso da 
mente. O devoto se acostuma a servir ao Senhor Supremo mediante 
a purificação de seus sentidos. Em outras palavras, os princípios de 
voga de meditação são necessários enquanto não estejamos situados 
em serviço devocional puro. Usa-se a mente para purificar os senti- 
dos, mas, quando os sentidos se purificam através da meditação, não 
há necessidade de sentar-se num lugar específico e tentar meditar na 
forma do Senhor. A pessoa fica táo habituada que automaticamente 
se ocupa no serviço pessoal ao Senhor. Quando se absorve a mente à 
força na forma do Senhor, chama-se a isto nirbija-yoga, ou yoga sem 
vida, pois o yoginão se ocupa automaticamente no serviço pessoal 
ao Senhor. Mas, quando ele vive pensando no Senhor, isto chama-se 
sabija-yoga, ou yoga viva. É preciso promover-se à plataforma da 
yoga viva. 

Como se confirma no Brahma-samhita, devemos ocupar-nos a 
serviço do Senhor vinte-e-quatro horas por dia. Pode-se alcançar a 
fase de premáãrijana-cchurita desenvolvendo amor pleno. Quem 
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desenvolve plenamente seu amor pela Suprema Personalidade de 
Deus em serviço devocional sempre vê o Senhor, mesmo sem medi- 
tar artificialmente em Sua forma. Sua visão é divina porque ele não 
tem outra ocupação. Nesta fase de compreensão espiritual, não é 
necessário ocupar a mente de maneira artificial. Uma vez que a 
meditação recomendada nas fases inferiores é um meio para chegar à 
plataforma do serviço devocional, aqueles já ocupados no transcen- 
dental serviço amoroso ao Senhor estão acima de tal meditação. 
Esta fase de perfeição chama-se consciência de Krsna. 


VERSO 35 


gar añ ña fire 
farsa aaa: | 
MAA JONS ANA 
a EUA: A 


muktásrayarh yarhi nirvisayarh viraktam 
nirvânam rechati manah sahasã yatharcih 

âtmânam atra puruso 'vyavadhânam ekam 
anviksate pratinivrtta-guna-praváhah 


mukta-asrayam-—situada na liberação; yarhi—no momento em 
que; nirvisayam—desapegada dos objetos dos sentidos; viraktam—= 
indiferente; nirvanam—extingáo; rechati—obtém; manah—a mente; 
sahasi—imediatamente; yarhá—como; arcih—a chama; ātmā- 
nam-—a mente; atra-—nessa altura; purusah--uma pessoa; avyava- 
dhánam—sem separação; ekam-—una; anviksate experimenta; 
pratinivrita-—livre; guna-pravâhah-—do fluxo de qualidades materiais. 


TRADUÇÃO 
Assim, ao livrar-se completamente de toda a contaminação mate- 
rial e desapegar-se dos objetivos materiais, a mente é como a chama 
de uma lamparina. Nessa altura, a mente vincula-se realmente à 
mente do Senhor Supremo e tem a experiência de ser una com Ele 
por estar livre do fluxo interativo das qualidades materiais. 
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SIGNIFICADO 

As atividades da mente no mundo material são aceitação e 
rejeição. Enquanto a mente esteja em consciência material, deve-se 
forçosamente treiná-la a aceitar a meditação na Suprema Personali- 
dade de Deus, porém, quando alguém se eleva realmente ao ponto de 
amar o Senhor Supremo, a mente absorve-se automaticamente em 
pensar no Senhor. Em tal posição, o yogi não pensa em outra coisa 
senão em servir ao Senhor. Este vínculo da mente com os desejos da 
Suprema Personalidade de Deus chama-se nirvána, ou seja, tornar a 
mente una com o Senhor Supremo. 

O melhor exemplo de nirvána é citado no Bhagavad-gitá. A princí- 
pio, a mente de Arjuna divergia da de Krsna. Krsna queria que 
Arjuna lutasse, mas Arjuna náo queria fazé-lo, de modo que houve 
desacordo. Mas, após ouvir o Bhagavad-gita falado pela Suprema 
Personalidade de Deus, Arjuna vinculou sua-mente ao desejo de 
Krsna. Chama-se isto de unidade. Entretanto, esta unidade não fez 
com que Krgna e Arjuna perdessem suas individualidades. Os filóso- 
fos Mayavadis náo podem entender isto. Eles acham que unidade 
exige perda de individualidade. Na verdade, entretanto, encontra- 
mos no Bhagavad-gitá que individualidade não se perde. A mente 
que se purifica inteiramente, embebendo-se em amor a Deus, torna- 
se a mente da Suprema Personalidade de Deus: Nessa altura, a 
mente não age de forma independente, nem age sem ser inspirada em 
satisfazer o desejo do Senhor. A alma individual liberada não tem 
outra atividade. Pratinivrtta-guna-pravâhah. No estado condicio- 
nado, a mente sempre se dedica a atividades, impelida pelos três 
modos da natureza material, porém, na fase transcendental, os 
modos materiais não podem perturbar.a mente do devoto. O devoto 
não tem outro interesse senão o de satisfazer os desejos do Senhor. É 
estaa fase de perfeição máxima, chamada nirvâna ou nirvâna- 
mukti. Nesta fase, a mente livra-se por completo do desejo material. 

Yatharcih. Arcih significa “chama.” Quando uma lamparina se 
quebra ou se acaba seu combustível, vemos que a chama da lam- 
parina se apaga. Mas, de acordo com à compreensão científica, a 
chama não se extingue — ela se conserva. Isto é conservação de 
energia. Analogamente, a mente que pára de funcionar na plata- 
forma material conserva-se nas atividades do Senhor Supremo. O 
conceito que têm os filósofos Māyāvādiīs de cessação das funções da 
mente é explicado aqui: cessação das funções mentais significa 
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cessação de atividades conduzidas sob a influência dos três modos 
da natureza material. 


VERSO 36 


AR AAA ER 
RARA: TARA | 
AÑ MA q: 
ERA RII ITTRA: IRRI 


so 'py etayã caramayã manaso nivrityã 
tasmin mahimny avasitah sukha-duhkha-báhye 
hetutvam apy asati kartari duhkhayor yat 
svátman vidhatta upalabdha-parátma-kasthah 


sah—o yogi; api—além disso; erayã-—com isto; caramayã--úl- 
tima; manasah—da mente; nivrttyã-—com o cessar da reação mate- 
rial; 1asmin-—em sua; mahimni-—glória: final; avasitah-—situada; 
sukha-duhkha-bahye—£ora: da felicidade e da aflição; hetutvam--a 
causa; api—de fato; asati—produto da ignorância; kartari=-no falso 
ego; duhkhayoh—do prazer e da dor; yat-—os quais; sva-dtman—a 
seu próprio eu; vidharte—ele atribui; upalabdha —compreendida; 
para-âtma-—da Personalidade de Deus; kãs/hah-—a verdade máxima. 


TRADUÇÃO 

Assim situada na fase transcendental mais elevada, a mente pára 
com toda a reação material e situa-se em sua própria glória, trans- 
cendental a todas as concepções materiais de felicidade e aflição. 
Nessa altura, o yogi compreende a verdade de sua relação com a 
Suprema Personalidade de Deus. Ele descobre que o prazer e a dor 
— bem como suas interações —, os quais ele atribuía a seu próprio 
eu, são, de fato, devidos ao falso ego, que é produto da ignorância. 


SIGNIFICADO 
O esquecimento de nossa relação com a Suprema Personalidade 
de Deus é produto da ignorância. Mediante a prática da yoga, pode- 
se erradicar esta ignorância de julgar-se independente do Senhor 
Supremo. Nossa verdadeira relação é eternamente a de amor. A 
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entidade viva destina-se a prestar transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. O esquecimento desta doce relação chama-se ignorância, e, 
na ignorância, os três modos da natureza material nos impelem a 
julgar-nos os desfrutadores. Quando a mente do devoto se purifica e 
ele entende que sua mente precisa ser vinculada aos desejos da 
Suprema Personalidade de Deus, ele alcança a fase perfectiva trans- 
cendental, que está além da percepção de aílição e felicidade 
materiais. 

Enquanto alguém age por sua própria conta está sujeito a todas as 
percepções materiais de supostas felicidade e aflição. Na verdade, 
não existe felicidade. Assim como não há felicidade em nenhuma das 
atividades de um louco, da mesma forma, no campo das atividades 
materiais, as invenções mentais de felicidade e aflição são falsas. Na 
realidade, tudo é aflição. 

Aquele cuja mente se adapta a agir de acordo com o desejo do 
Senhor alcança a fase transcendental. O desejo de assenhorear-se da 
natureza material é a-causa da ignorância, e, quando este desejo é 
eliminado por completo e os desejos são vinculados àqueles do 
Senhor Supremo, chega-se à fase da perfeição. Upalabdha-parâtma- 
kãsthah: Upalabdha significa “compreensão.” Compreensão neces- 
sariamente indica individualidade. Na fase perfectiva liberada existe 
compreensão verdadeira. Nivrttyã significa que a entidade viva man- 
tém sua individualidade; unidade-quer dizer que ela percebe felici- 
dade na felicidade do Senhor Supremo. No Senhor Supremo não há 
nada além de felicidade. Anandamayo 'bhyãsãt: o Senhor é por 
natureza pleno de felicidade transcendental. Na fase liberada, uni- 
dade com o Senhor Supremo quer dizer que não se tem outra com- 
preensão além da felicidade. O indivíduo, porém, ainda existe, caso 
contrário, esta palavra upalabdha, indicando compreensão indivi- 
dual da felicidade transcendental, não teria sido usada. 


VERSO 37 


ada a area 
PARAR ASA | 
arta ad 
AR AA Roll 
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deharh ca tarh na caramah sthitam utthitam vã 
siddho vipasyati yato dhyagamat svarúpam 
daivad upetam atha daiva-vasãd apetar 
vãso yathã parikrtarn madirã-madândhah 


deham—corpo material; ca—e; tam—que; na—náo; caramah— 
último; sthitam—sentando; utthitam—levantando; vá—ou; sid- 
dhah-—a alma realizada; vipasyati—pode conceber; yatah-—porque; 
adhyagamar-—tem alcançado; sva-râpam-—sua verdadeira identi- 
dade; daivat—segundo o destino; upetam—chegada; atha—além 
disso; daiva-vasãt —segundo “o destino; apetam—partida; vásah— 
roupa; yathá—como; parikrtam—vestida; madirá-mada-andhah— 
aquele que é cegado pela embriaguez. 


TRADUÇÃO 
Por ter alcançado sua verdadeira identidade, a alma perfeitamente 
reálizada não faz idéia de como o corpo material se movimenta ou 
age, assim como uma pessoa embriagada não pode entender se tem 
ou não roupa em seu corpo, 





SIGNIFICADO 
Esta fase de vida é explicada por Rúpa Gosvâmi em seu Bhakti- 
rasâmpta-sindhu. Uma pessoa-cuja mente está completamente har- 
monizada com o desejo da Suprema Personalidade de Deus, € que se 
ocupa cem por cento no:servigo ao Senhor, esquece-se dàs exigências 
de seu corpo material. 


VERSO 38 


Os Gaara: es sá ara 
are feia caes: | 
do am 


mafia: 
ql qa ad E Ral 


deho pi daiva-vasagah khalu karma yavat 
svarambhakarh pratisamiksata eva sásuh 

tarh sa-prapañcam adhiridha-samadhi-yogah 
svāpnarh punar na bhajate pratibuddha-vastuh 
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dehah—o corpo; api—além disso; daiva-vaía-gah—sob o controle 
da Personalidade de: Deus; khalu--de- fato; karma-atividades; 
Yâvat-—tanto quanto; sva-ãrambhakam--começadas por ele mesmo; 
pratisamiksate=continua a funcionar; eva—certamente; sa-asuh: 
juntamente com os sentidos; tam—o corpo; sa-prapañcam—com 
suas expansões; adhirúdha-samadhi-yogah—estando situado em 
samadhi pela prática da yoga; svâpnam--nascido num sonho; 
punah—novamente; na—náo; bhajate—ele aceita como sua prós 
priedade; pratibuddha-— desperto; vastuh-—para sua posição consti= 
tucional. 

TRADUÇÃO 

A Suprema Personalidade de Deus cuida do corpo de tal yogi 
liberado, juntamente com os sentidos, e ele (o corpo) funciona até 
que as atividades a ele destinadas se acabem. O devoto liberado, 
estando desperto para sua posição constitucional e assim situado em 
samādhi, a mais elevada fase de perfeição da yoga, não aceita os 
sub-produtos do corpo material como sua propriedade. Deste modo, 
ele considera as atividades de seu corpo como sendo as atividades de 
um corpo num sonho. 





SIGNIFICADO 

As seguintes questões podem ser levantadas. Enquanto a alma 
liberada está em contato com o corpo, por que as atividades corpó- 
reas não a afetam? Será mesmo que ela não se deixa contaminar 
pelas ações e reações de atividades materiais? Em resposta a estas 
perguntas, este verso explica que a Suprema Personalidade de Deus 
cuida do corpo material de uma alma liberada. Ele (o corpo) não age 
devido à força viva da entidade viva; age simplesmente em reação a 
atividades passadas. Mesmo após ser desligado, o ventilador elétrico 
gira por algum tempo. Este giro não se deve à corrente elétrica, mas é 
uma continuação do último movimento. Analogamente, embora 
uma alma liberada pareça estar agindo tal qual um homem comum, 
suas ações devem ser aceitas como a continuação de atividades pas- 
sadas. Num sonho, pode ser que alguém veja seu corpo expandir-se 
em muitos corpos, mas, ao despertar, ele poderá entender que todos 
esses corpos eram falsos. Analogamente, mesmo que a alma liberada 
tenha os sub-produtos do corpo —filhos, esposa, lar, etc. — ela não 
se identifica com aquelas expansões do corpo. Ela sabe que tudo isso 
são produtos do: sonho material. O corpo grosseiro é feito dos 
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elementos grosseiros da matéria, eo corpo sutil é feito de mente, 
inteligência, ego e consciência contaminada. Se podemos aceitar que 
o córpo sutil de um sonho é falso, deixando de nos identificar com 
este corpo, então certamente uma pessoa acordada não precisa 
identificar-se com o corpo grosseiro. Assim como alguém que está 
acordado não tem ligação alguma com as atividades do corpo num 
sonho, da mesma forma, a alma desperta, liberada, não tem ligação 
com as atividades do corpo atual. Em outras palavras, por estar 
familiarizada com sua posição constitucional, ela não aceita em 
absoluto o conceito corpóreo da vida. 


VERSO 39 


aa aa al: taa 
ARA: geran NRI 


yathā putrāc ca vittāc ca 
prthaù martyah pratiyate 

apy ātmatvenābhimatād 
dehâdeh purugas tathã 


yathá—como; putrat—de um filho; ca—e; vitrat—da riqueza; 
ca--também; prthak-—diferentemente; martyah--um homem mor- 
tal; pratiyate—compreende-se; api—mesmo; dtmatvena—por nature- 
za; abhimatãt —pelos quais se tem afeição; deha-âdeh-—de seu corpo 
material, sentidos e mente; purusah—a alma liberada; tatha—de 
forma semelhante. 


TRADUÇÃO 
Devido à grande afeição por família e riqueza, há quem aceite 
filhos e dinheiro como sua propriedade, e, devido à afeição pelo 
corpo material, há quem pense que ele é seu. Mas, na verdade, assim 
como uma pessoa pode entender que sua família e riqueza são dife- 
rentes dela, a alma liberada pode entender que ela e seu corpo não 
são a mesma coisa. 


SIGNIFICADO 
Explica-se neste verso o status de verdadeiro conhecimento. Exis- 
tem muitas crianças, mas aceitamos algumas crianças como nossos 
filhos e filhas por causa de nossa afeição por eles, embora saibamos 
muito bem que essas crianças são diferentes de nós. Analogamente, 
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devido à grande afeição pelo dinheiro, aceitamos que certa quanti- 
dade de riqueza do banco nos pertence. Da mesma forma, afirma» 
mos que o corpo émosso por causa de nossa afeição por ele. Eu digo 
que este é “meu”corpo. Então estendo este conceito possessivo è 
digo: “Minha mão, minha perna,” e depois: “Minha conta bancária, 
meu filho, minha filha.” Mas; na verdade, sei que o filho e o dinheiro 
são separados de mim. O mesmo ocorre com o corpo; eu sou distinto 
de meu corpo. Trata-se de uma questão de compreensão, e a com- 
preensão adequada chama-se pratibuddha. Obtendo conhecimento 
em serviço devocional, ou consciência de Krsna, é possivel tornar-se 
uma alma liberada. 


VERSO 40 


aiaga aaa | 
aaraa anA: Guara lol! 


yatholmukad visphulingad 
dhúmád vapi sva-sambhavát 

apy âtmatvenâbhimatad 
yathágnih prthag ulmukát 


yathá—como;: ulmukat—das chamas; visphulingat—das cente- 
lIhas; dhúmat—da fumaga; vá—ou; api—mesmo; sva-sambhavát— 
produzidas por ela mesma; api—embora; dtmatvena—por natureza; 
abhimatat—intimamente ligados; yatháa—como; agnih—o fogo; 
prthak-—diferente; ulmukatr-—das chamas. 





TRADUÇÃO 
O fogo abrasador é diferente das chamas, das centelhas e da 
fumaça, embora todos estejam intimamente ligados por nascerem da 
mesma madeira incandescente. 


SIGNIFICADO 
Embora a lenha incandescente, as centelhas, a fumaça e a chama 
não possam permanecer à parte porque cada uma delas é parte 
integrante do fogo, mesmo assim, elas são diferentes uma da outra. 
Uma pessoa menos inteligente aceita a fumaça como fogo, embora 
fogo e fumaça sejam inteiramente diferentes. O calor e a luz do fogo 
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sáo separados, embora náo se possa diferenciar o fogo do calor e da 
luz. 


VERSO 41 


aferida | 
NAT ATA PANE A A: 11921 


bhúrendriyantah-karanát 
pradhānāj jiva-sarhjñiitar 

atmã tathã prthag drastã 
bhagaván brahma-samjñitah 


bhúta—os cinco elementos; indriya—os sentidos; antah-karanát 
da mente; pradhânãt-—do pradhãna; jiva-sarnjftitat-—da alma jiva; 
ātmā—o Paramatmã; rathã—assim; prthak—diferente; drasçã-— 
o observador; bhagavân—a Personalidade de Deus; brahma- 
sarhjfiitah-—chamada Brahman. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, que é conhecida como param 
brahma, é o observador. Ele é diferznte da alma jiva, ou seja, a 
entidade viva individual, que está combinada com os sentidos, com 
os cinco elementos e com a consciência. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, dá-se uma nítida concepção do todo completo. A 
entidade viva é diferente dos elementos materiais, e a entidade viva 
suprema, a Personalidade de Deus, que cria os elementos materiais, 
também é diferente da entidade viva individual: Esta filosofia é pro- 
posta pelo Senhor Caitanya como acintya-bhedabheda-tartva. Tudo 
é simultaneamente igual e diferente de tudo o mais. A manifestação 
cósmica criada pelo Senhor Supremo através de Sua energia mate- 
rial também é simultaneamente diferente e não diferente dEle: A 
energia material náo é diferente do Senhor Supremo, mas, ao 
mesmo tempo, como esta energia 'age de maneira diferente, ela é 
diferente dEle. De forma semelhante, a entidade viva individual € 
igual ao Senhor Supremo e diferente dEle. Esta filosofia de “igual- 
dade e diferença simultâneas” é a conclusão perfeita da” escola 
Bhãâgavata, como Kapiladeva confirma aqui. 
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As entidades vivas são comparadas às centelhas do fogo. Como se 
afirmou no verso anterior, o fogo, a chama, a fumaça e a lenha se 
combinam. Aqui combinam-se a entidade viva, os elementos mate- 
riais e a Suprema Personalidade de Deus. A posição exata das enti- 
dades vivas é comparada à das centelhas do fogo; elas fazem parte 
integrante dele, A energia material é comparada à fumaça. O fogo 
também é parte integrante do Senhor Supremo. No Visnu Purâna, 
diz-se que qualquer coisa que vejamos ou experimentemos, seja no 
mundo material ou no mundo espiritual, é uma expansão das dife- 
rentes energias do Senhor Supremo. Assim como o fogo distribui 
sua luz e calor a partir de um lugar, a Suprema Personalidade de 
Deus distribui Suas diferentes energias por toda a Sua criação. 

Os quatro princípios da doutrina filosófica Vaisnava são $uddha- 
advaita (unidade purificada), dvaita-advaita (igualdade e diferença 
simultâneas), visista-advaita e dvaita. Todos os quatro princípios da 
filosofia Vaisnava baseiam-se na tese do Srimad-Bhãgavatam, expli- 
cada nesses dois versos. 


VERSO 42 


a a q aa! 
Mara RA RRA RR 


sarva-bhútesu câtmânarm 
sarva-bhatâni câtmani 

iksetânanya-bhávena 
bhútesv iva tad-dtmatám 


sarva-bhiitesu--em todas as manifestagóes; ca—e; dtmânam —a 
alma; sarva-bhútáni—todas as. manifestagóes; ca—também; átma- 
ni—no Espírito Supremo; ¡kseta—ele deve ver; ananya-bhávena— 
com visão equânime; bhiitesu-—-em todas as manifestações; iva— 
como; tat-âtmatâm-—a natureza dela própria. 


TRADUÇÃO 
O yogi deve ver a mesma alma em todas as manifestações, pois 
tudo que existe é manifestação de diferentes energias do Supremo. 
Dessa maneira, o devoto deve ver todas as entidades vivas sem fazer 
distinções. Isto é compreensão da Alma Suprema. 
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SIGNIFICADO 

Como se afirma no Brahma-sarhhitã, a Alma Suprema entra, não 
apenas em todos e cada um dos universos, como também nos áto- 
mos. A Alma Suprema está presente em toda a parte na fase ador- 
mecida, e, quando alguém pode ver a presença da Alma Suprema em 
toda a parte, liberta-se das designações materiais. 

A expressão sarva-bhúresu deve ser entendida da seguinte manei- 
ra. Há quatro diferentes divisões de espécie — entidades vivas que 
afloram da terra, entidades vivas nascidas da fermentação ou germi- 
nação, entidades vivas que surgem de ovos e entidades vivas que 
nascem do embrião. Essas quatro divisões de entidades vivas 
expandem-se em 8.400.000 espécies de vida. Uma pessoa que se 
liberta das designações materiais pode ver a mesma qualidade de 
espírito presente em toda a parte ou em toda entidade viva mani- 
festa. Homens menos inteligentes pensam que as plantas e a grama 
crescem da terra automaticamente, mas, quem é realmente inteli- 
gente e compreende o eu pode ver que este crescimento não é automá- 
fico; a causa é a alma, e as formas aparecem nos corpos materiais 
sob diferentes condições. Muitos germes nascem através da fermen- 
tação em laboratórios, mas isto se deve à presença da alma: O cien- 
tista material pensa que os ovos não têm vida, mas isto não é ver- 
dade. A partir da escritura védica podemos compreender que as 
entidades vivas sob diferentes formas são geradas sob diferentes con- 
dições. Os pássaros desenvolvem-se dentro de ovos, e os quadrúpedes 
é seres humanos nascem de embriões. A visão perfeita do yogi, ou 
devoto, é que ele vê a presença da entidade viva em toda a parte. 


VERSO 43 


adag ra af SA 1 
at gore sept Pile 


sva-yonigu yathã jyotir 
ekamh naná pratiyate 

yoninám guna-vaisamyat 
tathatmã prakrtau sthitah 


sva-yonisu-em formas de madeira; yathã-—assim como; jyotih— 
fogo; ekam—um; nána—diferentemente; pratiyate—manifesta=se; 
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yoninám—de diferentes ventres; guna-vaisamyat—das diferentes con- 
dições dos modos; tatha—do: mesmo modo; dimá—a alma. espiri- 
tual; prakrtau—na natureza material; sthitah—situada. 





TRADUÇÃO 
Assim como o fogo se manifesta em diferentes formas de madeira, 
do mesmo modo, sob diferentes condições dos modos da natureza 
material, a alma espiritual pura manifesta-se em diferentes corpos, 


SIGNIFICADO 

Deve-se entender que o corpo é designado: Prakrti é uma intes 
ração feita pelos três modos da natureza material, e, de acordo com 
esses modos, alguém tem corpo pequeno e outrem tem corpo muito 
grande. Por exemplo: o fogo num grande pedaço de madeira parece 
muito grande, e, num graveto, parece pequeno, Na verdade, a quali- 
dade do fogo é a mesma em toda.a parte, mas a manifestação da 
natureza material é tal que, conforme o combustível, o fogo parece 
maior ou menor, Analogamente, a alma no corpo universal, embora 
da mesma qualidade, é diferente da alma em corpo menor. 

As pequenas partículas de alma são como centelhas da alma 
maior. A alma maior é a Superalma, mas a Superalma é quantitati- 
vamente diferente da alma diminuta. Na literatura védica, descreve- 
se a Superalma como a supridora de todas as necessidades da alma 
menor (nityo nityânâm). Aquele que entende esta distinção entre a 
Superalma e a alma individual está acima da lamentação e numa 
posição pacífica. Quando a alma menor julga-se quantitativamente 
táo grande como a alma maior, ela está sob o encanto de maya, visto 
que náo é esta a sua posicáo constitucional. Ninguém pode tornar- 
se a alma maior simplesmente por especulação mental. 

No Varãha Purâna, descreve-se a pequenez ou grandeza de dife- 
rentes almas como svarnsa-vibhinnarnsa. A alma svarhsa é a Supre- 
ma Personalidade de Deus, e as almas vibhinnarsa, ou partículas 
diminutas, são eternamente pequenas partículas, como se confirma 
no Bhagavad-gitã (mamaivárhso jiva-loke jiva-bhiitah sanãtanah). 
As pequenas entidades vivas são eternamente partes integrantes, e 
por isso não lhes é possível ser quantitativamente tão grandes como 
a Superalma. 
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VERSO 44 


a Sd 
a va ef eel 


tasmãd imârh svâm prakrtim 
daivirh sad-asad-âtmikâm 

durvibhavyam parabháavya 
svariipenávatisthate 


1asmat—assim; imám—esta; svâm-—própria; prakrtim—energia 
laivim—divina; sat-asat-ãtmikâm consistindo em causa 
efeito; durvibhavyâm-— difícil de ser entendida; parabhavya—após 
conquistar; sva-ripena-—na posição auto-realizada; avatisthate— 
permanece. 





TRADUÇÃO 
Assim, o yogi pode situar-se na posição auto-realizada após con- 
quistar o insuperável encanto de máyá, que se apresenta tanto como 


& causa quanto como o efeito desta manifestação material e portanto 
é muito difícil de ser entendida: 


SIGNIFICADO 

Afirma-se no Bhagavad-gTtá que:o encanto de máya, que encobre 
o conhecimento da entidade viva, é insuperável. Contudo, quem se 
rende a Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, pode superar este 
encanto aparentemente insuperável de máyã. Afirma-se aqui tam- 
bém que a daivi prakrti, ou à energia externa do Senhor Supremo, é 
durvibhâvyã, muito difícil de ser entendida e muito difícil de ser 
superada. Deve-se, no entanto, conquistar este insuperável encanto 
de maya, o que é possível, pela graça do Senhor, quando Deus Se 
revela à alma rendida. Outra afirmação feita aqui é svarapenavatis- 
fhate. Svariipa quer dizer que precisamos saber que não somos a 
Alma Suprema, mas, antes, somos partes integrantes da Alma 
Suprema: isto é auto-realização. Pensar falsamente que somos a 
Alma Suprema e que somos onipenetrantes não é svariipa. Isto não é 
compreensão de nossa verdadeira posição. Nossa verdadeira posição 
é de partes integrantes. Recomenda-se aqui que permaneçamos nesta 
posição de verdadeira auto-realização. O Bhagavad-gitã define esta 
compreensão como compreensão de Brahman. 
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Após a compreensão de Brahman, podemos nos ocupar em ativi- 
dades de Brahman. Enquanto não somos auto-realizados, ocupamo- 
nos em atividades baseadas na falsa identificação com o corpo. As 
atividades da compreensão de Brahman começam quando nos 
situamos em nosso eu verdadeiro, Os filósofos Māyāvādīs dizem 
que, após a compreensão de Brahman, todas as atividades param, 
mas realmente não se trata disso. Se a alma é tão ativa em sua 
condição anormal, existindo sob a cobertura da matéria, como pode 
alguém negar sua atividade quando ela está livre? Para ilustrar isto, 
pode-se citar um exemplo. Se um homem adoentado é muito ativo, 
como pode alguém imaginar que quando ele se curar da doença ele 
ficará inativo? Naturalmente, a conclusão é que as atividades de 
quem se cura de todas as doenças são puras. Pode ser que se diga que 
as atividades da compreensão de Brahman são diferentes daquelas 
da vida condicional, mas isto não elimina a idéia de atividade. O 
Bhagavad-gitã (18.54) dá a seguinte indicação: o serviço devocional 
começa depois que alguém entende que é Brahman. Mad-bhaktirh 
labhate parâm: após a compreensão de Brahman, podemos ocupar- 
nosno serviço devocional ao Senhor. Portanto, serviço devocional 
ao Senhor é atividade com compreensão de Brahman. 

Para aqueles que se ocupam em serviço devocional não há 
encanto de máya, e sua situação é inteiramente perfeita, O dever da 
entidade viva, como parte integrante do todo, é prestar serviço devo- 
cional ao todo. Esta é a perfeição final da vida. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Vigésimo-oitavo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Instruções do Senhor Kapila sobre a execução de serviço 
devocional.” 


CAPÍTULO VINTE-E-NOVE 


Explicação do Senhor Kapila 
sobre o serviço devocional 


VERSOS 1—2 


ño 
aqu meri md: JA A! 
o UA 
o rs sl 
a a af a RA 


devahútir uvãca 
lakganari: mahad-àdinam 
prakrieh purusasya ca 
svarúparh laksyate 'misám 
yena tat-pâramârthikam 


yathã sânkhyegu kathitarh 
yan=múlam tat pracaksate 

bhakti-yogasya me mãrgam 
brúhi vistarasah prabho 


devahútih uváca—Devahúti disse; laksanam— sintomas; mahat- 
adinám—do mahat-tattva e assim por diante; prakrteh—da natureza 
material; purusasya—do espírito; ca—e; svariipam--a natureza; 
laksyate—foi: descrita; amisâm-—desses; yena—pelos quais; tat- 
párama-arthikam—a verdadeira natureza deles; yatha como; sãn- 
khyesu—na filosofia Sankhya; kathitam—foi explicado; yat—do 
qual; miilam —fim último; tat-—que; pracaksate—chamam; bhakti- 
yogasya—de servico devocional; me--a mim; mãrgam-—o caminho; 
brúhi—por favor, explica; vistarasah-—extensamente; prabho—meu 
querido Senhor Kapila. 
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TRADUÇÃO 
Devahiiti perguntou: Meu querido Senhor, acabas de descrever 
mui cientificamente os sintomas da totalidade da natureza material e 
as características do espírito de acordo com o sistema Sânkhya de 
filosofia. Agora peço-Te para explicar-me o caminho do serviço 
devocional, que é o fim último de todos os sistemas filosóficos. 


SIGNIFICADO 

Neste Vigésimo-nono Capítulo, as glórias do serviço devocional 
serão elaboradamente explicadas, é também se descreverá a influên- 
cia do tempo sobre a alma condicionada. Descreve-se elaborada» 
mente a influência do tempo com o objetivo de fazer a alma condicio- 
nada desapegar-se de suas atividades materiais, que são consideradas 
mera perda de tempo. No capítulo anterior, a natureza material, o 
espírito e o Senhor Supremo, ou a Superalma, foram estudados 
analiticamente, e, neste capítulo, serão explicados 'os princípios da 
bhakti-yoga, ouserviço devocional — a execução de atividades na 
relação eterna entre as entidades vivas e a Personalidade de Deus. 

Bhakti-yoga, serviço devocional, é o princípio básico de todos os 
sistemas de filosofia; toda a filosofia que náo visa ao serviço devo- 
cional ao Senhor é considerada mera especulação mental. Porém, 
evidentemente, bhakti-yoga sem base filosófica é mais ou menos 
sentimentalismo. Há duas classes de homens. Alguns se consideram 
intelectualmente avançados e só fazem especular e meditar, e outros 
são sentimentalistas e não têm base filosófica para suas proposições. 
Nenhuma das duas classes pode alcançar a meta máxima da vida 
—ou, se o fizerem, será somente depois de muitos e muitos anos. A 
literatura védica, portanto, sugere que há três elementos —a saber, o 
Senhor Supremo, a entidade viva e a relação eterna entre eles— e a 
meta da vida é seguir os princípios de bhakti, ou serviço devocional, 
e finalmente atingir o planeta do Senhor Supremo em plena devoção 
e amor-como servo eterno do Senhor. 

A filosofia Satikhya vem a ser o estudo analítico de toda a existên- 
cia. Tudo deve ser entendido: mediante o exame de sua natureza e 
características. Chama-se isto de aquisição de conhecimento. 
Porém, não se deve simplesmente adquirir conhecimento sem alcan- 
çar a meta da vida ou o princípio básico para adquirir conhecimento 
== bhakti-yoga. Se abandonarmos a bhakti-poga e apenas nos ocu- 
parmos com o estudo analítico da natureza das coisas como elas são, 
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então, o resultado será praticamente nulo. O Bhãgavatam afirma que 
tal ocupação é algo semelhante 'a debulhar cascas de arroz vazias. 
Não adianta bater à casca se o grão já foi colhido. Mediante o estudo 
científico da natureza material, da entidade viva e da Superalma, 
tem-se de entender o princípio básico do serviço devocional ao 
Senhor. 


VERSO 3 


fr da goi aaa ad ada l 
area ia Ra a dq: 11311 


virágo yena puruso 
bhagavan sarvato bhavet 

ácaksva jiva-lokasya 
vividhã mama sarhsrtih 


viragah—desapegados; yena--mediante o que; purusah—uma 
pessoa; bhagavan —meu querido Senhor; sarvatah—completamente; 
bhavet—poderemos nos tornar; Acaksva—por favor, descreve; jiva- 
lokasya—para as pessoas em geral; vividhah—múltipla; mama— 
para mim; sarhsrtih—repetigáo de nascimentos e mortes. 


TRADUÇÃO 
Devahiti continuou: Meu querido Senhor, por favor, descreve tam- 
bém, em pormenores, para mim e para as pessoas em geral, o con- 
tínuo processo de nascimento e morte, pois, ouvindo falar sobre essas 
calamidades, poderemos nos desapegar das atividades deste mundo 
material. 


SIGNIFICADO 

Neste verso a palavra sarhsrtih é muito importante. Sreyah-srti 
significa o próspero caminho do avanço rumo à Suprema Personali- 
dade de Deus, e sarhsrti significa a contínua jornada no caminho de 
nascimentos e mortes rumo à escuríssima região da existência mate- 
rial. Pessoas sem conhecimento deste mundo material, de Deus e de 
sua verdadeira relação íntima com Ele estão na verdade indo para a 
escuríssima região da existência material em nome do progresso no 
avanço material da civilização. Entrar na mais escura região da exis- 
tência material significa entrar em espécies de vida que não sejam 





604 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 29 


humanas. Homens ignorantes não sabem que, após esta vida, estas 
rão completamente sob as garras da natureza material e receberão 
uma vida que talvez não seja muito agradável. No capítulo a seguir 
será explicado como a entidade viva obtém diferentes espécies de 
corpos. Esta contínua mudança de corpos através de nascimentos € 
mortes chama-se sarhsãra. Devahiti pede a seu glorioso filho, Kapila 
Muni, que explique tudo sobre esta continua jornada, para con- 
vencer as almas condicionadas de que elas estáo enveredando por 
uma senda de degradação por não entenderem o caminho de bhakti 
voga, serviço devocional. 


VERSO 4 


sea Ri ama dl 
ai a A ad: ga me lvl 


kálasyesvara-riipasya 
paresámh ca parasya te 

svartiparh bata kurvanti 
yad-dhetoh kusalarh janáh 


kálasya—do' tempo; iśvara-rūpasya—uma representação do 
Senhor; paresam—de todos os demais; ca—e; parasya—o principal; 
te—de Ti, svaripam-—a natureza; bata—ó; kurvanti—praticam; yat- 
hetoh—por cuja influéncia; kusalam—atividades piedosas; jandh— 
pessoas em geral. 


TRADUÇÃO 
Por favor, descreve também o tempo eterno, que é uma represen- 
tação de Tua forma e por cuja influência as pessoas em geral 
dedicam-se a praticar atividades piedosas. 


SIGNIFICADO 
Por mais ignorantes que sejam a respeito do caminho da boa 
fortuna e do caminho que desce à mais escura região de ignorância, 
todos conhecem a influência do tempo eterno, que devora todos os 
efeitos de nossas atividades materiais. O corpo nasce em determinado 
momento, e imediatamente a influência do tempo atua sobre ele. 
Desde a data do nascimento do corpo, a influência da morte também 
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atua sobre ele: o avanço dá idade implica na influência do tempo 
sobre o corpo. Se um homem tem trinta ou cinquenta anos de idade 
é porque a influência do tempo já devorou trinta ou cinguenta anos 
da duração de sua vida. 

Todos têm consciência da última fase de sua vida, quando enfren- 
tarão as mãos cruéis da morte: Alguns, porém, consideram sua idade 
€ circunstâncias, preocupam-se com a influência do tempo e, deste 
modo, dedicam-se a atividades piedosas para que no futuro não 
sejam colocados em família baixa ou em espécies animais. De um 
modo geral, as pessoas são apegadas ao gozo dos sentidos, de 
maneira que aspiram à vida nos planetas celestiais. Portanto, 
dedicam-se a atividades caridosas ou-a-outras atividades piedosas, 
mas, na verdade, como se afirma no Bhagavad-gitã, não é possível 
livrar-se da corrente de nascimentos e-mortes, mesmo que se vá a 
Brahmaloka, o planeta mais elevado, porque a influência do tempo 
está presente em toda a parte dentro deste mundo material. No 
mundo espiritual, entretanto, o fator tempo náo exerce nenhuma 
influéncia. 


VERSO 5 


a Rama 
PR A TRETA | 
ara team fa 
aña e ARTE 11 1 


lokasya mithyâbhimater acakgugas 
ciram prasuptasya tamasy anásraye 

$rantasya karmasv anuviddhayá dhiyá 
tvam āvirāsih kila yoga-bháskarah 


lokasya—das entidades vivas; mithyã-abhimateh-—iludidas pelo 
falso ego; acaksusah—cegas; ciram—por tempo muito prolongado; 
prasuptasya—dormindo; tamasi—na escuridão; anãsraye—sem abri- 
go; $rántasya—fatigadas; karmasu—ás atividades materiais; anuvid- 
dhaya—apegadas; dhiya—com a inteligência; tvam—Tu; avirasih 
apareceste; kila—na' verdade; yoga—do sistema: de yoga; bháska- 
rah—o sol. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, Tu és como o sol, pois iluminas a escuridão 
da vida condicional das entidades vivas. Por seus olhos de conheci 
mento náo estarem abertos, elas ficam eternamente adormecidas 
nessa escuridáo, sem Teu abrigo, e por isso sáo falsamente ocupadas 
pelas ações e reações de suas atividades materiais, parecendo estar 
muito fatigadas. 





SIGNIFICADO 

Parece que Srimati Devahiti, a gloriosa mãe do Senhor Kapila- 
deva, sente muita compaixão pela condição lamentável das pessoas 
em geral, que, desconhecendo a meta da vida, dormem na escuridão 
da ilusão. É o sentimento geral do Vaisnava, ou devoto do Senhor, 
que ele deve despertá-las. Da mesma forma, Devahiti está pedindo a 
seu glorioso filho que ilumine as vidas das almas condicionadas para 
dar um fim à sua lamentabilíssima: condição. Nesta passagem, 
descreve-se o Senhor como yoga-bháskara, o sol do sistema de toda a 
yoga. Devahúti acaba de pedir a seu glorioso filho que descreva a 
bhakti-yoga, a qual o Senhor tem descrito como o sistema de yoga 
fundamental. 

Bhakti-yoga € como a luz solar para salvar as almas condiciona- 
das, cuja condição geral é aqui exposta. Elas não têm olhos para ver 
seus próprios interesses. Não sabem que a meta da vida não é 
aumentar as necessidades materiais da existência, porque o corpo 
deixará de existir dentro de alguns anos. Os seres vivos são eternos e 
têm sua necessidade eterna. Quem só se preocupa com as necessi- 
dades do corpo, sem ligar para as necessidades eternas da vida, faz 
parte de uma civilização cujo avanço põe as entidades vivas na mais 
escura região de ignorância. Dormindo nesta tenebrosa região, não 
conseguimos nenhum refrigério, mas, antes, gradualmente ficamos 
fatigados. Inventamos muitos processos para fugir dessa condição de 
fadiga, mas fracassamos e assim permanecemos confusos. O único 
caminho para mitigar nossa fadiga na luta pela vida é o caminho do 
serviço devocional, ou o caminho da consciência de Krsna. 


VERSO 6 

A 
as et aire ego | 
RAR sede fa sema: l6 


Explicação sobre o serviço devocional 


maitreya uvãca 
iti mãtur vacak $lakgnarh 
pratinandya mahã-munih 
ababháse kuru-$restha 
pritas tá karunãrditah 


maitreyah uváca—Maitreya disse; ¡ti—assim; mátuh—de Sua 
máe; vacah—as palavras; $laksnam-—amáveis; pratinandya—dando 
boas-vindas; mahã-munih-—o grande sábio. Kapila; ababhase— 
falou; kuru-śreşțha—ó melhor entre os Kurus, Vidura; pritah—satis- 
feito; tám—a ela; karunad—por compaixão; arditah-—movido. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse; Ó melhor entre os Kurus, o grande sábio Ka- 
pila, movido por grande compaixão e satisfeito com as palavras de 
Sua gloriosa mãe, falou o seguinte, 


SIGNIFICADO 

O Senhor Kapila ficou muito satisfeito com o pedido de Sua glorio- 
sa mãe porque ela estava pensando, não apenas em termos de sua 
salvação pessoal, como também em termos de todas as almas condi- 
cionadas caídas. O Senhor sempre é compassivo com as almas caídas 
deste mundo material, e por isso Ele vem pessoalmente ou envia Seus 
servos confidenciais para libertá-las: Uma vez que; Ele é perpetua- 
mente compassivo com elas, se algum de Seus devotos também 
desenvolve compaixão por elas, Ele fica muito satisfeito com, os 
devotos, O Bhagavad-gitã afirma claramente que as pessoas que ten- 
tam elevar a condição das almas caídas, pregando a conclusão, do 
Bhagavad-gitã —a saber, plena rendição à Personalidade de Deus — 
sáo-Lhe muito. queridas. Assim, quando; o Senhor viu que Sua 
amada mãe sentia muita compaixão pelas almas caídas, Ele ficou 
satisfeito, e também mostrou-Se compassivo para com ela, 





VERSO 7 


PITA 
añ RA iA à 
amara dal mt AA ON 
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$ri-bhagaván uváca 

bhakti-yogo bahu-vidho 
mãrgair bhâmini bhavyate 

svabháva-guna-márgena 
purnsâra bhãvo vibhidyate 


sri-bhagavân uvâca-—a Personalidade de Deus respondeu; bhakti- 
devocional; yogah—servigo bahu-vidhah—múltiplos; máargaih— 
com caminhos; bhamini—6 nobre senhora; bhavyate—manifesta-se; 
svabhava—natureza; guna—qualidades; márgena—em termos do 
comportamento; pumsaám—dos executores; bhavah—o aparecimen- 
to; vibhidyate—divide-se. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Kapila, a Personalidade de Deus, respondeu: Ó nobre 
senhora, há múltiplos caminhos de serviço devocional em termos das 
diferentes qualidades do executor. 


SIGNIFICADO 

Serviço devocional puro em consciência de Krsna é uno porque 
em serviço devocional puro não há pedidos do devoto a serem satis- 
feitos pelo Senhor. Mas, geralmente, as pessoas adotam o serviço 
devocional com algum propósito. Como se afirma no Bhagavad-gitã, 
pessoas que não são puras adotam o serviço devocional com quatro 
propósitos. Pessoas aflitas por causa de condições materiais tornam- 
se devotos do Senhor e se aproximam do Senhor para mitigar sua 
aflição. Pessoas necessitadas de dinheiro aproximam-se do Senhor 
para pedir-Lhe que melhore sua condição monetária. Outras, que 
não estão aflitas nem necessitadas de assistência monetária, mas 
buscam conhecimento a fim de entender a Verdade Absoluta, tam- 
bém adotam o serviço devocional, e indagam acerca da natureza do 
Senhor Supremo. Isto é muito bem explicado no Bhagavad-gitã 
(7.16). Na verdade, o caminho do serviço devocional é único e inigua- 
lável, mas, de acordo com a condição dos devotos, o serviço devocio- 
nal aparece em múltiplas variedades, como muito bem se explicará 
nos versos seguintes. 


Explicação sobre o serviço devocional 


VERSO 8 


fra a al qui rr a | 
de fren a a ae IC 


abhisandhãya yo hirhsâm 
dambhamh mátsaryam eva vá 

sarnrambhi bhinna-drg bhâvarh 
mayi kuryát sa tamasah 


abhisandhaya—tendo em vista; yah—aquele que; hirsam—violén- 
cia; dambham—orgulho; mátsaryam—inveja; eva—na verdade; 
vá—ou; sarmrambhi—irado; bhinna—separada; drk—cuja visão; 
bhavam—servigo devocional; mayi—a Mim; kuryat—pode fazer; 
sah-—ele; tâmasah—no modo da ignorância. 


TRADUÇÃO 
Serviço devocional executado por uma pessoa que é invejosa, 


orgulhosa, violenta e irada, e que é separatista, é considerado serviço 
no modo da escuridão. 


SIGNIFICADO 

No Srimad- Bhãgavatam, Primeiro Canto, Segundo Capítulo, já se 
afirmou claramente que a mais elevada e mais gloriosa religião é 
obter o serviço devocional imotivado e sem causa. No serviço devo- 
cional puro, a única motivação deve ser de satisfazer a Suprema 
Personalidade de Deus: Isto não chega a ser realmente uma moti- 
vação — é, antes, a condição pura da entidade viva. Na fase condicio- 
nada, quando alguém se ocupa em serviço devocional, deve seguir as 
instruções do mestre espiritual fidedigno em plena rendição. O mes- 
tre espiritual é a representação manifesta do Senhor Supremo 
porque ele recebe e apresenta as instruções do Senhor, como elas são, 
através da sucessão discipular. Descreve-se no Bhagavad-gitá que os 
ensinamentos nele contidos devem ser recebidos através da sucessão 
discipular, senão, haverá adulteração. Agir sob a orientação de mes- 
tre espiritual fidedigno motivado pelo desejo de satisfazer a Suprema 
Personalidade de Deus é serviço devocional puro. Mas se alguém é 
motivado; pelo desejo de gozo pessoal dos sentidos, seu serviço devo- 
cional manifesta-se de forma diferente. Uma pessoa assim pode ser 
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violenta, orgulhosa, invejosa € irada, e seus interesses são separados 
dos interesses do Senhor. 

Aquele que se aproxima do Senhor Supremo para prestar-Lhe 
serviço devocional, mas que tem orgulho de sua personalidade, tem 
inveja dos demais ou é vingativo, está no modo da ira. Ele pensa que 
é o melhor devoto. Serviço devocional executado dessa maneira não 
é puro — é misturado e é do mais baixo grau, tâmasah. Srila Visvanã- 
tha Cakravarti Thãkura aconselha que evitemos um Vaisnava que 
não tenha bom caráter. Vaisnava é aquele que aceita a Suprema 
Personalidade de Deus como a meta última da vida, mas, quem não 
é puro e ainda tem motivações não é Vaignava de primeira ordem de 
bom caráter, Pode-se oferecer respeitos a um Vaignava desse tipo, 
visto que ele aceitou o Senhor Supremo como a meta última da vida, 


mas não se deve andar na companhia de um Vaisnava que está no 
modo da ignorância. 


VERSO 9 


frete am Dada qu 
ai goes a qa MSM 


visayân abhisandhaya 
asa aisvaryam eva vã 
arcádáv arcayed yo má 
prthag-bhâvah sa rájasah 


visayan—objetos dos sentidos; abhisandhaya—visando a; yasah— 
fama; aisvaryam—opuléncia; eva—de fato; vá—ou; arcá-ádau—em 
adoração à Deidade e assim por diante; arcayet—talvez adore; yah—= 
aquele que; mám—a Mim; prihak-bhávah—um separatista; sah 
ele; rájasah—no modo da paixáo. 


TRADUÇÃO 
Adoração às Deidades no templo executada por um separatista, 
motivado pelo desejo de gozo material, fama e opulência, é devoção 
no modo da paixão. 
SIGNIFICADO 
Deve-se entender cuidadosamente a palavra “separatista”. As 
palavras sánscritas a este respeito são bhinna-drk e prthag-bhâvah. 
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Separatista é aquele que vé seu interesse como separado do interesse 
do'Senhor Supremo. Os devotos mistos, ou devotos nos modos da 
paixão e da ignorância, pensam que é interesse do Senhor Supremo 
fornecer as encomendas dos devotos; o interesse de tais devotos é 
tirar do Senhor tanto quanto possível para o gozo de seus sentidos. 
Isto é mentalidade separatista. Na verdade, a devoção pura foi 
exposta no capítulo anterior: a mente do Senhor Supremo e a mente 
do devoto devem harmonizar-se. O devoto não deve desejar nada 
além de executar o desejo do Supremo. Isto é unidade. Quando o 
devoto tem um interesse ou vontade diferentes do interesse do 
Senhor Supremo, sua mentalidade é a de um separatista. Quando o 
dito devoto deseja gozo material, sem referência ao interesse do 
Senhor Supremo, ou quer tornar-se famoso ou opulento, utilizando- 
se da misericórdia ou graça do Senhor Supremo, ele está no modo da 
paixão. 

Os Mayavadis, contudo, interpretam esta palavra “separatista” de 
maneira diferente. Eles dizem que, enquanto alguém adora o Senhor, 
deve pensar que é uno com o Senhor Supremo. Esta é outra forma 
adulterada de devoção dentro dos modos da natureza material. O 
conceito de que a entidade viva é una com o Supremo está no modo 
da ignorância. Unidade realmente baseia-se em unidade de interesse. 
O devoto puro não tem interesse senão o de agir pela causa do 
Senhor Supremo. Quando alguém tem inclusive uma pequena má- 
cula de interesse pessoal, sua devoção está misturada com os três 
modos da natureza material, 


VERSO 10 


aaa aña a redor | 
Rai mo gare: a me: MIL 


karma-nirhãram uddisya 
parasmin vã tad-arpanam 

yajed yastavyam iti vã 
prthag-bhavah sa sattvikah 


karma—atividades fruitivas; nirharam—livrando-se de; uddisya— 
com o objetivo de; parasmin—à Suprema Personalidade de Deus; 
vã—ou: tat-arpanam — oferecendo o resultado das atividades; ya- 
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Jet—pode adorar; yasfavyam—ser adorado; ¡ti—assim; vd—ou; 
prthak-bhavah—separatista; sah—ele; sáttvikah—no modo da 
bondade. 


TRADUÇÃO 
Quando o devoto adora a Suprema Personalidade de Deus e Lhe 
oferece os resultados de suas atividades a fim de livrar-se dos ine- 
briamentos de atividades fruitivas, sua devoção está no modo da 
bondade. 


SIGNIFICADO 

Os. brahmanas, ksatriyas, vaisyas e sidras, juntamente com os 
brahmacaris, grhasthas, vánaprasthas e sannyásis, são os membros 
das oito divisões de varnas e asramas, e eles têm seus respectivos 
deveres a cumprir para a satisfação da Suprema Personalidade de 
Deus. Quando essas atividades se executam. e seus resultados se 
oferecem ao Senhor Supremo, elas são chamadas de karmãrpanam, 
deveres executados para a satisfação do Senhor. Caso haja algum 
inebriamento ou falta, eles serão expiados mediante este processo de 
oferecimento. Porém, se este processo de oferecimento estiver no. 
modo da bondade, ao invés de em devoção pura, então o interesse 
será diferente. As pessoas situadas.nos quatro dsramas e nos quatro 
varnas atuam em troca de algum benefício de acordo com seus inte- 
resses pessoais, Portanto, tais atividades estão no modo da bondade, 
não podendo ser enquadradas na categoria de devoção pura. O ser- 
viço devocional puro, conforme o descreve Rúpa Gosvâmi, está livre 
de todos os desejos materiais. Anyãbhilásitã-Siinyam. Não há como 
desculpar interesses pessoais ou materiais. As atividades devocionais 
devem ser transcendentais às atividades fruitivas e à especulação 
filosófica empírica. O. serviço devocional puro é transcendental a 
todas as qualidades materiais. Pode-se dividir o serviço devocional 
nos modos da ignorância, da paixão e da bondade em oitenta-e-uma 
categorias. Há diferentes atividades devocionais, tais como ouvir, 
cantar, recordar, adorar, orar, prestar serviço e entregar tudo, cada 
uma das quais pode ser dividida em três categorias qualitativas. O 
processo de ouvir existe no modo da paixão, no modo da ignorância 
e no modo da bondade, De modo semelhante, o processo de cantar 
existe nos modos da ignorância, da paixão e da bondade, e assim por 
diante. Três multiplicados por nove são vinte-e-sete, e, novamente, 
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vinte-e-sete multiplicados por três são oitenta-e-um. É preciso trans- 
cender todo este misto serviço devocional materialista a: fim de 
alcançar o padrão de serviço devocional puro, como se explica nos 
versos seguintes. 

VERSOS 11—12 


o ol 
eretas ra tgp eat 11 2 
aqu aña Fa EA | 
aqua N ARE: TÀ NLRI 


mad-guna-$ruti-mãtrena 

mayi sarva-guhásaye 
mano-gatir avicchinnã 

yathã gangâmbhaso 'mbudhau 


laksanarh bhakti-yogasya 
nirgunasya hy udáhrtam 
ahaituky avyavahitã 
yA bhaktih purusottame 


mat-—de Mim; guna-—qualidades; $ruti—ouvindo; mátrena—sim> 
plesmente;  mayi—rumo -a Mim; sarva-guhã-asaye — residindo, no 
coração de todos; manah-gatih-—o curso do coração; avicchinnã-— 
contínuo; yathã--como; ganga-—do Ganges; ambhasah—da água; 
ambudhau-—rumo-ao oceano; laksanam—a manifestação; bhakti- 
yogasya—de serviço devocional; nirgunasya—inadulterado; hide 
fato; udahrtam—manifesto; ahaituki—imotivado; avyavahitá—náo 
separado; yá—o qual; bhaktih—servigo. devocional; purusa-uttame— 
em direção à Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
A manifestação do serviço devocional inadulterado ocorre quando 
a mente sente-se atraída de vez a ouvir o nome e as qualidades 
transcendentais da Suprema Personalidade de Deus, que reside no 
coração de todos. Assim como a água do Ganges flui naturalmente 
rumo ao oceano, esse êxtase devocional, que nenhuma condição 
material interrompe, flui em direção ao Senhor Supremo. 
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SIGNIFICADO 

O princípio básico deste inadulterado serviço devocional puro é o 
amor a Deus. Mad-guna-sruti-mãtrena significa “logo após ouvir 
sobre as qualidades transcendentais da Suprema Personalidade de 
Deus.” Essas qualidades são denominadas nirguna. O Senhor Su- 
premo não é contaminado pelos modos da natureza material; por- 
tanto Ele é atrativo para o devoto puro. Não é necessário praticar 
meditação para alcançar essa atração; o devoto puro já está na fase 
transcendental, e a afinidade entre ele e a Suprema Personalidade de 
Deus é natural e é comparada à água do Ganges fluindo rumo ao 
mar. O fluxo de água do Ganges não pode ser interrompido por 
nenhuma condição; analogamente, não há condição material que 
possa interromper a atração que o devoto puro sente pelo nome, 
forma e passatempos transcendentais da Divindade Suprema. A 
palavra avicchinnã, “sem interrupções,” é muito importante a este 
respeito. Nenhuma condição material pode conter o fluxo do serviço 
devocional de um devoto puro. 

A palavra ahaituki significa “sem motivo.” O devoto puro não 
presta serviço amoroso à Personalidade de Deus por algum motivo 
ou em troca de algum benefício, material ou espiritual. Este é o 
primeiro sintoma de devoção imaculada. Anyabhilayita-$únyam: ele 
não tem desejo a satisfazer ao prestar serviço devocional. Tal serviço 
devocional destina-se ao purusottama, a Personalidade Suprema, e a 
ninguém mais. Às vezes, pseudo-devotos mostram devoção a muitos 
semideuses, pensando que as formas dos semideuses são iguais à 
forma da Suprema Personalidade de Deus. Contudo, menciona-se 
especificamente aqui que bhakti, serviço devocional, destina-se so- 
mente à Suprema Personalidade de Deus, Nārāyaņa, Vişņu, ou 
Krsna, e a ninguém mais. 

Avyavahitá significa “sem cessar.” O devoto puro deve ocupar-se a 
servigo do Senhor vinte-e-quatro horas por dia, sem parar. Sua vida 
é moldada de tal forma que a cada minuto e a cada segundo ele se 
ocupe em alguma espécie de serviço devocional à Suprema Personali- 
dade de Deus. Outro significado da palavra avyavahitã é que o inte- 
resse do devoto e o interesse do Senhor Supremo estão no mesmo 
nível. O devoto não tem outro interesse senão o de satisfazer o desejo 
transcendental do Senhor Supremo. Tal serviço espontâneo ao 
Senhor Supremo é transcendental e nunca é contaminado pelos mo- 
dos materiais da natureza. São estes os sintomas de serviço devocional 
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puro, que está livre de toda a contaminação da natureza material. 
VERSO 13 
os 1 
¿ear a aña fa A a ÇA 


sãlokya-sãrsti-saâmipya- 
sarúpyaikatvam apy uta 

diyamánam na grhnanti 
vinã mat-sevanam janãh 





salokya—viver no mesmo planeta; sársfi—ter a mesma opulência; 
sâmipya-—ser associado pessoal; sãripva—ter os mesmos aspectos 
corporais; ekarvam — unidade; api—também; uta—mesmo; diyamã- 
nam -—sendo oferecidas; na—não; grhnanti—aceita; vinã—sem; mat-— 
Meu; sevanam—servigo devocional; janãh-—devotos puros. 


TRADUÇÃO 
O devoto puro não aceita nenhuma espécie de liberação —silokya, 
sársti, simipya, sirúpya ou ekatva — mesmo que elas sejam ofereci- 
das pela Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Caitanya nos ensina a como executar serviço devocional 
puro por amor espontâneo à Suprema Personalidade de Deus. No 
Siksastaka, Ele ora ao-Senhor: “Ó Senhor, não desejo obter de Ti 
nenhuma riqueza, tampouco desejo ter bela esposa, nem quero ter 
muitos seguidores. Tudo que desejo de Ti é que, vida após vida, eu 
permaneça um devoto puro a Teus pés de lótus.” Há uma semelhança 
entre as orações do Senhor Caitanya e as afirmações do Srimad- 
Bhãgavatam. O Senhor Caitanya ora, “vida após vida,” indicando 
que o devoto não deseja sequer a cessação do nascimento e da morte. 
Os yogis e filósofos empíricos desejam a cessação do processo de 
nascimento e morte, mas o devoto se contenta com permanecer neste 
mundo material e executar serviço devocional. 

Nesta passagem, afirma-se claramente que o devoto puro não dese- 
ja'ekatva, unidade com o Senhor Supremo, como desejam os imper- 
sonalistas, os especuladores mentais e os meditadores. Tornar-se uno 
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com o Senhor Supremo está além do sonho de um devoto puro. Pode 
ser que às vezes ele aceite promoção aos planetas Vaikuntha para ali 
servir ao Senhor, mas ele jamais aceitará fundir-se na refulgência 
Brahman, que ele considera pior que o inferno. Tal ekatva, ou imer- 
são na refulgência do Senhor Supremo, chama-se kaivalya, mas à 
felicidade derivada de kaivalya é considerada infernal pelo devoto 
puro. O devoto gosta tanto de prestar serviço ao Senhor Supremo 
que as cinco espécies de liberação não são importantes para ele. Se 
alguém está ocupado em puro e transcendental serviço amoroso ao 
Senhor, compreende-se que ele já alcançou as cinco espécies de 
liberação. 

O devoto que é promovido ao mundo espiritual, Vaikuntha, recebe 
facilidades de quatro espécies. Uma delas é sálokya, ou seja, viver no 
mesmo planeta que a Personalidade Suprema. A Pessoa Suprema, 
em Suas diferentes expansões plenárias, vive em inúmeros planetas 
Vaikuntha, e o principal planeta € Krsnaloka. Assim como dentro do 
universo material o planeta principal € o Sol, no mundo espiritual o 
planeta principal é Krgnaloka. De Krgnaloka, a refulgência do corpo 
do Senhor Krgna distribui-se não somente para o mundo espiritual, 
mas também para o mundo material; no mundo material, entretanto, 
ela é coberta pela matéria. No mundo espiritual, há inúmeros plane- 
tas Vaikuntha, em cada um dos quais o Senhor é a Deidade predo- 
minante. O devoto pode ser promovido a um desses planetas Vai- 
kuntha para viver com a Suprema Personalidade de Deus. 

Na liberação sãrsti, a opulência do devoto é igual à opulência do 
Senhor Supremo. Sâmipya quer dizer ser companheiro pessoal do 
Senhor Supremo. Na liberação sãriipya, os aspectos do corpo do 
devoto são exatamente como os da Pessoa Suprema, com excessão 
de dois ou três sintomas encontrados exclusivamente no corpo trans- 
cendental do Senhor. Srivatsa, por exemplo, o pelo no peito do 
Senhor, particularmente distingue-O de Seus devotos. 

O devoto puro não aceita essas cinco espécies de existência espiri- 
tual, mesmo que lhe sejam oferecidas, e certamente não anseia por 
benefícios materiais, que são todos insignificantes em comparação 
com os benefícios espirituais. Quando Prahlada Maharaja recebeu a 
oferta de algum benefício material, ele declarou: “Meu Senhor, tenho 
visto que meu pai obteve todos os tipos de benefícios materiais, e 
inclusive os semideuses temiam sua opulência, mas, mesmo assim, 
num segundo, Vós acabastes com sua vida e com toda a sua prospe- 
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ridade material.” O devoto não tem por que desejar qualquer prospe- 
ridade material ou espiritual. Ele simplesmente aspira a servir ao 
Senhor. Esta é a maior felicidade. 


VERSO 14 


AO MAI: | 
mr Par rara ten 


sa eva bhakti-yogákhya 
atyantika udahytah 

yenaátivrajya tri-gunam 
mad-bhavayopapadyate 


sah—este; eva—de fato; bhakti-yoga—servigo devocional; akhyah— 
chamado; atyantikah—a plataforma mais elevada; udahrtah—expli- 
quei; yena—pelo qual; ativrajya—superando; -tri-gunam-—-08. tés 
modos da natureza material; mat-bhávaya—á Minha fase transcen- 
dental; upapadyate—alcanga-se, 


TRADUÇÃO 
Como já expliquei, alcançando a plataforma mais elevada de ser- 
viço devocional, pode-se superar a influência dos três modos da 
natureza material e situar-se na fase transcendental, como o Senhor 
está situado. 


SIGNIFICADO 

Sripada Sankaracárya, que é tido como o líder da escola de filóso- 
fos impersonalistas, admite no início de seus comentários sobre o 
Bhagavad-gitá que Náráyana, a Suprema Personalidade de Deus, 
está além da criação material; com exceção dEle, tudo está dentro da 
criação material. Também se confirma na literatura védica que, antes 
da criação, havia unicamente Nãrãyana: nem o Senhor Brahmã, nem 
o Senhor Siva existiam. Somente Nárãyana, ou a Suprema Personali- 
dade de Deus, Visnu, ou Krsna, está sempre na posição transcenden- 
tal, além da influência da criação material. 

As qualidades materiais de bondade, paixão e ignorância não 
podem afetar a posição da Suprema Personalidade de Deus; por- 
tanto, Ele é chamado de nirguna (livre de todas as manchas de quali- 
dades materiais). O mesmo fato é confirmado aqui pelo Senhor 
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Kapila: aquele que está situado em serviço devocional puro está situas 
do transcendentalmente, assim como o Senhor, Assim como o Senhor 
não é afetado pela influência dos modos materiais, da mesma forma, 
Seus devotos puros também não o são. Quem não é afetado pelos 
três modos da natureza material é chamado de alma liberada, ou 
alma brahma-bhiita. Brahma-bhiitah prasannatmã é a fase de libe- 
ração. Aharh brahmãsmi: “Eu não sou este corpo.” Isto é aplicável 
somente à pessoa que se ocupa constantemente em serviço devocional 
a Krsna, estando, assim, na fase transcendental. Tal pessoa está acima 
da influéncia dos trés modos da natureza material. 

Trata-se de falsa concepgáo dos impersonalistas a afirmativa de 
que se pode adorar qualquer forma imaginária do Senhor, ou 
Brahman, e no fim fundir-se na refulgência Brahman. Evidente- 
mente, fundir-se na refulgência (Brahman) do corpo do Senhor 
Supremo também é liberação, como se explicou no verso anterior, 
Ekatva também é liberação, mas esta espécie de liberação não é 
Jamais aceita por nenhum devoto, pois a unidade qualitativa é ime- 
diatamente alcançada logo que alguém se situa em serviço devocional. 
Para o devoto, esta igualdade qualitativa, que é o resultado da libe- 
ração impessoal, é atingida de fato: ele não precisa esforçar-se por 
ela separadamente. Afirma-se claramente aqui que basta prestar ser- 


viço devocional puro para tornar-se qualitativamente igual ao pró- 
prio Senhor. 


VERSO 15 


rifa to fra 
fria meia ta Fara: tiui 


nisevitenánimittena 
sva-dharmena mahiyasá 

kriya-yogena $astena 
náãtihirhsrena nityasah 


nisevitena—cumpridos; animittena—sem apego ao resultado; sva- 
dharmena-—mediante seus deveres prescritos; mahiyasá—gloriosos; 
kriya-yogena—mediante as atividades devocionais; Sastena—auspi- 
ciosas; na—sem; atihimsrena—violéncia excessiva; nityasah— 
regularmente. 
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TRADUÇÃO 
O devoto deve cumprir seus deveres prescritos, os quais são glorio- 
sos, sem almejar lucro material. Sem violência excessiva, ele deve 
executar regularmente suas atividades devocionais. 





SIGNIFICADO 

É preciso que executemos nossos deveres prescritos segundo nossa 
posição social como brãhmanas, ksatriyas, vaisyas ou Súdras. Os 
deveres prescritos das quatro classes de homens na sociedade hu- 
mana também são descritos no Bhagavad-gitã. As atividades dos 
brãhmanas são controlar os sentidos e tornar-se devotos simples, 
limpos e eruditos. Os kgatrivas têm espírito de governantes, não 
sentem medo no campo de batalha e são caridosos. Os vaisyas, ou a 
classe mercantil, comerciam mercadorias, protegem as vacas e desen- 
volvem a produção agrícola. Os $adras, ou a classe trabalhadora, 
servem ás classes superiores porque eles mesmos não são muito 
inteligentes. 

Em cada posição, como se confirma no Bhagavad-gitã, sva- 
karmaná tam abhyarcya: pode-se servir ao Senhor Supremo cum- 
prindo o devido dever prescrito. Não é verdade que somente os 
brahmanas podem servir ao Senhor Supremo, e os siidras não. 
Qualquer pessoa pode servir ao Senhor Supremo cumprindo seus 
deveres prescritos sob a orientação de um mestre espiritual, ou repre- 
sentante da Suprema Personalidade de Deus. Ninguém deve pensar 
que seus deveres prescritos são inferiores. O brãhmana pode servir ao 
Senhor utilizando sua inteligência, e o ksatriva pode servir ao Senhor 
Supremo utilizando sua arte militar, assim como Arjuna serviu a 
Krsna. Arjuna era um guerreiro; ele não tinha tempo para estudar o 
Vedánta ou outros livros altamente intelectuais. As donzelas de Vra- 
jadháma eram mocinhas nascidas da classe vaisya, e se dedicavam a 
proteger as vacas e à produção agrícola. O pai adotivo de Krsna, 
Nanda Maharãja, e seus companheiros eram todos vaisyas. Eles não 
eram absolutamente educados, mas podiam servir a Krsna amando- 
O e oferecendo-Lhe tudo. Semelhantemente, há muitos exemplos de 
candálas, ou aqueles inferiores aos sadras, que serviram a Krsna. O 
sábio Vidura, também, era considerado $udra porque sua mãe era 
Sudrani. Não há distinções, pois o Senhor declara no Bhagavad-gitã 
que qualquer pessoa ocupada especificamente em serviço devocional é 
elevada à posição transcendental, sem sombra de dúvida” O dever 
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prescrito de cada um é glorioso se executado como serviço devos 
cional ao Senhor, sem desejo de obter lucro. Tal serviço amoroso 
deve ser executado, sem: motivação, sem obstáculo e espontaneas 
mente, Krsna é amável, e temos de servi-lO da maneira que puder= 
mos. Isto é serviço devocional puro. 

Outra frase significativa neste: verso é nátihirsrena (“com a 
minima violência ou sacrifício de vidas”). Mesmo, que o devoto pre- 
cise cometer violência, não deverá cometê-la além do que for necessá- 
rio; Às vezes nos perguntam: “Vocês. nos. pedem para. não comer 
carne, mas vocês comem legumes, Vocês acham que isto não é vio- 
léncia?” A resposta é que comer legumes é violência, e os vegetaria- 





nos também cometem violência contra outras entidades vivas porque 


os legumes também têm vida: Os -devotos matam vacas, cabras e 
tantos outros animais para propósitos alimentares, e o devoto, que é 
vegetariano, também mata. Mas aqui, significativamente, afirma-se 
que toda entidade viva é forçada a viver matando outra entidade viva 

esta é a lei da natureza, Jivo jivasya jivanam: uma entidade viva é 
a fonte de subsistência de outra entidade viva. Porém, para o ser 
humano, esta violência deve ser cometida somente na medida do 
necessário. 

O ser humano. não, deve comer nada que não seja oferecido à 
Suprema Personalidade de Deus, Yajfia-Sisfâsinah santa: livramo- 
nos de todas as reações pecaminosas comendo alimentos que são 
oferecidos a Yajfia, a Suprema Personalidade de Deus. Portanto, o 
devoto só come prasâda, ou alimentos oferecidos ao Senhor Su- 
premo, e Krsna diz que quando um devoto Lhe oferece alimentos do 
reino vegetal, com devoção, Ele os come, O devoto deve oferecer a 
Krsna alimentos preparados com legumes. Se. o Senhor Supremo 
quisesse alimentos preparados com carne animal, o devoto poderia 
oferecê-los, mas Ele não manda que se faça isso. 

Nós somos forçados acometer violência: esta é a lei da natureza. 
Não devemos, contudo, cometer violência. extravagantemente, mas 
somente tanto quanto for ordenado pelo Senhor. Arjuna ocupou-se 
na arte de matar, e, embora matar seja, evidentemente, violência, ele 
matou O inimigo simplesmente por ordem de Krsna. Da mesma 
maneira, se cometemos violência conforme o necessário, pela ordem 
do Senhor, isto se chama nãtihirisa. Não podemos evitar a violência, 
pois fomos colocados numa vida condicionada em que somos obri- 
gados a cometer violência, mas não devemos cometer mais violência 
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que o necessário ou que a ordenada pela Suprema Personalidade de 
Deus. 
VERSO 16 


ía! 
Y AAA TAARKA RA 


mad-dhisnya-darsana-sparsa- 
púja-stuty-abhivandanaih 

bhútesu mad-bhavanayd 
sattvenásangamena ca 


mat— Minha; dhisnya—estátua; daríana—vendo; sparga—tocan- 
do; púja—adorando; stuti—orando a; abhivandanaih—oferecendo 
reveréncias; bhútesu—em todas as entidades vivas; mar—em Mim; 
bhāvanayā—com o pensamento; sattvena—pelo modo da bondade; 
asañgamena—com desapego; ca—e. 


TRADUÇÃO 
O devoto deve ver regularmente Minhas estátuas no templo, tocar 
Meus pés de lótus e oferecer-Me parafernália de adoração e orações. 
Sua visão deve ser com espírito de renúncia, no modo da bondade, e 
ele deve ver toda entidade viva como espiritual. 


SIGNIFICADO 

A adoração no templo é um dos deveres do devoto. É especial- 
mente recomendada para neófitos, mas, aqueles que são avançados 
não devem abster-se de fazer adoração no templo. Há uma distinção 
na maneira como o devoto neófito e o devoto avançado apreciam a 
presença do Senhor no templo. O neófito considera a area-vigraha (a 
estátua do Senhor) diferente da Personalidade de Deus original — 
ele a considera uma representação do Senhor Supremo sob a forma 
de uma Deidade. O devoto avançado, porém, aceita a Deidade no 
templo como a Suprema Personalidade de Deus. Ele não vê diferen- 
ça alguma entre a forma original do Senhor e a estátua, oua forma 
arcã do Senhor, no templo. É esta a visão do devoto cujo serviço 
devocional está na fase mais elevada de bháva, ou amor a Deus, ao 
passo que a adoragáo do neófito no templo é uma questáo de dever 
rotineiro. 








622 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 29 


A adoração à Deidade no templo vem a ser uma das funções do 
devoto. Regularmente, ele vai visitar a Deidade bem decorada, e, com 
veneração e respeito, toca os pés de lótus do Senhor e faz oferendas de 
adoração, tais como frutas, flores e orações. Ao mesmo tempo, para 
avançar em serviço devocional, o devoto deve ver outras entidades 
vivas como centelhas espirituais, partes integrantes do Senhor Su- 
premo. O devoto deve oferecer respeito a toda entidade viva que tenha 
uma relação com o Senhor, Como toda entidade viva tem original- 
mente uma relação com o Senhor como Sua parte integrante, o 
devoto deve tentar ver todas-as entidades vivas no mesmo nível de 
igualdade de existência espiritual. Como se afirma no Bhagavad-gitã, 
o pandita, aquele que é erudito, vê com equanimidade um brãhmana 
erudito, um $ádra, um porco, um cáo e uma vaca, Ele não vê o corpo, 
que náo passa de mera roupa externa. Ele náo vé a roupagem de um 
brãhmana, nem a de uma vaca, nem a de um porco. Ele vê a centelha 
espiritual, parte integrante do Senhor Supremo. O devoto que não vê 
toda entidade viva como parte integrante do Senhor Supremo é cons 
siderado prākrta-bhakta, devoto materialista. Ele não está inteira- 
mente situado na plataforma espiritual; ao contrário, ele está na fase 
mais: baixa de devoção; No entanto; ele mostra- todo o respeito à 
Deidade. 

Embora o devoto veja todas as-entidades vivas no nível de exis- 
tência espiritual, ele não está interessado em associar-se com 
todo o mundo, Só porque um tigre é parte integrante do Senhor 
Supremo isto não quer dizer que o abraçamos por causa de sua 
relação espiritual com o Senhor Supremo. Devemos nos associar 
somente com pessoas que tenham desenvolvido sua consciência de 
Krsna. 

Devemos favorecer e oferecer respeito especial a pessoas que sejam 
desenvolvidas em consciência de Krsna. Outras entidades vivas são, 
sem dúvida, partes integrantes do Senhor Supremo, mas, como têm a 
consciência ainda coberta e não desenvolvida em consciência de 
Krsna, devemos renunciar à companhia delas. Vi$vanatha Cakravarti 
Thakura diz que, mesmo que alguém seja um Vaisnava, se não tem 
bom caráter, sua companhia deve ser evitada, embora se lhe possa 
oferecer respeito devido a um Vaisnava. Qualquer pessoa que aceite 
Visnu como a Suprema Personalidade de Deus é aceita como Vais- 
nava, mas espera-se do Vaisnava que ele desenvolva todas as boas 
qualidades dos semideuses. 
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O significado exato da palavra sattvena é dado por Sridhara 
Svâmi como sendo sinônimo de dhairyena, ou paciência. O serviço 
devocional deve-ser praticado -com muita paciência. Não se deve 
abandonar a execução de serviço devocional porque uma ou duas 
tentativas não foram exitosas. É preciso -perseverar: Sri Rúpa 
Gosvâmi também confirma que devemos ser muito entusiastas e pra- 
ticar serviço devocional: com paciência e confiança. A paciência é 
necessária para se desenvolver confiança de que “Krsna certamente 
me aceitará porque estou me dedicando ao serviço devocional.” É 
preciso apenas executar o serviço segundo as regras e regulações para 


garantir O sucesso. 
VERSO 17 


mat qa dmg | 
às Saia ma Fada Sto 


mahatâm bahu-mánena 
dinânâm anukampayã 

maitrya caivarma-tulyesu 
yamena niyamena ca 


mahatâm —pelas grandes almas; bahu-mânena-—com grande res- 
peito; dinânâm—pelos pobres; anukampayã-—com compaixão; mai- 
tryá—com amizade; ca—também; eva—certamente; dima-tulyesu— 
para as pessoas que estão no mesmo nível; yamena—com controle 
dos sentidos; niyamena-—com regulação; ca—e. 


TRADUÇÃO 
O devoto puro deve executar serviço devocional prestando o maior 
respeito ao mestre espiritual e aos acâryas. Ele deve ser compassivo 
com os pobres e fazer amizade com pessoas que estão no mesmo 
nível que ele, porém, deve executar todas as suas atividades com 
regulação e com controle dos sentidos. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã, Décimo-terceiro Capítulo, afirma-se clara- 
mente que devemos executar serviço devocional e avançar no 
caminho do conhecimento espiritual, aceitando um acãrya; Acâryo- 
pãsanam: deve-se adorar um dcârya, mestre espiritual que conhece as 
coisas como elas são. O mestre espiritual deve pertencer à sucessão 
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discipular oriunda de Krgna. Os predecessores do mestre espiritual 
são seu mestre espiritual, seu avô espiritual, seu bisavô espiritual e 
assim por diante, que formam a sucessão discipular de âcâryas. 

Recomenda-se aqui que se ofereça o maior respeito a todos os 
ácáryas. Afirma-se que gurugu nara-matih. Gurugu significa “aos 
ácáryas,”-e nara=matih significa “pensar que é um homem comum.” 
Pensar que os Vaisnavas, os devotos, pertencem a uma casta ou a 
uma comunidade em particular, pensar que os 4cáryas sáo homens 
comuns ou pensar que a Deidade no templo é feita de pedra, madeira 
ou metal — pensar assim é condenado. Niyamena: deve-se oferecer o 
maior respeito aos dcãryas segundo as regulações padrão. O devoto 
deve, também, ser compassivo com os pobres. Isto não se refere 
àqueles que são paupérrimos materialmente. De acordo com a visão 
espiritual, um homem é pobre se não está em consciência de Krgna. 
Pode ser que um homem seja muito rico materialmente, mas se ele 
não é consciente de Krsna é considerado pobre. Por outro lado, 
muitos dcâryas, tais como Rúpa Gosvâmi e Sanãtana Gosvâmi, cos- 
tumavam viver debaixo de árvores todas as noites. Superficialmente, 
parecia que eles eram muito pobres, mas, por seus escritos, podemos 
entender que, em vida espiritual, eles eram as pessoas mais ricas. 

O devoto mostra compaixão pelas pobres almas que carecem de 
conhecimento espiritual, iluminando-as a fim de elevá-las à consciên- 
cia:de Krsna. Este é um dos deveres do devoto. Além disso, ele deve 
fazer amizade com pessoas que estejam em nível de igualdade com 
ele próprio ou que tenham a mesma compreensão que ele. O devoto 
não tem por que fazer amizade com pessoas comuns: ele deve fazer 
amizade com outros devotos para que, discutindo entre si, eles pos- 
sam elevar-se mutuamente no caminho da compreensão espiritual. 
Chama-se isto de ista-gosthi. 

No Bhagavad-gitã faz-se referência a bodhayantah parasparam, 
“discutindo entre si.” Geralmente, os devotos puros utilizam seu 
tempo valioso, cantando e discutindo várias atividades do Senhor 
Krsna ou do Senhor Caitanya entre eles. Há inúmeros livros, tais 
como os Purânas, Mahabhárata, Bhágavatam, Bhagavad-gitá e 
Upanişads; que contêm incontáveis temas para discussão entre dois 
ou mais devotos. Amizade é para ser estabelecida entre pessoas com 
interesses e compreensões mútuos. Diz-se que tais pessoas são sva- 
jati, “da mesma casta.” O devoto deve evitar pessoas cujo caráter não 
esteja fixo na compreensáo padráo; mesmo que tais pessoas sejam 
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Vaisnavas, ou devotos de Krsna, se seu caráter náo for corretamente 
representativo, entáo elas deveráo ser evitadas. Devemos controlar 
rigidamente os sentidos e a mente e seguir estritamente as regras e 
regulações, e devemos fazer amizade com pessoas do mesmo nível. 


VERSO 18 


refeita À | 
aa Pra tal 


adhyarmikánusravanán 
nãma-sankirtanãc ca me 

arjavenãrya-sangena 
nirahankriyayã tatha 


âdhyâtmika-—temas - espirituais; -anusravanãt-—de ouvir; nâma- 
sankirtanát=de cantar o santo nome; ca—e; me— Meu; árjavena— 
com comportamento reto; ârya-sangena-—com à companhia de pes- 
soas santas; nirahankrivayã-=sem falso ego; tathã-—assim. 





TRADUÇÃO 
O devoto deve sempre procurar ouvir sobre temas espirituais e 
deve sempre utilizar seu tempo, cantando o santo nome do Senhor. 
Seu comportamento deve sempre ser reto e simples, e, embora não 
ja invejoso, mas amigável com todos, ele deve evitar a companhia 
de pessoas que não sejam espiritualmente avançadas. 





SIGNIFICADO 

A fim de avançar em compreensão espiritual, é preciso ouvir de 
fontes autênticas sobre o conhecimento espiritual. Pode-se entender 
a realidade da vida espiritual seguindo estritos princípios regulativos 
e controlando os sentidos. Para ter controle, é necessário ser não 
violento e veraz, abster-se de roubar, abster-se da vida sexual e pos- 
suir apenas aquilo que é absolutamente necessário para manter-se 
vivo. Não se deve comer mais que o necessário, não se deve juntar 
mais parafernália que o necessário, não se deve conversar desneces- 
sariamente com homens comuns e não se deve seguir as regras € 
regulações sem objetivo. Deve-se seguir as regras € regulações para 
poder avançar realmente. 
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O Bhagavad-gitã faz menção de dezoito qualificações, entre as 
quais está a simplicidade. Não se deve ser orgulhoso; não se deve 
exigir respeito desnecessário dos outros, e não se deve ser violento. 
Amânitvam adambhitvam ahirhsã. Devemos ser muito tolerantes e 
simples, devemos aceitar o mestre espiritual e devemos controlar os 
sentidos. Essas qualidades são mencionadas aqui e no Bhagavad-gitã 
também. Devemos ouvir de fontes autênticas sobre como avançar em 
vida espiritual; devemos receber tais instruções do acãrya e devemos 
assimilá-las. 

Menciona-se especialmente aqui que náma-sañkirtanác ca: deve- 
mos cantar os santos nomes do Senhor — Hare Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare — quer individualmente, quer com os outros. O Senhor 
Caitanya dá ênfase especial ao cantar desses santos nomes do Senhor 
como o princípio básico de avanço espiritual. Outra palavra usada 
aqui é ãrjavena, significando “sem diplomacia.” O devoto não deve 
fazer planos por interesse pessoal. Evidentemente, os pregadores às 
vezes têm de fazer algum plano para executar a missão do Senhor 
sob orientação adequada, mas, no que diz respeito ao interesse pes- 
soal, o devoto deve sempre ser sem diplomacia, e deve evitar a com- 
panhia de pessoas que náo estejam avangando na vida espiritual 
Outra palavra é ãrya. Os arianos são pessoas que avançam em conhe- 
cimento da consciência de Krsna, bem como em prosperidade mate- 
rial. A diferença entre o ariano e o não-ariano, o sura e o asura, está 
em seus padrões de avanço espiritual. É proibida a associação com 
pessoas que não são avançadas espiritualmente. O Senhor Caitanya 
aconselhava — asat-sanga-tyãga: deve-se evitar pessoas que estão 
apegadas às coisas temporárias) Asat é aquele que é muito apegado 
materialmente, que não é devoto do Senhor e que está demasiada- 
mente apegado a mulheres ou a coisas materiais desfrutáveis. Tal 
pessoa, segundo a filosofia Vaignava, é uma persona non grata. 

O devoto não deve se orgulhar de suas aquisições. Os sintomas de 
um devoto são mansidão e humildade. Embora muito avançado espi- 
ritualmente, ele sempre permanecerá manso e humilde, como Kavi- 
rãja Gosvâmi e todos os demais Vaisnavas nos ensinam pelo exemplo 
pessoal. Caitanya Mahãprabhu ensinou que devemos ser mais 
humildes que a palha na rua e mais tolerantes que a árvore. Não 
devemos ser orgulhosos ou falsamente inflados. Dessa maneira, com 
toda a certeza avançaremos na vida espiritual. 
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VERSO 19 


gt qua: Riga MM: | 
TAR gai R aT NSI 


mad-dharmano gunair etaih 
parisarnsuddha ásayah 

purusasyañijasabhyeti 
Sruta-mãtra-gunarm hi mám 


mat-dharmanah—de Meu devoto; gunaih—com os atributos; 
etaih—esses; parisarnsuddhah-—completamente purificada; asayah— 
consciéncia; purusasya—de uma pessoa; añjasa—instantaneamente, 
abhyeti—aproxima-se; $ruta-—por ouvir; mátra—simplesmente; gu- 
nam—quálidades; hi—certamente; mám-—de Mim. 


TRADUÇÃO 
Quando alguém se qualifica plenamente com todos esses atributos 


transcendentais e deste modo sua consciência se purifica por com- 
pleto, ele sente-se imediatamente atraído só de ouvir Meu nome ou 
de ouvir falarem de Minhas qualidades transcendentais. 


SIGNIFICADO 

No início desta instrução, o Senhor explicou a Sua mãe que mad- 
guna-$ruti-mãtrena — só de ouvir falar do nome, qualidade, forma, 
etc. da Suprema Personalidade de Deus, sentimo-nos imediatamente 
atraídos. Uma pessoa qualifica-se plenamente com todas as quali- 
dades transcendentais, seguindo as regras e regulações, como se 
recomenda em diferentes escrituras. Desenvolvemos: determinadas 
qualidades desnecessárias devido ao contato com a matéria, e, 
seguindo o processo acima, libertamo-nos desta contaminação. 
Como se explicou no versoanterior, para desenvolvermos qualida- 
des transcendentais, precisamos livrar-nos dessas qualidades 
contaminadas. 


VERSO 20 


TR TORA AU STA | 
vd tara da teta A Rel 
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yathá váta-ratho ghranam 
āvrħkte gandha āśayāt 

evam yoga-ratam ceta 
ātmānam avikāri yat 


yathāī—como; väāta=do ar; rathah—a carruagem; ghrānam- 
sentido do olfato; āvrħkte—atinge; gandhah—aroma; āśayāt—da 
fonte; evam—analogamente; yoga-ratam—ocupado em servico devo- 
cional; cetah—consciéncia; dimánam—a Alma Suprema; avikdri— 
imutável; yat—que. 





TRADUÇÃO 
Assim como a carruagem do ar transporta um aroma de sua ori- 
gem e atinge de imediato o sentido do olfato, da mesma forma, quem 
se ocupa constantemente em serviço devocional, em consciência de 
Krsna, pode perceber a Alma Suprema, que está igualmente presente 
em toda a parte. 





SIGNIFICADO 

Assim como a brisa que transporta o aroma agradável de um 
jardim florido atinge imediatamente o órgão do olfato, do mesmo 
modo, nossa consciência, saturada de devoção, pode perceber imedia- 
tamente a existência transcendental da Suprema Personalidade de 
Deus, o qual, sob Seu aspecto Paramátma, está presente em toda a 
parte, inclusive no coração de todos os seres vivos. Afirma-se no 
Bhagavad-gitã que a Suprema Personalidade de Deus é kgetra-jfia, 
ou seja, está presente dentro deste corpo, porém, Ele também está 
simultaneamente presente em todos os outros corpos. Uma vez que a 
alma'individual só está presente em um corpo específico, ela fica 
alterada quando outra alma individual náo coopera com ela. A 
Superalma, entretanto, está igualmente presente em toda a parte. As 
almas individuais talvez se desentendam, mas a Superalma, estando 
igualmente presente em todos os corpos, é chamada de imutável, 
ou avikari. A alma individual, quando plenamente saturada de 
consciência de Krsna, pode entender a presença da Superalma. 
Confirma-se no Bhagavad-gitã que (bhakiyã mam abhijanâti) uma 
pessoa saturada de serviço devocional em plena consciência de Krsna 
pode entender a Suprema Personalidade de Deus, seja como a 
Superalma, seja como a Pessoa Suprema. 
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VERSO 21 


sé a qa areia: | 
amana at ed: easier URL 


aharh sarvesu bhútesu 
bhūtātmāvasthitah sadā 

tam avajñaya má martyah 
kurute 'rcã-vidambanam 


aham—Eu; sarvesu—em todas; bhútesu—entidades vivas; bhilta- 
ãtmã-—a Superalma em todos os seres; avasthitah—situada; sada— 
sempre; tam—esta Superalma; avajñaya—desrespeitando; mám—a 
Mim; martyah—um homem mortal; kurure—executa; arca—de 
adoração à Deidade; vidambanam-— imitação. 


TRADUÇÃO y 
Estou presente em toda entidade viva como a Superalma. Se 


alguém negligencia ou desrespeita a Superalma que está em toda a 
parte e se ocupa na adoração à Deidade no templo, isto não passa de 
mera imitação. 


SIGNIFICADO 

Em consciência purificada, ou consciência de Krsna, vé-se a pre- 
senga de Krsna em toda a parte. Se, portanto, alguém se dedica a 
somente adorar:á Deidade no templo e não considera outras enti- 
dades vivas, então está na fase mais baixa de serviço devocional. 
Aquele que adora a Deidade-no templo e não mostra respeito aos 
outros é um devoto na plataforma material, na fase mais baixa de 
servigo devocional. O devoto deve procurar entender tudo em relação 
com Krsna e procurar servir a tudo com este espírito. Servir a tudo 
quer dizer ocupar tudo a servigo de Krsna. Se uma pessoa é inocente 
e não conhece sua relação com Krsna, um devoto avançado deve 
procurar ocupá-la a serviço de Krsna. Quem é avançado em cons- 
ciência de Krgna pode ocupar, não só o ser vivo, mas tudo a serviço 
de Krsna 

VERSO 22 


Aa e AAA | 
fari ma enga AR RRI 
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yo mãrh sarvegu bhútesu 
santam ãtmãnam isvaram 

hitvârcâm bhajate maudhyãd 
bhasmany eva juhoti sah 


yah—aquele que; mám—a Mim; sarvesu—em todas; bhútesu 
entidades vivas; santam—estando presente; dimánam—o Pa- 
ramãtmã; isvaram—o Senhor Supremo; hitvã-—desrespeitando; ar- 
câm-—a Deidade; bhajate-—adora; maudhyãt-—por causa da ignorán- 
cia; bhasmani—ás cinzas; eva—somente; juhoti—oferece oblagóes; 
sah—ele. 


TRADUÇÃO 
Quem adora a Deidade do Supremo nos templos mas não sabe que 
o Senhor Supremo, como Paramãtmã, está situado no coração de 
toda entidade viva, está certamente na ignorância e é comparado 
àquele que oferece oblações às cinzas. 


SIGNIFICADO 

Afirma-se claramente aqui que a Suprema Personalidade de Deus, 
sob Sua expansão plenária como Superalma, está presente em todas 
as entidades vivas. As entidades vivas têm 8.400.000 diferentes espé- 
cies de corpos, e a Suprema Personalidade de Deus vive em todos os 
corpos, tanto como alma individual, quanto como Superalma. Uma 
vez que a alma individual é parte integrante do Senhor Supremo, 
neste sentido o Senhor vive em todos os corpos, e, como a Su- 
peralma, o: Senhor também está presente como testemunha. Em 
ambos os casos, a presença de Deus em todas as entidades vivas é 
essencial. Portanto, pessoas que professam pertencer a alguma seita 
religiosa mas não sentem a presença da Suprema Personalidade de 
Deus em toda entidade viva, e também em toda a parte, estão no 
modo da ignorância. 

Se, sem este conhecimento preliminar da onipresença do Senhor, 
alguém simplesmente se apega aos rituais num templo, igreja ou 
mesquita, é como se estivesse oferecendo manteiga às cinzas, ao invés 
de oferecê-la ao fogo. Oferece-se sacrifício derramando manteiga 
clarificada no fogo e cantando mantras védicos, mas, mesmo que 
haja mantras védicos e todas as condições sejam favoráveis, se a 
manteiga clarificada for derramada nas cinzas, então esse sacrifício 
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será inútil. Em outras palavras, o devoto não deve ignorar nenhuma 
entidade viva. O devoto deve saber que em cada entidade viva, por 
mais insignificante que seja, inclusive numa formiga, Deus está pre- 
sente, e por isso todas as entidades vivas devem ser tratadas afavel- 
mente e não devem ser submetidas a nenhuma violência. Na moder- 
na sociedade civilizada, os matadouros são regularmente mantidos e 
apoiados por certo tipo de princípio religioso. Porém, sem conhe- 
cimento da presença de Deus em toda entidade viva, subentende-se 
que qualquer suposto avanço-da civilização humana, seja espiritual 
ou material, está no modo da ignorância. 


VERSO 23 


fra: rai aa af l 
ee da a añ IRAN 


dvisatah para-kâye mam 
mánino bhinna-darsinah 

bhútesu baddha-vairasya 
na manah sântim rechati 


dvisatah—de quem é invejoso; para-káye —para-com o corpo de 
outrem; mám—a Mim; máninah—oferecendo respeito; bhinna- 
darsinah—de um separatista; bhútesu—contra as entidades vivas; 
baddha-vairasya—de quem: é hostil; na—náo; manah—a mente; 
$ântim—paz; rechati=alcança. 


TRADUÇÃO 
Quem Me oferece respeito mas tem inveja dos corpos dos outros e 
por isso é separatista jamais alcança paz de espírito, | por causa de seu 
comportamento hostil para com outras entidades vivas. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, duas frases, bhútesu baddha-vairasya (“hostil para 
com: os outros”) e dvisatah para-kaye (“invejoso do corpo de ou- 
trem”), são significativas. Aquele que é invejoso ou hostil para com 
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os outros nunca experimenta felicidade alguma. A visão do devoto, 
portanto, deve ser perfeita. Ele deve ignorar distinções corpóreas e 
deve ver apenas a presença da parte integrante do Senhor Supremo, e 
o próprio Senhor sob Sua expansão plenária como Superalma. Esta 
é a visão do devoto puro. A expressão corpórea de um tipo de 
entidade viva em particular é sempre-ignorada pelo devoto. 

Expressa-se nesta passagem que o Senhor está sempre ansioso por 
libertar'as almas condicionadas, que têm estado engaioladas em cor» 
pos materiais. Espera-se dos devotos que eles levem a mensagem ou o 
desejo do Senhor a essas almas condicionadas e iluminem-nas com 
consciência de Krgna. Assim elas poderão ser elevadas à transcen- 
dental vida espiritual, e a missão de suas vidas será exitosa. Eviden- 
temente, isto não é possível para entidades vivas que são inferiores 
aos seres humanos, mas, na sociedade humana, é possível que todas 
as entidades vivas sejam iluminadas com consciência de Krsna. 
Mesmo entidades vivas inferiores aos seres humanos podem ser eleva- 
das à consciência de Krgna por intermédio de outros métodos. Por 
exemplo: Sivânanda Sena, grande devoto do Senhor Caitanya, libe- 
rou um cáo alimentando-o com prasáda. A distribuição de prasâda, 
Ou seja, os restos de alimentos oferecidos ao Senhor, mesmo para a 
massa ignorante da população e para'os animais, dá a essas enti- 
dades vivas a oportunidade de se elevarem à consciência de Krgna. 
De fato, ocorreu que o mesmo cão, ao encontrar-se com o Senhor 
Caitanya em Puri, foi liberado da condição material. 

Menciona-se especificamente aqui que o-devoto deve estar livre de 
toda violência (jivahirhsã). O Senhor Caitanya recomenda ao devoto 
que não cometa violência contra nenhuma entidade viva. Às vezes se 
questiona o seguinte: uma vez que os legumes também têm vida e os 
devotos comem alimentos do reino vegetal, acaso isto não é violên- 
cia? Em primeiro lugar, entretanto, colher algumas folhas, ramos ou 
frutas de uma árvore ou planta não mata a planta. Além disso, 
Jivahirhsa significa que, já que toda entidade viva é obrigada a passar 
por determinada espécie de corpo de acordo com seu karma passado, 
embora toda entidade viva seja eterna, ela não deve ser perturbada 
em sua evolução gradual. O devoto tem de executar os princípios do 
serviço devocional exatamente como eles são, e deve saber que, por 
mais insignificante que seja-uma entidade viva, o Senhor está pre- 
sente dentro dela. O devoto deve compreender esta presença univer- 
saldo Senhor: 
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VERSO 24 


are: RRA | 
Rasa qa: 18 


aham uccávacair dravyaih 
kriyayotpannayánaghe 

naiva tusye cito 'rcáyath 
bhúta-grâmavamâninah 





aham—Eu; ucca-avacaih-—com vários; dravyaih—parafernália; 
kriyaya—mediante rituais religiosos; utpannayá—realizados; ana- 
ghe— 6 mãe impecável; na-—não; eva—-certamente; tugye-— fico satis- 
feito; arcitah—adorado; arcayam—sob a forma da Deidade; bhúta- 
gráma—para com outras entidades vivas; avamáninah—com aque- 
les que sáo desrespeitosos. 


TRADUÇÃO i 
Minha querida Mãe, mesmo que faça sua adoração com rituais e 
parafernália adequados, uma pessoa que ignora Minha presença em 
todas as entidades vivas não Me satisfaz jamais mediante adoração 
às Minhas Deidades no templo. 


SIGNIFICADO n 

Há sessenta-e-quatro prescrições diferentes para adorar a Deidade 
no templo. Há muitos artigos que se oferecem à Deidade, alguns 
valiosos e outros menos valiosos; Prescreve-se no Bhagavad-gitã: “Se 
um devoto Me oferecer uma florzinha, uma folha, um pouco dágua 
ou uma frutinha, Eu os aceitarei.” O verdadeiro objetivo é demons- 
trar nossa devoção amorosa pelo Senhor; as oferendas em si são 
secundárias. Se alguém não tiver desenvolvido devoção amorosa 
pelo Senhor e simplesmente Lhe oferecer muitos tipos de alimentos, 
frutas e flores sem real devoção, a oferenda não será aceita pelo 
Senhor. Não podemos subornar a Personalidade de Deus. Ele é tão 
grandioso que nosso suborno não terá valor; Além do mais, Ele não 
carece de nada: já que Ele é pleno em Si mesmo, o que podemos 
oferecer-Lhe? Tudo é produzido por Ele. Nós simplesmente fazemos 
oferendas para demonstrar nosso amor € gratidão ao Senhor. 
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Essa gratidão e esse amor pelo Senhor são demonstrados pelo 
devoto puro, que sabe que o Senhor vive em todas as entidades vivas. 
Sendo assim, a adoração no templo inclui necessariamente a distri- 
buição de prasâda. Não é que alguém deva criar um templo em seu 
apartamento ou em seu quarto, oferecer algo ao Senhor e depois 
comê-lo. Evidentemente, isso é melhor: doque simplesmente cozi- 
nhar alimentos e comê-los, sem entender nossa relação com o Senhor 
Supremo; pessoas que agem dessa maneira são como animais. Mas, 
o devoto que deseja elevar-se ao nível superior de entendimento pre- 
cisa saber que o Senhor está presente em todas as entidades vivas, e, 
como: se afirmou no verso anterior, ele deve-ser compassivo com 
outras entidades vivas. O devoto deve adorar o Senhor Supremo, ser 
amistoso com pessoas que estejam no mesmo nível que ele e ser 
compassivo com os ignorantes. Devemos demonstrar nossa com- 
paixão pelas entidades vivas ignorantes distribuindo prasâda. A dis- 
tribuição de prasâda para a massa ignorante da população é essen- 
cial para pessoas que fazem oferendas à Personalidade de Deus. 

Amor e devoção: verdadeiros são aceitos pelo Senhor. Alguém 
poderá oferecer muitos alimentos valiosos a uma pessoa, mas se a 
pessoa não estiver com fome, todas essas oferendas 'ser-lhe-ão 
inúteis. Analogamente, podemos oferecer muitos artigos valiosos à 
Deidade, porém, se não tivermos verdadeiro senso de devoção é 
verdadeiro senso da presença do Senhor em toda a parte, então 
estaremos carentes de serviço devocional; em tal estado de ignorân- 
cia, não poderemos oferecer algo'aceitável ao Senhor. 


VERSO 25 


ari af e 
ma aR Aaaa (IRA 


arcádáv arcayet távad 
isvararh márh sva-karma-krt 
yavan na veda sva-hrdi 
sarva-bhútesv avasthitam 


arcã-adau-—começando com a adoração à Deidade; arcayet—cada 
um deve adorar; tâvat-—até que; isvaram-—a Suprema Personalidade 
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de Deus; mâm—a Mim; sva—seus próprios; karma—deveres pres- 
critos; krt-—cumprindo; yâvat-—enquanto; na-—não; veda—compreen- 
da; sva-hrdi—em seu próprio cotação; sarva-bhútesu—em todas as 
entidades vivas; avasthitam—situado. 


TRADUÇÃO 
Cumprindo seus deveres prescritos, cada um deve adorar a Dei- 
dade da Suprema Personalidade de Deus até que perceba Minha 
presença em seu próprio coração e também nos corações das outras 
entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

Neste contexto, prescreve-se a adoração à Deidade da Suprema 
Personalidade de Deus, mesmo para pessoas que estejam simples- 
mente cumprindo seus deveres prescritos. Há deveres prescritos para 
as diferentes classes sociais —os brâhmanas, os vaisyas, os kgatriyas 
e os śādras — e para os diferentes asramas — brahmacarya, grhastha, 
vânaprastha e sannyãsa: Deve-se adorar a Deidade do Senhor até 
que se aprecie a presença do Senhor em todas as entidades vivas. Em 
outras palavras, não devemos nos contentar com 0 mero cumpri- 
mento de nossos deveres prescritos — é preciso que compreendamos 
nossa relação e a relação de todas as demais entidades vivas com a 
Suprema Personalidade de Deus. Se não entendermos isto, então 
deve-se compreender que, mesmo que desempenhemos nossos deve- 
res prescritos corretamente, todo o nosso esforço será infrutífero. 

Neste verso, a expressão sva-karma-krt é muito significativa. Sva- 
karma-krt é aquele que se dedica a cumprir seus deveres prescritos. 
Não é que, por ter se tornado devoto do Senhor ou se ocupar em 
serviço devocional, alguém deva abandonar seus deveres prescritos. 
Ninguém deve ser preguiçoso com a desculpa do serviço devocional. 
É preciso que executemos serviço devocional de acordo com nossos 
deveres prescritos. Sva-karma-krt quer dizer que devemos executar 
sem negligência os deveres que nos são prescritos. 


VERSO 26 


HAN AÑ: AAA | 
aa fire UÑA a REN 
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ãtmanas ca parasyâpi 
yah karoty antarodaram 
tasya bhinna-dréo mrtyur 
vidadhe bhayam ulbanam 


atmanah—de si mesmo; ca—e; parasya—de outras; api—também; 
yah—aquele que; karoti—discrimina; antará—entre; udaram—o 
corpo; tasya—dele; bhinna-dr$ah-—tendo uma visão separatista; 
mrtyuh—como a morte; vidadhe—Eu causo; bhayam—temor, ulba= 
nam— grande. 


k TRADUÇÃO 

Assim como o fogo abrasador da morte, Eu causo grande temor a 
quem quer que faça a menor discriminação entre ele mesmo e outras 
entidades vivas em virtude de uma visão separatista. 


SIGNIFICADO 
, Há diferenciações corpóreas entre todas as variedades de entidades 
vivas, mas o devoto não deve fazer distinções entre uma entidade viva 
e outra baseando-se em tais distinções. A visão do devoto deve ser 


que tanto a alma quanto a Superalma estão igualmente presentes em 
toda a variedade de entidades vivas. 


VERSO 27 


ll 
formara ña q 113011 
atha márh sarva-bhútesu 
bhūtātmānamı krtālayam 
arhayed dāna-mānābhyārh 
maitryābhinnena cakşuşā 


atha—portant 





mám—a Mim; sarva-bhútesu—em todas as cria- 
turas; bhúta-atmanam—o Eu em todos os seres; krta-álayam— 
residindo; arhayet—deve-se favorecer; dana=mánábhyam—dando 


caridade e mostrando respeito; maitrya—através da amizade; abhin- 
nena—equánime; caksusd—vendo. 
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TRADUÇÃO 
Portanto, dando presentes caridosos, sendo atencioso, compor- 
tando-se amistosamente e vendo todos com equanimidade, deve-se 
favorecer-Me a Mim, que resido em todas as criaturas como o seu 
próprio Eu. 


SIGNIFICADO 

Não se deve compreender erroneamente que, porque à Superalma 
reside dentro do coração de uma entidade viva, a alma individual 
torna-se igual a Ela. A igualdade da Superalma e da alma individual 
é concebida erroneamente pelo impersonalista. Menciona-se distin- 
tamente aqui que a alma individual deve ser reconhecida em relação 
com a Suprema Personalidade de Deus. Descreve-se aqui que o 
método de adorar a alma individual consiste, ou em dar presentes 
caridosos, ou em comportar-se de maneira amistosa, livre de qual- 
quer visão separatista. O impersonalista às vezes aceita uma pobre 
alma individual como sendo daridra-narayana, significando que 
Narayana, a Suprema Personalidade de Deus, tornou-Se pobre. Isto 
é uma contradição. A Suprema Personalidade de Deus é plena de 
todas as opulências. Ele pode concordar em viver com uma alma 
pobre ou mesmo com um animal, mas isto não O faz pobre. 

Duas palavras sânscritas aqui usadas, māna € dáâna, indicam um 
superior (māna) e aquele que dá presentes caridosos ou é compassivo 
com os inferiores (dāna). Não podemos tratar a Suprema Personali- 
dade de Deus como um inferior que depende de nossos presentes 
caridosos. Quando damos caridade, ela destina-se a alguém que é 
inferior em sua condição material ou econômica: Não se dá caridade 
a um homem rico. Da mesma forma, afirma-se explicitamente aqui 
que mãna, respeito, presta-se a um superior, e caridade oferece-se a 
um inferior. As entidades vivas, segundo diferentes resultados de 
atividades fruitivas, podem tornar-se ricas ou pobres, porém, a 
Suprema Personalidade de Deus é imutável — Ele é sempre pleno de 
seis opulências. Tratar uma entidade viva com equanimidade não 
significa tratá-la como tratar-se-ia a Suprema Personalidade de 
Deus. Ser compassivo e amistoso não implica em falsamente querer 
elevar alguém à excelsa posição da Suprema Personalidade de Deus. 
Por outro lado, não devemos nos equivocar, achando que-a Su- 
peralma situada no coração de um animal como: o porco e a Su- 
peralma situada no coração de um bráhmana erudito são diferentes. 
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A Superalma em todas as entidades vivas é a mesma Suprema Perso- 
nalidade de. Deus. Através de Sua onipotência, Ele pode viver em 
qualquer parte, e pode criar Sua situação Vaikuntha em toda a parte, 
É esta a Sua potência inconcebível. Portanto, se Naráyana vive no 
coração de um porco, Ele não Se torna um Nãrãyana-porco. Ele é 
sempre Nãrãyana e não é afetado pelo corpo do porco. 


VERSO 28 


Aa aña da: a: Y 1 
m: afim: re: IRCI 
jivāh śreşțhā hy ajivānām 
tatah prâna-bhrtah $ubhe 


tatah sa-cittāh pravar; 
tatas cendriya-vrttayah 





jivah—entidades vivas; $resfhãh--melhores; hi--de fato; ajivã- 
nām -do que objetos inanimados; tatah—do que elas; prāņa-bhrtah— 
entidades com sintomas de vida; $ubhe—6 abengoada mãe; tatah— 
do que elas; sa-cittâh--entidades com consciência desenvolvida; 
pravarâh--melhores; tatah—do que elas; ca—e; indriya-vrttayah 5 
aquelas com percepção sensorial. e 





TRADUÇÃO 
Entidades vivas são superiores a objetos inanimados, ó abençoada 
mãe, e entre elas, entidades vivas que manifestam sintomas de vida 
são melhores. Animais com consciência desenvolvida são melhores 


que essas, e melhor ainda são aquelas que desenvolveram percepção 
sensorial. 





SIGNIFICADO 

E No verso anterior, explicou-se que se deve honrar as entidades 
vivas com presentes caridosos e comportamento amistoso, e, neste 
verso e nos versos seguintes, dá-se a descrição de diferentes classes de 
entidades vivas para que se possa saber quando comportar-se amiga- 
velmente e quando dar caridade. Por exemplo, o tigre é uma enti- 
dade viva, parte integrante da Suprema Personalidade de Deus, e o 
Senhor Supremo vive no coração do tigre como a Superalma. Mas 
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acaso isto significa que temos de tratar o tigre'de maneira amistosa? 
Decerto que não. Temos de tratá-lo de modo diferente, dando-lhe 
caridade sob a forma de prasâda. As muitas pessoas santas que 
andam pelas selvas não tratam os tigres de maneira amistosa, mas 
suprem-lhes alimentos prasada, Os tigres vêm, comem o alimento e 
vão-se embora, como faz um cão. Segundo o sistema védico; não se 
permite que um cão entre em casa. Devido à sua sujeira, cães e gatos 
não podem entrar no apartamento de um cavalheiro, mas são treina- 
dos de maneira que permaneçam do lado de fora. O compassivo 
chefe-de-família fornecerá prasâda aos cães e gatos, que comem do 
lado de fora e depois se vão. Devemos tratar as entidades vivas 
inferiores compassivamente, mas isto não quer dizer que tenhamos 
de tratá-las da mesma maneira que tratamos outros seres humanos. 
É preciso existir o sentimento de igualdade, mas devemos tratar as 
entidades vivas com discernimento. Nos seis versos seguintes dá-se 
informação de como se deve manter a discriminação em relação aos 
diferentes graus de condições de vida. 

A primeira divisão é feita entre a matéria morta, pétrea, e o orga- 
nismo vivo. Às vezes, organismos vivos manifestam-se inclusive na 
pedra. A experiência mostra que algumas colinas'e montanhas cres- 
cem. Isto se deve à presença da alma dentro dessas pedras: Acima 
disso, a próxima manifestação de condições vitais é o desenvolvi- 
mento da consciência, e a manifestação seguinte é o desenvolvimento 
de percepção sensorial. Na seção Moksa-dharma do Mahābhārata 
afirma-se que as árvores têm percepção sensorial desenvolvida: elas 
podem ver e cheirar. Sabemos por experiência que as árvores podem 
ver. Às vezes, em seu crescimento, uma- grande árvore muda seu curso 
de desenvolvimento para evitar alguns obstáculos. Isto significa que 
a árvore pode ver, e, segundo o Mahābhārata, uma árvore também 
pode cheirar. Isto indica o desenvolvimento de percepção sensorial. 


VERSO 29 
AÑ AAA a a 
Aa Aga: RA Ta teen 


tatrapi sparsa-vedibhyah 
pravará rasa-vedinah 
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tebhyo gandha-vidah $resthãs 
tatah sabda-vido varáh 


tatra—entre elas; api—além disso; sparsa-vedibhyah—do que as 
que percebem pelo tato; pravarãh—melhores; rasa-vedinah—as que 
percebem o gosto; rebhyah--do que elas; gandha-vidah-—-as que 
percebem o aroma; $resthah—melhores; tatah—do que elas; $abda- 
vidah—as que percebem o som; varah—melhores. 


TRADUÇÃO 
Entre as entidades vivas que desenvolvem percepção sensorial, 
aquelas que desenvolvem o sentido do paladar são melhores do que 
as que só desenvolvem o sentido do tato. Melhores do que aquelas 
são as que desenvolvem o sentido do olfato, e melhores ainda são as 
que desenvolvem o sentido da audição. 


SIGNIFICADO 

Embora os ocidentais aceitem que Darwin foi o primeiro a expor a 
doutrina da evolução, a ciência da antropologia não é nova. O 
desenvolvimento do processo evolucionário era conhecido há muito 
tempo antes, dado pelo Bhagavatam, que foi escrito há cinco mil 
anos. Existem registros das afirmagóes de Kapila Muni, que esteve 
presente quase no início da criação. Este conhecimento tem existido 
desde a época védica, e todas essas segiiências revelam-se na litera- 
tura védica; a teoria da evolução gradual, ou a antropologia, não é 
nova para os Vedas. 

Neste contexto se diz que entre as árvores também há processos 
evolucionários; diferentes espécies de árvores têm percepção senso- 
rial. Diz-se que os peixes são melhores do que as árvores porque os 
peixes desenvolvem o sentido do paladar. Melhores do que os peixes 
são as abelhas, que desenvolvem o sentido do olfato, e melhores do 
que elas são as serpentes, porque as serpentes desenvolvem o sentido 
da audição. Na escuridão da noite uma serpente pode encontrar seus 
alimentos simplesmente por ouvir o agradável coaxar da rã. A serpen- 
te pode entender —“Ali está a rã” — e ela captura a rã simplesmente 
por causa de sua vibração sonora. Às vezes aplica-se este exemplo a 
pessoas que vibram sons simplesmente para chamar a morte, Pode 
ser que alguém tenha uma ótima língua, capaz de vibrar sons como 
as rãs, porém, este tipo de vibração só faz chamar a morte. A melhor 
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maneira de usar a língua e o som é cantar Hare Krsna, Hare Krspa, 
Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Ráma, Ráma Ráma, 
Hare Hare. Isto nos protegerá das máos cruéis da morte 


VERSO 30 


ETA aaa: 
dt ua Ag fr 113011 


rúpa-bheda-vidas tatra 
ratas cobhayato-datah 

tesãrm bahu-padah sresthas 
catus-pãdas tato dvi-pát 


riapa-bheda-—distinções de forma; vidah—as que percebem; ta- 
tra-—do que elas; tatah— do que elas; ca—e; ubhayatah—em ambas 
mandíbulas; datah—aquelas com dentes; tesâm-—delas; bahu- 
padáh—as que têm muitas pernas; $resthah—melhores; catuh-pádah— 


quadrúpedes; tatah-—do que eles; dvi-pãt-—bipedes. 


TRADUÇÃO 
Melhores do que as entidades vivas que percebem o som são aque- 
las que podem distinguir entre uma forma e outra, Melhores do que 
estas são as que desenvolvem as arcadas dentárias superior e inferior, 
e melhores ainda são as que têm muitas pernas. Melhores do que 
estas são os quadrúpedes, e melhores ainda são os seres humanos. 


SIGNIFICADO 
Diz-se que determinados pássaros, tais como os corvos; podem 
distinguir uma forma da outra. Entidades vivas que têm muitas per- 
nas, como a vespa, são melhores do que as plantas e gramíneas, que 
não têm pernas. Os animais quadrúpedes são melhores do que as 
entidades vivas multípedes, e melhor do que os animais é o ser 
humano, que tem apenas duas pernas. 


VERSO 31 


q a STE AU SUA | 
mma a asa 112211 
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tato varnás ca catváras 

tesãm brãhmana uttamah 
bráhmanesv api veda-jño 

hy artha-jfio 'bhyadhikas tatah 


tatah-—entre eles; varnãh-— classes; ca—e; catvârah—quatro; te- 
sam—deles; brahmanah—um bráahmana; uttamah-—melhor; bráhma- 
nesu—entre os brahmanas; api—além disso; veda—os Vedas; jñah 
aquele que conhece; hi—certamente; artha—o propósito; jfiah— 
aquele que conhece; abhyadhikah—=melhor; tatah—do que ele. 


TRADUCAO 
Entre os seres humanos, a sociedade que é dividida segundo quali- 
dade e trabalho é a melhor, e, nesta sociedade, os homens inteli- 
gentes, que são designados como brihmanas, são os melhores. Entre 
os brãhmanas, aquele que estudou os Vedas é o melhor, e, entre os 
brihmanas que estudaram os Vedas, aquele que conhece o verda- 
deiro significado do Veda é o melhor. 


SIGNIFICADO 

O sistema de quatro classificações na sociedade humana, segundo 
qualidade e trabalho, é muito científico. Este sistema de brahmanas, 
ksatriyas, 'vaisyas e $údras corrompeu-se, transformando-se no atual 
sistema de castas da Índia, porém, parece que este sistema existe 
há muitíssimo tempo, uma vez que é mencionado no Srimad- 
Bhãgavatam e no Bhagavad-gitã. A não ser que haja tal divisão de 
ordens sociais na sociedade humana, incluindo a'classe inteligente, a 
classe marcial, a classe mercantil e a classe trabalhadora, sempre há 
confusão sobre quem deve trabalhar para que propósito. Uma pes- 
soa treinada ao ponto de compreender a Verdade Absoluta é um 
bráhmana, e, quando tal bráhmana é veda-jfia, ele entende o propó- 
sito do Veda. O propósito do Veda é entender o Absoluto. Aquele 
que entende a Verdade Absoluta em três fases, a saber, Brahman, 
Paramãtmã e Bhagavân, e que entende o termo Bhagaván como 
significando a Suprema' Personalidade de Deus, é considerado o 
melhor dos brahmanas, ou seja, um Vaisnava. 
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VERSO 32 


retas aa: dra read | 
pr abro uz 


artha-jfiãr sarn$aya-cchertã 
tatah $reyan sva-karma-krt 

mukta-sangas tato bhúyan 
adogdhã dharmam átmanah 


artha-j¡ñat—do que aquele que conhece o propósito dos Vedas; 
samsaya—dúvidas; chertã--aquele que elimina; tatah—do que este; 
$reyân—melhor; sva-karma—seus deveres prescritos; krt—aquele 
que executa; mukta-sangah-—liberado do contato com a matéria; 
tatah—do que este; bhiyân-—melhor; adogdhá—náo executando; 
dharmam—servigo devocional; dtmanah—para ele mesmo. 


TRADUÇÃO 


Melhor do que o brâhmana que conhece o propósito dos Vedas é 
aquele que pode dissipar todas as dúvidas, e melhor do que este é 
aquele que segue estritamente os princípios bramínicos. Melhor do 
que este é aquele que se liberta de toda a contaminação material, e 
melhor do que este é o devoto puro, que executa serviço devocional 
sem esperar recompensa. 


SIGNIFICADO : 

Artha-jña brâhmana refere-se àquele que fez um estudo analítico 
completo da Verdade Absoluta e que sabe que a Verdade Absoluta 
é compreendida em três fases diferentes, a saber, Brahman, Pa- 
ramãtmã e Bhagavãn. Se alguém não apenas tem este conhecimento 
como também é capaz de esclarecer todas as dúvidas se interrogado 
sobre a Verdade Absoluta, ele é considerado o melhor. Além disso, 
pode ser que haja um brãhmana-Vaisnava erudito capaz de explicar 
claramente e erradicar todas as dúvidas, porém, se ele não seguir 05 
princípios Vaisnavas, não estará situado em nível superior. É preciso 
ser capaz de esclarecer todas as dúvidas e simultaneamente situar-se 
nas características bramínicas. Uma pessoa assim, que conhece o 
propósito dos preceitos védicos, que pode empregar oa princípios 
estabelecidos nos textos védicos e que ensina seus discípulos dessa 
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maneira, é chamada de acãrya: A posição do acãrya é que ele executa 
sa devocional sem desejo de elevação a uma posição superior de 
vida. 

O brâhmana-mais elevado e perfeito é o Vaignava. O Vaisnava que 
conhece a ciência da Verdade Absoluta mas não é capaz de pregar tal 
conhecimento aos outros é descrito como estando na fase inferior; 
aquele que não somente entende os princípios da ciência de Deus 
mas também pode pregar está na segunda fase; e aquele que não 
somente pode pregar, mas que também vê tudo na Verdade Absoluta 
e a Verdade Absoluta em tudo enquadra-se na classe mais elevada de 
Vaisnava. Menciona-se aqui que o Vaisnava já é um bráhmana; de 
fato, a. fase mais elevada de perfeição bramínica é alcançada quando 
alguém se torna um Vaisnava. 


VERSO 33 


aaa Fa 
aña de a da: | 
are e rd: dq 


tasmán mayy arpitásesa- 
kriyârthãtmã nirantarah 

mayy arpitâtmanah puthso 
mayi sannyasta-karmanah 

na pasyâmi pararh bhiitam 
akartuh sama-darsanãt 


tasmát—do que aquele; mayi—a Mim; arpita—oferecidas; ase- 
sa—todas; kriya—agú rtha—riqueza; atmã-—vida, alma; niran- 
tarah—sem parar; mayi—a Mim; arpita—oferecida; dimanah—cuja 
mente; purhsah--do que uma pessoa; mayi—a Mim; sannyasta— 
dedicadas; karmanah—cujas atividades; na—não; pasyâmi— Eu ve- 
jo; param—superior; bhiitam— entidade viva; akartuh—sem sentido 
de propriedade; sama-—mesma; darsanat-—cuja visão. 





TRADUÇÃO 
Portanto, Eu não encontro uma pessoa superior àquela que não 
tem outro interesse senão o Meu e que por isso ocupa e dedica todas 
as suas atividades e toda a sua vida — tudo — a Mim, sem parar. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, a expressão sama-darsanãt significa que já não se 
tem mais nenhum interesse separado; o interesse do devoto e o 
interesse da Suprema Personalidade de Deus são idênticos. Por 
exemplo: o Senhor Caitanya, representando o papel de um devoto, 
também pregou a mesma filosofia. Ele pregou que Krsna é o Senhor 
adorável, a Suprema Personalidade de Deus, e que O interesse de 
Seus devotos puros é o mesmo que o Seu próprio interesse. 

Às vezes, os filósofos Mayavádis, devido a um pobre fundo de 
conhecimento, definem a' expressão sama-darsanãt como signifi- 
cando que o devoto deve ver-se como uno com a Suprema Personali- 
dade de Deus. Isto é tolice. Quando alguém se julga uno com a 
Suprema Personalidade de Deus, servi-lO está fora de cogitação. 
Quando há serviço, é preciso haver um amo. Três coisas precisam 
estar presentes para que haja serviço: o amo, O servo e o serviço. 
Nesta passagem, afirma-se claramente que aquele que tem dedicado 
sua vida, todas as suas atividades, sua mente e sua alma —tudo — à 
satisfação do Senhor Supremo é considerado a pessoa mais grandiosa. 

A palavra akartuh'significa “sem nenhum sentido de propriedade.” 
Todos querem agir como proprietários de suas ações para que pos- 
sam desfrutar do resultado, O devoto, porém, não tem tal desejo; ele 
age porque a Personalidade de Deus quer que ele aja de determinada 
maneira. Ele não tem motivação pessoal. Quando o Senhor Caitanya 
pregava a consciência de Krsna, Ele não o fazia com o objetivo de as 
pessoas O chamarem de Krsna, a Suprema Personalidade de Deus; 
ao contrário, Ele pregava que Krsna é a Suprema Personalidade de 
Deus e deve ser adorado como tal. O devoto que é servo muito 
confidencial do Senhor nunca faz nada para seu benefício pessoal, 
senão que faz tudo para a satisfação do Senhor Supremo. Afirma-se 
claramente, portanto, que mayi sannyasta-karmanah: o devoto tra- 
balha, mas trabalha para o-Supremo. Também se afirma que mayy 
arpitâtmanah: “Ele Me entrega: sua: mente.” São estas as qualifi- 
cações do devoto, que, segundo. este verso, é aceito como o mais 
elevado de todos os seres humanos. 


VERSO 34 


aaa qui SUAS MAIA | 
gt terem o A en 
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manasaitāni bhūtāni 
pranamed bahu-mānayan 
iśvaro jiva-kałayā 
pravisto bhagaván iti 


manasá—com a mente; etâni—a essas; bhútani—entidades vivas; 
pranamet-—ele oferece respeitos; bahu-mãnayan mostrando respei- 
to; isvarah—a controladora; jiva—das entidades vivas; kalaya— 
através de Sua expansão como a Superalma; pravisfah—entra; 
bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; ¡fi—assim. 


TRADUÇÃO 
Tal devoto perfeito oferece respeitos a toda entidade viva por ter a 
firme convicção de que a Suprema Personalidade de Deus entra no 
corpo de cada entidade viva como a Superalma, ou controladora. 


SIGNIFICADO 

Como'se descreveu acima, o devoto perfeito não comete o erro de 
pensar que, porque a Suprema Personalidade de Deus'como Pa- 
ramãtmã entra no corpo de cada entidade viva, toda entidade viva 
torna-se a Suprema Personalidade de Deus: Isto é tolice. Suponha- 
mos que uma pessoa entre num quarto; isto não significa que o 
quarto torna-se aquela pessoa. Analogamente, que o Senhor Su- 
premo tenha entrado em cada um dos 8.400.000 tipos específicos de 
corpos materiais não significa que cada um desses corpos tenha se 
tornado o Senhor Supremo. Contudo, como o Senhor Supremo está 
presente, o devoto puro aceita cada corpo como o templo do Senhor, 
e; já que © devoto oferece respeito a tais templos com pleno conheci- 
mento, ele oferece respeito a toda entidade viva em relação com o 
Senhor. Os filósofos Mayavádis pensam erroneamente que, porque a 
Pessoa Suprema entra no corpo de um homem pobre, o Senhor 
Supremo torna-Se daridra-náráyana, ou pobre Náráyana. Todas 
essas são afirmações blasfemas de ateus e não-devotos. 


VERSO 35 


afro Ti AM arg: | 
area quis qui asa au) 
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bhakti-yogas ca yogas ca 
'mayá mánavy udiritah 

yayor ekatarenaiva 
purusah purusam vrajet 


bhakti-=yogah—servigo devocional; ca—e; yogah—yoga mística; 
ca—também; mayá—por Mim; mánavi—6 filha de Manu; udiri- 
1ah—descritos; yayoh=-dois: dos: quais; ekatarena—por um deles; 
eva--unicamente; purusah--uma: pessoa; purusam—a Pessoa Su- 
prema; vrajet—pode atingir. 


TRADUÇÃO 
Minha querida mãe, ó filha de Manu, o devoto que aplica a ciência 
do serviço devocional e da yoga mística dessa maneira pode atingir a 
morada da Pessoa Suprema simplesmente por este serviço devo- 
cional. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, a Suprema Personalidade de Deus Kapiladeva 
explica perfeitamente que o sistema de yoga mística, que consiste em 
oito diferentes tipos de atividades de yoga, precisa ser executado com 
o objetivo de se chegar à fase perfectiva de bhakti-voga. Não é acei- 
tável que alguém se contente com a mera prática de posturas senta- 
das e julgue-se completo. Por intermédio da meditação deve-se alcan- 
çar a fase de serviço devocional. Como se descreveu anteriormente, o 
yogi é aconselhado a meditar na forma-do Senhor Vignu de ponta a 
ponta, desde os tornozelos e as pernas, até os joelhos, e as coxas, até 
o peito e o pescoço, e, dessa maneira, gradualmente até o rosto e 
então nos ornamentos. Não há possibilidade de meditação impes- 
soal. 

Quando, através da meditação na Suprema Personalidade de Deus 
em todos os detalhes, chega-se ao ponto de amor a Deus, esta é a fase 
da bhakti-yoga, fase em que se deve realmente prestar servigo ao 
Senhor com amor transcendental. Qualquer pessoa que pratique yoga 
e chegue ao ponto do serviço devocional pode alcançar a Supre- 
ma Personalidade de Deus em Sua morada transcendental; Afirma- 
se claramente aqui —purusah purusam vrajet: o puruga, à entidade 
viva, vai ter com a Pessoa Suprema. A Suprema Personalidade de 





648 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 29 


Deus e a entidade viva são qualitativamente iguais — ambas são 
definidas como puruga. A qualidade de puruga existe tanto na Divin- 
dade Suprema quanto na entidade viva. Puruga significa “desfruta- 
dor”, e o espírito de desfrute está presente tanto na entidade viva 
quanto no Senhor Supremo. A diferença é que a quantidade de 
desfrute não é igual. A entidade viva não pode experimentar a 
mesma quantidade de desfrute que a Suprema Personalidade de 
Deus. A este respeito, pode-se fazer a analogia do homem rico e o 
homem pobre: a propensão para o desfrute está presente em ambos, 
mas o pobre não pode desfrutar na mesma quantidade que o rico. 
Contudo, quando o pobre vincula seus desejos aos do rico, e quando 
há cooperação entre o pobre e o rico, ou entre o grande e o pequeno, 
o desfrute é compartilhado igualmente. Bhakri-poga é assim. Puru- 
sah purugam vrajet: quando a entidade viva entra no reino de Deus e 
coopera com o Senhor Supremo dando-Lhe prazer, ela goza da 
mesma facilidade ou da mesma quantidade de prazer que a Suprema 
Personalidade de Deus. 

Por outro lado, quando a entidade viva quer desfrutar imitando a 
Suprema Personalidade de Deus, seu desejo chama-se mãyã, e a põe 
na atmosfera material. Uma entidade viva que quer desfrutar por sua 
própria conta e não coopera com o Senhor Supremo está ocupada 
em vida materialista. Tão logo vincule seu prazer ao da Suprema 
Personalidade de Deus, ela se ocupa em vida espiritual. Aqui pode- 
se citar um exemplo: os diferentes membros do corpo não podem 
gozar da vida independentemente; eles têm de cooperar com todo o 
corpo e fornecer alimento ao estômago. Assim fazendo, todas as 
diferentes partes do corpo desfrutam igualmente em cooperação com 
todo:o corpo. Esta é a filosofia de acintya-bhedâbheda, igualdade e 
diferenga simultáneas. A entidade viva náo pode gozar da vida em 
oposição ao Senhor Supremo; ela precisa vincular suas atividades ao 
Senhor, praticando bhakti-yoga. 

Diz-se aqui que é possível aproximar-se da Suprema Personali- 
dade de Deus, ou pelo processo de yoga, ou pelo processo de bhakti- 
voga. Isto indica que, na verdade, não há diferença entre yoga e 
bhakti-poga porque a meta de ambas é Visnu. Na era moderna, 
entretanto, tem-se inventado processos de yoga que visam a algo 
vazio e impessoal. Na realidade, yoga quer dizer meditação na forma 
de Visnu. Se a prática de yoga é realmente executada de acordo com 
a orientação padrão, não há diferença entre yoga e bhakti-yoga. 
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VERSO 36 


CARA Rd MAM ANIMA: | 
ti mari get dá AA za 


etad bhagavato rúparh 
brahmanah paramátmanah 

pararh pradhânarh purugam 
daivarh karma-vicestitam 


etat—este; bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; 
rúpam—forma; brahmanah—do Brahman; parama-ãtmanah—do 
Paramátma; param—transcendental; pradhânam-— principal; puru- 
sam-— personalidade; daivam-—espirituais; karma-vicesfitam —cujas 
atividades. 


TRADUÇÃO 


Este puruga de quem a alma individual deve aproximar-se é a 
forma eterna da Suprema Personalidade de Deus, que é conhecida 
como Brahman e Paramitma, Ele é a principal personalidade trans- 
cendental, e Suas atividades são plenamente espirituais. 


SIGNIFICADO 

A fim de distinguir a personalidade de quem a alma individual 
deve aproximar-se, descreve-se aqui que este purusa, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, é a principal entre todas as entidades vivas e é a 
forma fundamental da refulgência Brahman impessoal e da manifes- 
tação Paramátmá. Uma vez que Ele é a origem da refulgência 
Brahman e da manifestação Paramãtmã, nesta passagem Ele é des- 
crito como a personalidade principal. Confirma-se no Katha Upani- 
sad que nityo nityânâm: há muitas entidades vivas eternas, mas Ele é 
o principal mantenedor. Também se confirma isto no Bhagavad-gitã, 
onde o Senhor Krsna diz — ahar sarvasya prabhavah: “Eu sou a 
origem de tudo, incluindo da refulgência Brahman e da manifestação 
Paramãtmã.” Suas atividades são transcendentais, como se confirma 
no Bhagavad-gitã. Janma karma ca me divyam: as atividades e o 
aparecimento e desaparecimento da Suprema Personalidade de Deus 
são transcendentais — não devem ser considerados materiais. Qual- 
quer pessoa que saiba deste fato —que o aparecimento, desapareci- 





650 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 29 


mento e atividades do Senhor estão além das atividades ou da concep- 
ção material — é liberada. Yo vetti tattvatah / tyaktvã deharh punar 
janma: tal pessoa, após deixar seu corpo, não volta novamente a este 
mundo material, senão que vai ter com a Pessoa Suprema. Confirma- 
se aqui que purusah purusarh vrajet: a entidade viva vai ter com a 
Personalidade Suprema simplesmente por entender Sua natureza e 
atividades transcendentais. 


VERSO 37 


aaa Ral a aña 1 
trata Arca? aag liol 


riipa-bhedaspadam divyarh 
kala ity abhidhiyate 

bhiánam mahad-ádinárh 
yato bhinna-drsam bhayam 


rúpa-bheda—da transformação de formas; dspadam-—a causa; 
divyam-divino; kãlah-—tempo; iti—assim; abhidhiyate—é sabido; 
bhiitânâm —das entidades vivas; mahat-âdinâm —começando com o 
Senhor Brahma; yatah—devido ao qual; bhinna-drídm—com visão 
separada; bhayam —medo. 


TRADUÇÃO 
O fator tempo, que provoca a transformação das diversas manifes- 
tações materiais, é outro aspecto da Suprema Personalidade de 
Deus. Qualquer pessoa que não saiba que o tempo é a mesma Per- 
sonalidade Suprema tem medo do fator tempo. 


SIGNIFICADO 

Todos têm medo das atividades do tempo, porém, o devoto que 
sabe que o fator tempo é outra representação ou manifestação da 
Suprema Personalidade de Deus nada tem a temer da influência do 
tempo. A frase rápa-bhedaspadam € muito significativa. É a influén- 
cia do tempo que faz tantas formas se transformarem. Por exemplo: 
quándo uma crianga nasce sua forma é pequena, mas, com o 
decorrer do tempo, esta forma transforma-se numa forma maior, O 
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corpo de um adolescente, e então num corpo de adulto. Da mesma 
forma, tudo é mudado e transformado pelo fator tempo, ou pelo 
controle indireto da Suprema Personalidade de Deus. Normalmente, 
não vemos nenhuma diferença entre o corpo de uma criança e o 
corpo de um adólescente porque sabemos que essas mudanças 
devem-se à ação do fator tempo. Quem não sabe como o tempo atua 
tem motivo para temer. 


VERSO 38 


isa: fergie: | 
¿Roraima a: rest SMA 112011 


yo 'ntah pravisya bhiitâni 
bhútair atty akhila$rayah 

sa visnv-akhyo 'dhiyajño 'sau 
kalah kalayatárh prabhuh 


yah—Aquele que; antah—dentro; pravisya—entrando; bhútáni— 
entidades vivas; bhúñtaih—pelas entidades vivas; atri—aniquila; akhi- 
la—de todos; asrayah—o apoio; sah—Ele; visnu—Vignu; dkhyah— 
chamado; adhiyajñah—o desfrutador de todos os sacrificios; asau— 
este; kálah—fator tempo; kalayatam—de todos os mestres; pra- 
bhuh—o mestre. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, que é o des- 
frutador de todos os sacrifícios, é o fator tempo e o mestre de todos 
os mestres. Ele entra no coração de todos, é o apoio de tudo e faz 
com que todo ser seja aniquilado por outro. 


SIGNIFICADO 
O Senhor Visnu, a Suprema Personalidade de Deus, é claramente 
descrito nesta passagem. Ele é o desfrutador supremo, e todos os 
demais trabalham como Seus servos. Como se afirma no Caitanya- 
caritâmpta (Adi 5.14), ekale i£vara krsna: o único Senhor Supremo é 
Vignu. Ara saba bhrtya: todos os demais são Seus servos. O Senhor 
Brahmã, o Senhor Siva e outros semideuses são todos servos. Este 
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mesmo Vignu entra nos corações de todos como Paramãtmã e pro- 
voca a aniquilação de cada ser vivo através de outro ser vivo. 


VERSO 39 


aaa da a area: | 
A E MIRA 


na cásya kascid dayito 
na dvesyo na ca bândhavah 
avisary apramatto 'sau 
pramaitam janam anta-kyt 


na—não; ca—e; asya—da Suprema Personalidade de Deus; kascit — 
alguém; dayitah—querido; na—náo; dvesyah—inimigo; na—náo; 
ca—e; bandhavah—amigo; ávisati—aproxima-se; apramattah—aten- 
cioso; asau—Ele; pramattam—desatencioso; janam—pessoas; anta- 
krt—o destruidor, 


TRADUÇÃO 
Ninguém é querido pela Suprema Personalidade de Deus, nem 
ninguém é Seu inimigo ou amigo. Mas Ele dá inspiração àqueles que 
não O esquecem e destrói os que O esquecem. 


SIGNIFICADO 

O esquecimento de nossa relação com o Senhor Visnu, a Suprema 
Personalidade de Deus, é a causa de nossos repetidos nascimentos e 
mortes, A entidade viva é tão eterna como o Senhor Supremo, mas, 
devido a seu esquecimento, ela é posta nesta natureza material e 
transmigra de um corpo a outro; e, quando o corpo é destruído, ela 
pensa que também é destruída. Na verdade, este esquecimento de sua 
relação com o Senhor Visnu é a causa de sua destruição. Qualquer 
pessoa que reviva sua consciência da relação original recebe inspi- 
ração do Senhor. Isto não significa que, o Senhor é inimigo de 
alguém e amigo de outrem. Ele ajuda a todos; aquele que não se 
deixa confundir pela influência da energia material se salva, e aquele 
que se deixa confundir é destruido. Diz-se, portanto, que karir vinã 
nasrtirh taranti: ninguém pode ser salvo da repetição de nascimentos 
e mortes sem a ajuda do Senhor Supremo. Portanto, é dever de todas 
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as entidades vivas refugiar-se aos pés-de lótus de Visnu e assim 
salvar-se do ciclo de nascimentos e mortes. 


VERSO 40 


eg ata aba RI | 
aÃ O TA ATA, IO 


yad-bhayad vati váto 'yam 
súryas tapati yad-bhayat 

yad-bhayád vargate devo 
bha-gano bháti yad-bhayat 


yat—a quem (a Suprema Personalidade de Deus); bhayãt-—por 
temor; vâti—sopra; vâtah—o vento; ayam-—este; súryah—sol; tapa- 
ti—brilha; yat—a quem; bhayát—por temor, yaí—a quem; bhayat— 
por temor; vargate—envia chuvas; devah--o deus da chuva; -bha- 
ganah—a hoste de corpos celestiais; bháti—brilham; yat—a quem; 
bhayat—por temor. 





TRADUÇÃO 
Por temor à Suprema Personalidade de Deus o vento sopra, por 
temor a Ele o sol brilha, por temor a Ele a chuva cai, e por temor a 
Ele a hoste de corpos celestiais espalha seu brilho. 


SIGNIFICADO 

O Senhor afirma no Bhagavad-gitã — mayâdhyaksena prakrtih 
súyate: “A natureza funciona sob Minha orientacáo.” A pessoa tola 
pensa que a natureza funciona automaticamente, se bem que a lite- 
ratura védica náo apoia tal teoria ateísta. A natureza funciona soba 
superintendência da Suprema Personalidade de Deus. Confirma-se 
isto no Bhagavad-gitã, e aqui também encontramos que o sol brilha 
sob a direção do Senhor, e a nuvem derrama pancadas de chuva sob a 
direção do Senhor. Todos os fenômenos naturais estão sob a superin- 
tendência da Suprema Personalidade de Deus, Visnu. 


VERSO 41 


qa a a. al 
ARS E A 18 





654 Srimad-Bhigavatam [Canto 3, Cap. 29 


yad vanaspatayo bhitã 
latas causadhibhih saha 

sve sve kale 'bhigrhnanti 
puspâni ca phalâni ca 


yat—por causa de quem; vanah-patayah—as árvores; bhitãh— 
temerosas; latdh—trepadeiras; ca—e; osadhibhih—ervas;, saha— 
com; sve sve kale—cada uma em sua própria estação; abhigrh- 
nanti—produzem; puspáni—flores; ca—e; phalâni—frutos; ca— 
também. 

TRADUÇÃO 

Por temor à Suprema Personalidade de Deus as árvores, trepadei- 
ras, ervas e plantas e flores sazonais desabrocham e frutificam, cada 
uma em sua própria estação. 


SIGNIFICADO 

Assim como o sol nasce e se põe e as mudanças sazonais sucedem- 
se em suas épocas determinadas pela superintendência da Suprema 
Personalidade de Deus, da mesma forma, as plantas sazonais, flores, 
ervas e árvores crescem todas sob a direção do Senhor Supremo. Não 
é verdade que as plantas crescem automaticamente, sem nenhuma 
causa, como dizem os filósofos ateistas. Pelo contrário, elas crescem 
em cumprimento à ordem suprema da Suprema Personalidade de 
Deus. Confirma-se na literatura védica que as diversas energias do 
Senhor funcionam tão bem que tudo parece estar sendo feito auto- 
maticamente. 


VERSO 42 
añ aña a aaa I 
aAA RAA naa agaa NRN 


sravanti sarito bhitā 
notsarpaty udadhir yatah 
agnir indhe sa-giribhir 
bhúr na majjati yad-bhayat 


sravanti—correm; saritah—rios; bhitah—temerosos; na—náo; ut- 
sarpati—transborda; uda-dhih—o oceano; yatah—devido a quem; 
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agnih—o fogo; indhe—queima; sa-giribhih-—com suas montanhas; 
bhúh—a Terra; na—náo; majjati—afunda; yat-—a quem; bhayãt 
por temor. 





TRADUÇÃO 
Por temor à Suprema Personalidade de Deus os rios correm e o 
oceano não transborda jamais. É apenas por temor a Ele que o fogo 
queima e que a Terra, com suas montanhas, não afunda na água do 
universo. 


SIGNIFICADO 

A literatura védica nos dá a entender que este universo é cheio 
dágua até a metade, e nesta água está deitado Garbhodakasayi 
Vispu. De Seu abdômen cresce uma flor de lótus, e dentro do caule 
desta flor de lótus existem todos os diferentes planetas. O cientista 
material explica que todos esses diferentes planetas flutuam por 
causa da lei da gravidade ou de alguma outra lei; mas o real legisla- 
dor é a Suprema Personalidade de Deus. Quando falamos de lei, 


precisamos entender que deve haver um legislador. Os cientistas 
materiais podem descobrir leis da natureza, mas são incapazes de 
reconhecer o legislador. Do Srimad- Bhagavatam e do Bhagavad-gitá 
podemos saber quem é o legislador; o legislador é a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. 


Diz-se aqui que os planetas náo afundam. Como flutuam sob a 
ordem ou energia da Divindade Suprema, eles náo caem na água que 
cobre metade do universo. Todos os planetas sáo pesados, com suas 
várias montanhas, mares, oceanos, cidades, palácios e prédios, e to- 
davia estão flutuando. Esta passagem dá a entender que todos os 
demais planetas que flutuam no ar têm oceanos e montanhas seme- 
lhantes aos deste planeta. 


VERSO 43 


w qua seat cá afirma: | 
de aa AAA SAIA 123I) 


nabho dadati $vasatam 
padam yan-niyamãd adah 

lokarh sva-deharh tanute 
mahán saptabhir avriam 
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nabhah—o céu; dadati—dá; gvasatam—ás entidades vivas; pa- 
dam-—morada; yat—de quem (a Suprema Personalidade de Deus); 
niyamát—sob o controle; adah—este; lokam—o universo; ' sva- 
deham—próprio corpo; tanute—expande-se; mahân—o mahat- 
tattva; saptabhih—com as sete (camadas); Avrtam—coberto. 

TRADUCAO 

Sujeito ao controle da Suprema Personalidade de Deus, o céu 
permite que o espago exterior acomode todos os vários planetas, que 
mantém inúmeras entidades vivas. A totalidade do corpo universal 
expande-se com suas sete coberturas sob Seu controle supremo. 


SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que todos os planetas no espago exterior 
estáo flutuando, e eles mantém todas as entidades vivas. A palavra 
svasatâm significa “aqueles que respiram,” ou seja, as entidades vivas. 
A fim de acomodá-las, existem inumeráveis planetas. Cada planeta 
serve de residência para inúmeras entidades vivas, e o espaço neces- 
sário é suprido no céu pela ordem suprema do Senhor. Também 
se afirma aqui que a totalidade do corpo universal aumenta. Ele é 
coberto por sete camadas, e, assim como há cinco elementos dentro 
do universo, da mesma forma, a totalidade dos elementos, em cama- 
das, cobre a parte externa do corpo universal. A primeira camada é de 
terra, e ela é dez vezes maior em tamanho que o espaço dentro do 
universo; a segunda camada é de água, e esta é dez vezes maior que a 
camada de terra; a terceira cobertura é de fogo, que é dez vezes maior 
que a cobertura de água. Dessa maneira, cada camada é dez vezes 
maior que a anterior. 

VERSO 44 


ell 


saga Mi ag qaaa leel 


gunābhimānino devāh 
sargâdisv asya yad-bhayãt 
vartante nuyugarh yesãm 
vasa etac carâcaram 
guna—os modos da natureza material; abhimâninah—encarre- 
gados de; devãh—os semideuses; sarga-âdisu-—quanto à criação e 
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assim por diante; asya--deste mundo; yat-bhayat—por temor a 
quem; vartante—executam funções; 'anuyugam-—conforme as yugas; 
yesám—de quem; vase—sob o controle; etat—isto; cara-acaram— 
todas as coisas animadas e inanimadas. 


TRADUÇÃO 
Por temor à Suprema Personalidade de Deus, os semideuses dire- 
tores encarregados dos modos da natureza material executam as 
funções de criação, manutenção e destruição; todas as coisas anima- 
das e inanimadas dentro deste mundo material estão sob o controle 
deles. 


SIGNIFICADO 
Os três modos da natureza material, a saber, bondade, paixão e 
ignorância, estão sob o controle de trés deidades — Brahma, Visnu e 
o Senhor Siva. O Senhor Visnu está encarregado do modo da bon- 
dade, o Senhor Brahma, do modo da paixão, e o Senhor Siva, do 
modo da ignorância. Da mesma forma, há muitos outros semideuses 
encarregados do departamento do ar, do departamento da água, do 


departamento das nuvens, etc. Assim como o governo tem muitos 
departamentos diferentes, da mesma forma, dentro deste mundo 
material, o governo do Senhor Supremo tem muitos departamentos, 
e todos esses departamentos funcionam em ordem adequada por 
temor à Suprema Personalidade de Deus. Sem dúvida, os semideuses 
controlam toda a matéria, animada e inanimada, dentro do universo, 
mas, acima deles está o controlador supremo, a Personalidade de 
Deus. Portanto, no Brahma-sarhitã se diz: isvarah paramah krsnah. 
Sem dúvida, há muitos controladores na administração departamen- 
tal deste universo, mas o supremo controlador é Krsna. 

Há duas espécies de dissoluções. Uma espécie de dissolução ocorre 
quando Brahmã vai dormir durante sua noite, e a-dissolução final 
ocorre quando Brahmã morre. Enquanto Brahmã não morre, a 
criação, manutenção e destruição são efetuadas por diferêntes semi- 
deuses sob a superintendência do Senhor Supremo. 


VERSO 45 


As AMIA: | 
a a AMARA Bl 
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so 'nanto 'nta-karah kalo 
hnãdir âdi-krd avyayah 

janam janena janayan 
mãrayan mrtyunântakam 


sah-—este; anantah-— interminável; anta-karah-— destruidor; ka- 
lah—tempo; anádih—sem começo; âdi-krt-—o criador; avyayah-—não 
sujeito a mudanças; janam-— pessoas; janena— por pessoas; janayan — 
criando; márayan—destruindo; mptyuná—pela morte; antakam—o 
senhor da morte. 





TRADUÇÃO 
O eterno fator tempo não tem começo nem fim. Ele é o represen- 
tante da Suprema Personalidade de Deus, o construtor do mundo 
criminoso. Ele ocasiona o fim do mundo fenomenal, executa o tra- 
balho da criação, trazendo um indivíduo à existência a partir de 
outro, e, do mesmo modo, ele dissolve o universo, destruindo inclu- 
sive o senhor da morte, Yamarāja. 


SIGNIFICADO 

Pela influência do tempo eterno, que é representante da Suprema 
Personalidade de Deus, o pai gera um filho, e o pai morre pela 
influência da morte cruel. Mas, pela influência-do tempo, mesmo o 
senhor da morte cruel também é morto. Em outras palavras, todos os 
semideuses dentro do mundo material são temporários, como nós. 
Nossas vidas duram no máximo cem anos, e, do mesmo modo, mesmo 
que as vidas deles durem milhões e bilhões de anos, os semideuses não 
são eternos. Ninguém pode viver eternamente dentro deste mundo 
material. O mundo fenomenal é criado, mantido e destruído pelo sinal 
do dedo.da Suprema Personalidade de Deus. Portanto, o devoto náo 
deseja nada neste mundo material. O devoto deseja somente servir à 
Suprema Personalidade de Deus. Esta-servidão existe eternamente; o 
Senhor existe eternamente, Seu servo existe eternamente e o serviço 
existe eternamente. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Vigésimo-nono Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “Explicação do Senhor Kapila sobre o serviço devocional.” 


CAPÍTULO TRINTA 


O Senhor Kapila descreve 
as atividades fruitivas adversas 


VERSO 1 
ESTIT 


aa a il A! 
maas aa a: 11211 


kapila uvāca 
tasyaitasya jano núnam 
nãyarh vedoru-vikramam 
kályamáno pi balino 
vãyor iva ghanâvalih 


kapilah uváca—o Senhor Kapila disse; tasya etasya—deste mesmo 
fator tempo; janah—pessoa; núnam—certamente; na-——náo; ayam— 
este; veda—conhece; uru-vikramam—a grande forga; kalyamánah— 
sendo arrebatada; api—embora; balinah—poderosa; vayoh—do vento; 
iva—como; ghana—de nuvens; dvalih-—uma massa. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Assim como uma massa de nuvens 
desconhece a poderosa influência do vento, uma pessoa absorta em 
consciência material desconhece a poderosa força do fator tempo, 
que a está arrastando. 


SIGNIFICADO 
O grande político-pandita chamado Cânakya dizia que nem mesmo 
um momento do tempo pode ser devolvido mesmo que estejamos 
dispostos a pagar milhões de dólares. Não podemos avaliar o montante 
da perda que há em desperdiçar o precioso tempo. Quer material, 
quer espiritualmente, devemos ser muito vigilantes sobre utilizar o 
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tempo que temos à nossa disposição. Uma alma condicionada vive 
num corpo em particular durante uma medida fixa de tempo, € 
recomenda-se nas escrituras que dentro desta curta medida de tempo 
aperfeiçoemos nossa consciência de Krsna, livrando-nos, assim, da 
influência do fator tempo. Mas, desventuradamente, aqueles que não 
estão em consciência de Krgna'são arrastados, sem seu conheci- 
mento, pelo forte poder do tempo, assim como as nuvens são carre- 
gadas pelo vento. 


VERSO 2 
Y ama qa qui! 
di aa rr RN 


yarh yam artham upádatte 
duhkhena sukha-hetave 

tarh tam dhunoti bhagavân 
pumãfi chocati yat-krte 


yam yam-— qualquer coisa; artham-—objeto; upâdatte—adquire-se; 
duhkhena-—com dificuldade; sukha-hetave —em troca da felicidade; 
tam tam—isto; dhunoti—destrói; bhagavân—a Suprema Personali- 
dade de Deus; pumán—a pessoa; Socati—lamenta-se; yat-krte— 
motivo pelo qual. 


TRADUÇÃO 
Qualquer coisa que o materialista produza, com grande dor e 
esforço, em troca da dita felicidade, a Suprema Personalidade de 


Deus, como o fator tempo, destrói, e por este motivo a alma condicio- 
nada se lamenta. 


SIGNIFICADO 

A principal função do fator tempo, que é um representante da 
Suprema Personalidade dé Deus, é destruir tudo. Os materialistas, 
em consciência material, dedicam-se a produzir tantas coisas em nome 
do desenvolvimento econômico. Eles pensam que, aprimorando a 
satisfação das necessidades materiais do homem, eles serão felizes, 
mas se esquecem de que tudo que produzem será destruído no devido 
curso do tempo: Podemos observar na história que houve muitos 
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impérios poderosos na superfície do globo que foram construídos 
com grande dor e grande perseverança, porém, no devido curso do 
tempo, todos eles foram destruídos. Ainda assim, os tolos materialistas 
não podem entender que estão simplesmente desperdiçando tempo 
em produzir necessidades materiais, as quais se destinam ao aniqui- 
lamento no devido curso do tempo. Este desperdício de energia deve-se 
àignorância da massa popular, que não sabem que são eternos e que, 
além disso, têm uma ocupação eterna. Eles não sabem que este período 
de vida num tipo de corpo em particular é nada mais que um clarão 
na jornada eterna. Desconhecendo este fato, eles acham que este 
pequeno clarão de vida é tudo, e desperdiçam o tempo, aprimorando 
as condições econômicas. 


VERSO 3 


a a a A | 
a O ea TN 3 


yad adhruvasya dehasya 
sânubandhasya durmatih 

dhruvâni manyate mohãd 
grha-ksetra-vasúni ca 


yat— porque; “adhruvasya—temporário; dehasya—do corpo; sa- 
anubandhasya— com aquilo que se relaciona; durmatih-—uma pessoa 
desorientada; dhruvâni—permanente; manyate—pensa, mohãt—de- 
vido à ignorância; grha-—lar; kgetra-—terra; vasâni—riqueza, ca—€. 


TRADUÇÃO 
O materialista desorientado não sabe que seu próprio corpo é 
impermanente e que os atrativos do lar, da terra e da riqueza, que 
estão relacionados com este corpo, também são temporários. So- 
mente por ignorância ele pensa que tudo é permanente. 


SIGNIFICADO 
O materialista acha que'as pessoas ocupadas em consciência de 
Krsna são sujeitos malucos que desperdiçam tempo cantando Hare 
Krsna, mas, na verdade, ele não sabe que ele próprio está na mais 
escura região da loucura por aceitar seu corpo como permanente. E; 
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em relação com seu corpo, ele aceita seu lar, seu país, sua sociedade e 
todas as demais parafernálias como permanentes. Esta aceitação. 
materialista-da permanência do lar, da terra, etc. chama-se a ilusão 
de maya. É.isto-o que se menciona claramente aqui. Mohad grha- 
ksetra-vasiini: é somente devido a ¡lusáo que-o materialista aceita seu 
lar, sua terra e seu dinheiro como permanentes, Devido a esta ilusão, 
avida familiar, a vida nacional e o desenvolvimento econômico, que 
são fatores muito importantes na civilização moderna, têm crescido. 
Uma pessoa:consciente- de Krsna sabe que este desenvolvimento eco: 
nómico da sociedade humana-não passa de ilusão temporária, 

Em: outra. parte do: Srimad-Bhagavatam, declara-se que a aceita- 
ção do corpo como sendo a própria pessoa, a aceitação de outros 
como parentes em relação com este corpo e a aceitação da terra natal 
como adorável são produtos‘ de uma civilização animal. Contudo, 
alguém que se ilumina em consciência de Krsna pode usar tudo isso a 
serviço do Senhor. Esta é uma proposição muito apropriada. Tudo 
tem sua relação com Krsna. Quando todo o desenvolvimento econô- 
mico e todo o avanço material forem utilizados para promover a 
causa da consciência de-Krgna, uma nova fase de vida progressiva 
surgirá, 


VERSO 4 


a cf al al a 1 
rai data A RAN 


jantur vai bhava etasmin 
yam yá yonim anuvrajet 

tasyâm tasyãm sa labhate 
nirvrtir na virajyate 


jantuh-—a entidade viva; -vai-—certamente; bhave—na existência 
etasmin—esta; yam.ydm—qualquer; yonim—espécie; 
anuvrajet—ela:obtenha; tasyám tasyám—nesta; sah—ela; labhate— 
alcanga; nirvrtim—satisfagáo; na—náo; virajyate—é aversa. 





TRADUÇÃO 
A entidade viva, seja qual for a espécie de vida em que apareça, 


encontra nela um tipo de satisfação específico, e nunca tem aversão a 
estar situada em tal condig; 
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SIGNIFICADO € 

A satisfação da entidade viva num tipo de corpo em particular, 
mesmo que seja muito abominável, chama-se ilusão. Pode ser que um 
homem em posição superior sinta insatisfação com o. padrão de vida 
de um homem de classe inferior, mas o homem de classe inferior fica 
satisfeito nesta posição por causa do encanto de maya, a energia 
externa. Maya tem duas fases de atividades, Uma chama-se prakse- 
pâtmikã, e a outra, dvaranatmika. Avaranátmiká significa “cobrir” 
epraksepâtmikã, “derrubar” Em qualquer condição de vida, a pessoa 
materialista ou o animal estarão satisfeitos porque seu conhecimento 
é coberto pela influência de mãyã. No grau inferior, ou nas espécies 
inferiores de vida, o desenvolvimento de consciência é tão pobre que 
a pessoa não pode entender se é feliz ou infeliz. Isto chama-se 
āvaraņātmikā. Mesmo o porco, que vive comendo excremento, 
julga-se feliz, embora uma pessoa num modo superior de vida, vendo 
o porco a comer excremento, ache abominável esta vida! 


VERSO 5 


ll 
ari a A 


naraka-stho pi deharh vai 
na pumáms tyaktum icchati 
nãrakyârh nirvrtau satyâm 
deva-máyá-vimohitah 


naraka—no inferno; sthah—situada; api—mesmo; deham-—corpo; 
vai—de fato; na—náo; pumán—pessoa; tyaktum=—deixar, icchati— 
deseja; náarakyam— infernal; nirvrrau—g020; satyâm-—enquanto 
existe; deva-maya—pela energia ilusória de Visnu; vimohitah— 
iludida. M 

TRADUÇÃO 

A entidade viva condicionada sente-se satisfeita em sua própria 
espécie de vida em particular. Enquanto está iludida pela. influência 
encobridora da energia ilusória, ela sente-se pouco inclinada a deixar 
seu corpo, mesmo que esteja no inferno, pois ela sente deleite no 
gozo infernal. 
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SIGNIFICADO 

Conta-se que certa vez Indra, o rei do céu, foi amaldiçoado por seu 
mestre espiritual, Brhaspati, devido a seu mau comportamento, e 
tornou-se um'porco neste planeta. Depois de muitos dias, quando 
Brahmã quis chamá-lo de volta a seu reino celestial, Indra, sob à 
forma de um porco, esqueceu tudo acerca de sua posição de rei no 
planeta celestial, e recusou-se a voltar; Assim é o encanto de mayã. 
Mesmo Indra esquece seu padrão celestial de vida e fica satisfeito 
com'o'padrão de vida de um porco. Pela influência de mayã, a alma 
condicionada torna-se tão afeiçoada a seu tipo de corpo em particular 
que, se receber a oferta —*“Abandona este corpo que imediatamente 
terás o corpo de um rei” ela não concordará. Este apego afeta 
fortemente todas as entidades vivas condicionadas: O Senhor Krsna 
convida pessoalmente —*“Abandona tudo neste mundo material. Vem 
a Mim que dar-te-ei toda a proteção” —, mas nós não concordamos 
Pensamos: “Estamos muito bem. Por que deveríamos nos render a 
Krsna e voltar a Seu reino?” Isto chama-se ilusão, ou mãyã. Todos 
estão satisfeitos com seu padrão de vida, por mais abominável que 
seja. 





VERSO 6 


ASTRA TR fre] | 
frag RR SE MRI 


atma-jaya-sutágára- 
pasu-dravina-bandhusu 

nirúdha-múla-hrdaya 
átmánarh bahu manyate 


átma—corpo; jaya—esposa; suta—filhos; agára—lar; pasu—ani- 
mais; dravina—riqueza; bandhusu—em amigos; niridha-múla— 
profundamente arraigada; hrdayah—seu coragáo; ātmānam—ela 
própria; bahu—altamente; manyate—ela pensa. 





TRADUÇÃO 
Tal satisfação com seu padrão de vida deve-se à profundamente 
arraigada atração pelo corpo, esposa, lar, filhos, animais, riqueza e 
amigos. Em semelhante associação, a alma condicionada julga-se 
completamente perfeita. 
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SIGNIFICADO 

Esta dita perfeição da vida humana é uma imaginação. Portanto, 
afirma-se que o materialista, por mais qualificado que seja material- 
mente, é inútil porque vive pairando no plano mental, que nova- 
mente o arrastará para a existência material de vida temporária. 
Quem age no plano mental não pode obter promoção ao plano 
espiritual. É seguro que semelhante pessoa sempre deslizará nova- 
mente à vida material. Na companhia da-chamada sociedade, ami- 
zade e amor, a alma condicionada parece completamente satisfeita. 


VERSO 7 


TAUTAR o o  | 
maña A RA qua oi 


sandahyamána-sarváñga 
esám udvahanadhiná 

karoty aviratarh múdho 
duritáni durásayah 


sandahyamâna-—ardendo; sarva—todos; arigah-—seus membros; 
esâm-—esses membros familiares; udvahana —para manter; âdhinã — 
com ansiedade; karoti—ele executa; aviratam—sempre; múdhah— 
o tolo; duritani—atividades pecaminosas; durásayah—mal- 
intencionado. 


TRADUÇÃO a 
Embora sempre esteja ardendo em ansiedade, um tolo assim sempre 
executa atividades malignas de toda a espécie, com uma esperança 
que jamais será satisfeita, a fim de manter sua dita família e sociedade. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que é mais fácil manter um grande império do que manter 
uma pequena família, especialmente nos dias atuais, em que a 
influência de Kali-yuga é tão forte que todos andam atormentados e 
cheios de ansiedades por aceitarem a falsa oferta da família de maya. 
A família que mantemos é criada por maya: é o reflexo pervertido da 
família em Krsnaloka. Em Krsnaloka também há familia, amigos; 
sociedade, pai e mãe; tudo existe lá, mas tudo é eterno. Aqui, à 
medida que trocamos de corpos, nossas relações familiares também 
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mudam. Às vezes estamos em família de seres humanos, ás vezes em 
família de semideuses, às vezes em família de gatos e ás vezes em 
família de cães. Família, sociedade e amizade são instáveis, e por isso 
são chamadas de asar. Afirma-se que enquanto estejamos apegados a 
esta sociedade e família não-existentes, asar, temporárias, estaremos 
sempre cheios de ansiedades. Os materialistas não sabem que a famí? 
lia, sociedade e amizade cá, neste mundo material, não passam de 
meras sombras, e deste modo ficam apegados. Naturalmente, seus 
corações estão sempre ardendo, mas, apesar de toda a inconveniêns 
cia, eles ainda trabalham para manter essas falsas famílias porque 
não têm informação a respeito da verdadeira associação familiar 
com Krsna. 


VERSO 8 


aaa ara aaa | 
Ara: rat 1 cd 


ākşiptātmendriyah striņām 
asatinâm ca mãyayã 
raho racitayálapaih 
sisanám kala-bhásinám 
Aksipta—enfeitigado; drma—coragáo; indriyah—seus sentidos; 
strinâm-—das mulheres; asatinâm-—falsa; ca—e; mãyayã-—por 
mayá, rahah--em lugar solitário; racitayã-—exibidos; alãpaih-—pela 
conversa; Sifinim-—dos filhos; kala-bhásinâm-— com palavras doces, 





TRADUÇÃO 
Ele dá o coração e os sentidos a uma mulher, que falsamente o 
enfeitiça com mãyã. Ele desfruta de abraços solitários e conversas 
com ela, e fica encantado com as doces palavras de seus filhinhos. 





SIGNIFICADO 
Vida familiar dentro do reino da energia ilusória, maya, é assim 
como uma prisão para a entidade viva eterna. Na prisão, o prisio- 
neiro é algemado por correntes e barras de ferro. Analogamente, a 
alma condicionada é algemada pela encantadora beleza de uma 
mulher, por seus abraços solitários, por conversas de suposto amor e 


pelas doces palavras de seus filhinhos. Assim, ela se esquece de sua 
verdadeira identidade. 
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Neste verso, as palavras strinaâm asatinâm indicam que o amor de 
uma mulher serve apenas para agitar a mente do homem. Na ver- 
dade, no mundo material não existe amor. Tanto a mulher quanto o 
homem estão interessados no gozo de seus sentidos. Em troca de 
gozo dos sentidos uma mulher cria um amor ilusório, e o homem fica 
encantado com esse amor falso, esquecendo-se de seu verdadeiro 
dever. Quando o resultado de tal combinação manifesta-se na forma 
de filhos, a próxima atração é pelas palavras doces das crianças. O 
amor da mulher no lar e a conversa dos filhos transformam o homem 
em prisioneiro confiante, e assim ele não consegue deixarseular, Em 
linguagem védica, uma pessoa assim é chamada de grhamedhi, que 
significa “aquele cujo centro de atração é o lar.” Grhastha refere-se 
aquele que vive com a família, esposa e filhos, mas cujo verdadeiro 
objetivo na vida é desenvolver consciência de Krsna: Portanto, 
somos aconselhados a tornar-nos grhasthas, e náo grhamedhis. O 
interesse do grhastha é sair da vida familiar criada pela ilusão e 
entrar na verdadeira vida familiar com Krsna, ao passo que o inte- 
resse do grhamedhi é acorrentar-se repetidamente à dita vida fami- 
liar, vida após vida, e permanecer perpetuamente na escuridão de 
maya. 

VERSO 9 


q mí arma: | 
giga quan TSI 


grhesu kija-dharmesu 
duhkha-tantresv atandritah 

kurvan duhkha-pratikáram 
sukhavan manyate grhi 


grhegu—na vida familiar; kúija-dharmesu—envolvendo a prática 
de falsidade; duhkha-tantresu—disseminando misérias; atandritah— 
atento; kurvan—fazendo; duhkha-pratikaram—neutralizacáo de mi- 
sérias; sukha-vat—como felicidade; manyate—pensa; grhi—o chefe 
de família: 


TRADUÇÃO 
O chefe de família apegado permanece em sua vida familiar, que é 
cheia de diplomacia e política. Sempre disseminando misérias e 
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controlado por atos de gozo dos sentidos, ele age somente pára 
neutralizar as reações de todas as suas misérias, e, se consegue neu- 
tralizar tais misérias com sucesso, ele pensa que é feliz. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, a própria Personalidade de Deus declara queo 
mundo material é lugar impermanente é cheio de misérias. Não há 
lugar para a felicidade neste mundo material, quer individualmente, 
querem termos de família, sociedade ou nação. Se há algo aconte- 
cendo em nome da felicidade, isto também é ilusão. Cá, neste mundo 
material, felicidade significa neutralização exitosa dos efeitos da 
aflição; O mundo material é feito de tal forma que, a não ser que nos 
tornemos espertos diplomatas, nossa vida será um fracasso. Para 
não falar da:sociedade humana, mesmo a sociedade de animais infé- 
riores, os pássaros e as abelhas, administra habilmente suas exigén- 
cias corpóreas de comer, dormir e acasalar-se. A sociedade humana é 
competitiva nacional ou individualmente, e, na tentativa de ser bem 
sucedida, toda-a sociedade humana enche-se de diplomacia. Deve- 
mos sempre lembrar que, apesar de toda a diplomacia e de toda-a 
inteligência na luta pela vida, tudo acabará num segundo pela vons 
tade suprema. Portanto, todas as nossas tentativas de nos tornarmos 


felizes neste mundo material não passam de mera ilusão oferecida 
por máya. 


VERSO 10 


e a a | 
gR Aat aa a I? oll 


arthair āpāditair gurvyā 
himsayetas-tata$ ca tán 

Pusnãti yesãm posena 
sesa-bhug yaty adhah svayam 


arthaih—pela riqueza; apaditaih—conseguida; gurvyá—grande; 
hirhsayã-—pela violência; itah-tatah—aqui e ali; cae; tân—a eles 
(membros familiares); pusridri—ele' mantém; yesam—de quem; po- 
sena—por causa da manutenção; sesa—restos; 'bhuk—comendo; 
yati—ele vai; adhah—para baixo; svayam—ele próprio. 
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TRADUÇÃO 
Ele consegue dinheiro cometendo violência aqui e ali, e, embora o 
empregue a serviço de sua família, ele próprio come apenas uma 
pequena porção do alimento assim adquirido, e vai para o inferno 
por aqueles para quem ganhou o dinheiro de maneira tão irregular. 


SIGNIFICADO 

Um provérbio bengali diz: “A pessoa para a qual roubei acusa-me 
de ser ladrão.” Os membros familiares, pelos quais uma pessoa apega- 
da age de muitas maneiras criminosas, nunca ficam satisfeitos. Iludi- 
da, uma pessoa apegada serve a tais membros familiares, e, servindo- 
os, ela destina-se a entrar em condições de vida infernais. Por exem- 
plo: o ladrão que rouba algo para manter sua família é capturado e 
aprisionado. Esta é a essência da existência material e do apego a 
sociedade, amizade e amor materiais. Embora um chefe de família 
apegado esteja sempre ocupado em ganhar dinheiro de uma maneira 
ou de outra para a manutenção de sua família, ele não pode desfrutar 
mais do que aquilo que poderia consumir, mesmo sem cometer essas 
atividades criminosas. Um homem que come meio quilo de alimentos 
talvez tenha que manter uma grande família e ganhar dinheiro de 
qualquer maneira para sustentá-la: Ele próprio, porém, não recebe 
mais do que aquilo que pode comer, e às vezes ele come os restos que 
são deixados depois que-seus membros familiares comem.«Mesmo 
ganhando dinheiro por meios ilícitos, ele não poderá gozar da vida 
independentemente. Esta é a chamada ilusão encobridora demãyá. 

O processo de serviço ilusório à sociedade, país e comunidade é 
exatamente o mesmo em toda à parte; o mesmo princípio pode-se 
aplicar inclusive a grandes líderes nacionais. Um líder nacional que é 
muito eminente no serviço a seu país às vezes é morto por seus 
compatriotas -devido-avirregularidades no serviço. Em outras pala- 
vras, ninguém pode satisfazer seus dependentes através deste serviço 
ilusório, embora ninguém possa escapar do serviço porque a posição 
constitucional da entidade viva é a de servo. Embora seja constitucio- 
nalmente parte integrante do Ser Supremo, a entidade viva esquece 
que tem de prestar serviço ao Ser Supremo e desvia sua atenção em 
servir aos outros; isto chama-se mãyã. Servindo aos outros ele pensa 
falsamente que é senhor. O chefe de uma família julga-se o senhor da 
família, ou o líder de uma nação julga-se o senhor da nação, ao passo 
que, na verdade, é ele quem está servindo, e; servindo a mãyã, está 
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indo gradualmente para o inferno. Portanto, um homem sensato 
deve chegar ao ponto da consciência de Krsna e ocupar-se a serviço 
do Senhor Supremo, aplicando toda a 'sua vida, toda-a sua riqueza, 
toda 'a sua inteligência e toda a sua capacidade de falar, 


VERSO 11 


AÊ STARS JA: gA: 1 
AM rara er rea eee 119. 


vãrtâyâm lupyamânayâm 
ārabdhāyārń punah punah 

lobhābhibhūto nihsattvah 
parārthe kurute sprhām 


väārtāyāãm—quandoó sua ocupação; lupyamânãyâm--é obstruída; 
ãrabdhãyâm-—submetido; punah punah—repetidamente; lobha— 
pela cobiça; abhibhiitah—dominado; nihsartvah-—arruinado; para- 
arthe--pela riqueza dos outros; kurute sprhâm-—ele anseia. 


TRADUÇÃO 
Quando sofre reveses em sua ocupação, ele tenta repetidamente 
aprimorar-se, mas, quando se frustram todas as suas tentativas e ele 


se vê arruinado, ele aceita dinheiro dos outros devido à cobiça 
excessiva. 


VERSO 12 


GER AR qria | 
rm ferra: prott serasa qu: nam 


kutumba-bharanákalpo 
manda-bhãgyo vrthodyamah 
Sriyã vihinah krpano 
dhyayañ chvasiti múdha-dhih 


kutumba—sua familia; bharana—em manter; akalpah—incapaz; 
manda-bhãgyah—o homem desventurado; vrthã-—-em vão; udya- 
mah-—cujo esforço; sriyã-—beleza, riqueza; vihinah-—destituído de; 
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krpanah—miserável; dhyayan—enchendo-se de pesar; svasiti—ele 
suspira; múdha—confundido; dhih—sua inteligência. 


TRADUÇÃO 
Deste modo, o homem desventurado, mal sucedido em manter os 
membros de sua família, é destituído de toda a beleza. Ele sempre 
pensa em seu fracasso, enchendo-se de profundo pesar. 


VERSO 13 
ad am TRATA | 
nf ae tra a 


evarh sva-bharanãkalparn 
tat-kalatradayas tathã 

nãdriyante yathã pirvarh 
kinása iva go-jaram 


evam_—assim; sva-bharana—de manté-los; akalpam—incapaz; 
tar=sua: kalatra—esposa; údayah—e assim por diante; tatha: 
então: na—não; adriyante—respeitam; yathã-—-como; piirvam-—ans 
tes; kinasah—fazendeiros; iva—como; go-jaram—um gado velho: 





TRADUÇÃO 
Vendo-o incapaz de sustentá-los, sua esposa e outros não o tratam 
com o mesmo respeito que antes, assim como fazendeiros avarentos 
não concedem o mesmo tratamento a seu gado velho e ocioso. 


SIGNIFICADO 

Não somente na era atual, mas desde tempos imemoriais, ninguém 
mostra afeição a um velho incapaz de ganhar dinheiro para a famí- 
lia. Mesmo na era moderna, em algumas comunidades ou estados, 
administra-se veneno aos anciãos para que eles morram O mais 
rápido possível. Em algumas comunidades de canibais, o velho avô é 
morto esportivamente, e faz-se um banquete no qual seu'corpo é 
comido. Dá-se o exemplo do fazendeiro que não gosta do gado velho 
e'ocioso. Analogamente, quando uma pessoa apegada à vida familiar 
envelhece e se torna incapaz de ganhar dinheiro, ela' náo é mais 
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querida por sua esposa, filhos, filhas e outros parentes, e, consequens 
temente, é menosprezada, para não falar de que não se lhe oferece 
nenhum respeito. É sensato, portanto, abandonar o apego familiar 
antes de a velhice chegar e refugiar-se na Suprema Personalidade de 
Deus. Devemos empregar-nos a serviço do Senhor para que o 
Senhor Supremo Se encarregue de nós e não sejamos menosprezados, 
por nossos supostos parentes. 


VERSO 14 


aaa fra: aga: | 
mA qê NZUIl 


tatrapy ajára-nirvedo 
bhriyamânah svayam bhrtaih 

Jarayopátta-vairúpyo 
maranâbhimukho grhe 


tatra—ali; api—embora; ajáta—náo surgida; nirvedah—aversáo; 
bhriyamánah—sendo mantido; svayam—por si mesmo; bhrtaih— 
por aqueles que foram sustentados; jarayã-— pela velhice; upâtia— 
obtida; vairiipyah-—deformação; marana—morte; abhimukhah= 
aproximando-se; grhe—no lar. 


TRADUÇÃO 

O chefe de família tolo, não sente aversão pela vida familiar 

embora seja mantido por aqueles a quem um dia sustentou. Defor- 

mado pela influência da velhice, ele se prepara para encontrar-se 
com a morte fatal. 





SIGNIFICADO 

Os atrativos familiares sáo táo fortes que, mesmo que alguém seja 
menosprezado pelos membros da família em sua velhice, não con- 
segue abandonar aafeição familiar e permanece em casa, tal qual um 
cão. No modo védico-de vida, deve-se abandonar a vida familiar 
enquanto se é suficientemente forte. Aconselha-se que, antes de ficar 
muito fraco e se frustrar nas atividades materiais, e antes de adoecer, 
a pessoa deve abandonar a vida familiar e dedicar-se inteiramente ao 
serviço do Senhor pelos restantes dias de sua vida. Prescreve-se, 
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portanto, nas escrituras védicas, que, tão logo se passe dos cinquenta 
anos de idade, deve-se abandonar a vida familiar e viver sozinho na 
floresta, Após preparar-se completamente, deve-se tornar-se sannyã- 
si para distribuir o conhecimento da vida espiritual para todos os 
lares. 


VERSO 15 


srs quis RA | 
amperes referers: MR 


áste 'vamatyopanyastarh 

grha-pála iváharan 
ámayavy apradiptágnir 

alpâhãro 'Ipa-cestitah 
âste—ele permanece; avamatyã—com displicéncia; upanyastam— 
aquilo que é colocado; grha-pālah—um cão; ¡va—como; āharan— 
comendo; āmayãvi—doente; apradipta-agnih—tendo dispepsia; 
alpa—pouco; ahárah—comendo; alpa—pouco; cesfitah-—sua 
atividade. 


TRADUÇÃO 
Assim, ele permanece em casa como um cão de estimação e come 
qualquer coisa que lhe seja dada com displicência, Atacado por 
muitos males, tais como dispepsia e perda de apetite, ele come 
somente pequeníssimos bocados de alimento, e se torna um inválido, 
que não pode mais trabalhar. 





SIGNIFICADO 

Antes de encontrar-se com a morte, é certo que alguém se torne 
um doente inválido, e, sendo menosprezado pelos membros de sua 
família, sua vida torna-se inferior à de um cáo, porque ele é colocado 
em muitas condições miseráveis. Os textos védicos prescrevem, por- 
tanto, que, antes de essas condições miseráveis chegarem, deve-se 
deixar o lar e morrer sem que os membros da família o saibam. Se 
um homem deixa o lar e morre sem o conhecimento de sua família, 
sua morte é considerada gloriosa. Porém, um chefe de família ape- 
gado quer que os membros de sua família o carreguem num grande 
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séquito mesmo após sua' morte, e, embora não seja capaz de ver 
como caminhao séquito, ainda deseja que seu corpo seja levado 
esplendorosamente com cortejo fúnebre. Assim ele fica feliz sem nem 


mesmo saber para onde terá que ir quando deixar seu corpo rumo à 
próxima vida. 


VERSO 16 


GARA: RR: | 
PARADA: o REA NA 


váyunotkramatottárah 
kapha-samruddha-nádikah 
kása-$vasa-krrayasah 
kanthe ghura-ghurayate 


vãyunã—pelo ar; utkramati—esbugalhando-se; uttarah—seus 
olhos; kapha—com-muco; samruddha—congestionadas; nadikah— 
sua' traquéia; kása—tossindo; $vasa—respiracño; krra—feita; aya- 
sah—dificuldade; kanthe—na garganta; ghura-ghurayate—ele pro- 
duz um som parecido'com *ghura-ghura.” x 


TRADUÇÃO 

Nessa condição doentia, seus olhos esbugalham-se devido à pres- 
são interna'do ar, e suas glândulas ficam congestionadas com muco. 
Ele tem dificuldade de respirar, e, ao exalar e ao inalar, produz um 
som parecido com “ghura-ghura”, um ruído dentro da garganta. 


VERSO 17 


a Rf fa arg | 
amar a ana ma: 1291 


Sayanah parisocadbhih 
parivitah sva-bandhubhih 

vácyamino pi na brúte 
kāla-pāśa-vaśań gatah 


Sayanah-—jazendo; parisocadbhih—lúgubres; parivitah—cercado; 
sva-bandhubhih-—por seus amigos e parentes; vicyamanah—sentin- 
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do necessidade de falar; api—embora; na=-não; “briite —ele fala; 
kãla—do tempo; pasa—a armadilha; vasam—sob o controle de; 
gatah—ido. 
TRADUÇÃO 
Dessa maneira, ele tomba nas garras da morte e jaz, cercado por 
lúgubres amigos e parentes, e, embora queira falar com eles, ele já 
não consegue, porque caiu sob o controle do tempo. 


SIGNIFICADO 

Por uma questão de formalidade, quando um homem jaz em seu 
leito de morte, seus parentes vêm até ele, e às vezes choram bem alto, 
dirigindo-se ao moribundo: “Oh! meu pai!”, “Oh! meu amigo!” ou 
“Oh! meu esposo!” Nesta condição deplorável, o moribundo quer 
falar com eles e informar-lhes de seus desejos, mas, por estar plena- 
mente sob o controle do fator tempo, à morte, ele não pode 
expressar-se, e isso lhe causa dor inconcebível. Ele jaz em condição 
dolorosa devido à doença, e suas glândulas e garganta são obstruídas 
pelo muco. Ele já está numa posição muito difícil, e, ao ser interpe- 
lado dessa maneirá por seus parentes, sua aflição aumenta. 


VERSO 18 


e aa | 
fa val arara arara IR CM 


evarh kujumba-bharane 
vyáprtátmajitendriyah 

mriyate rudatâm svânâm 
uru-vedanayásta-dhih 


evam—assim; kutumba-bharane—a manter uma familia; vyd- 
prta—envolvida; dtmá—sua mente; ajita—descontrolados; indriyah— 
seus sentidos; mriyate=-ele morte; rudatam—enquanto choram; 
svânâm—seus parentes; uru=-grande; vedanayã-—com dor; asta— 
destituído de; dhih—consciência. 


TRADUÇÃO 
Assim, o homem que, com sentidos descontrolados, se dedicava a 
manter uma família, morre em grande aflição, vendo seus parentes 
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chorando. Ele morre de maneira muito patética, entre grandes dores 
e sem consciência. 
SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã se diz: que mo:momento da morte estaremos 
absortos nos pensamentos que cultivamos. durante nossa vida, Uma 
pessoa que não cultivou outra idéia senão a de manter devidamente 
os membros de sua família certamente terá. os afazeres familiares 
como seus últimos pensamentos. Esta é a segiiência natural para a 
vida de um homem comum. O homem comum desconhece o destino 
de sua vida; ele está simplesmente atarefado com seu lampejo de 
vida, mantendo sua família, Na fase final, ninguém fica satisfeito 
com o quanto progrediu em termos da condição econômica da famí- 
lia; todos pensam que não puderam prover o suficiente. Por causa de 
sua-profunda afeição familiar, o homem esquece que seu dever prin- 
cipal é controlar os sentidos e aprimorar sua consciência espiritual, 
Às vezes o moribundo confia os afazeres familiares, ou ao filho, ou a 
algum parente, dizendo: “Estou partindo. Por favor, zela pela famí- 
lia,” Ele não sabe para onde vai, mas, mesmo no momento da morte, 
está ansioso acerca de como sua família será mantida. Às; vezes 
observa-se que o moribundo pede ao médico que prolongue sua vida 
pelo menos por alguns anos para que possa completar o plano de 
manutenção familiar que ele havia começado. Estas são as doenças 
materiais de uma alma condicionada. Ela se esquece inteiramente de 
sua verdadeira ocupação —tornar-se; consciente de Krsna — e está 
sempre seriamente empenhada no planejamento da manutenção de 
sua família, embora mude de família, uma após outra. 


VERSO 19 


area a A A | 
Sem qe: get figa NGS 


vama-diitau tadã prâptau 
bhimau sarabhaseksanau 

sa drstvã trasta-hrdayah 
Sakrn-mútrarh vimuñcati 


yama-diitau-—dois mensageiros de Yamarája; tada—nessa altura; 
praptau—chegaram,; bhimau—terríveis; sa-rabhasa—cheios de ira; 
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iksanau—seus olhos; sah-=ele; drsfvá=vendo; trasta—apavorado; 
hrdayakh—seu coragáo; $akrt—excremento; múlram—urina; vimun- 
cati—ele expele. 


TRADUÇÃO 
No momento da morte, ele vê os mensageiros do senhor da morte 
aparecerem ante ele, com os olhos cheios de ira, e, com grande 
temor, ele defeca e urina. 


SIGNIFICADO 

A entidade viva pode passar por duas espécies de transmigração 
após abandonar seu corpo presente. Uma espécie de transmigração 
consiste em ir ter com o controlador das atividades pecaminosas, 
conhecido como Yamarája, e-a outra consiste em ir aos planetas 
superiores, até Vaikuntha. Aqui o Senhor Kapila descreve como 
pessoas ocupadas em atividades de gozo dos sentidos para manter 
uma família são tratadas pelos mensageiros de Yamarãja, chamados 
Yamaditas. No momento da morte, os Yamaditas tornam-se, os 
guardiães daqueles que gozaram de seus sentidos intensamente, Eles 
encarregam-se do moribundo e o levam 'ao planeta onde reside 
Yamarája. As condições desse planeta são descritas nos versos 
seguintes. 


VERSO 20 


Tao STR IS AÊ A À 
ret ie UA, TAL A Rel 


yãtanã-deha ávrtya. 
pãsair baddhvã gale balas 
nayato dirgham adhvânarh 
dandyarh râja-bhazã yathã 


yãtanã-—para punição; dehe-—-seu corpo; Avrtya—cobrindo; pā- 
śaih—com cordas; baddhvā—amarrando; gale—pelo pescoço; balāt— 
à força; nayatah—eles conduzem; dirgham—longa; adhvánam— 
distáncia; dandyam—um criminoso; raja-bhajah—os soldados do 
1; yathã—como. 
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TRADUÇÃO 
Assim como os agentes policiais do estado prendem um criminoso 
para ele ser punido, uma pessoa ocupada em gozo criminoso dos 
sentidos é semelhantemente capturada pelos Yamadiitas, que a 
amarram pelo pescoço com fortes cordas e cobrem-lhe o corpo sutil 
para que possa ser submetida a rigorosos castigos. 











SIGNIFICADO 

Toda entidade viva reveste-se dum corpo grosseiro e dum corpo 
sutil. o corpo sutil é a cobertura de mente, ego, inteligência e cons- 
ciência. Diz-se nas escrituras que os soldados de Yamarâja cobrem o 
corpo sutil do réu e levam-no á morada de Yamarája para que seja 
castigado de maneira tolerável. Ele náo morre ao ser assim castigado 
porque, sé ele morresse, quem sofreria o castigo? Náo compete aos 
soldados de Yamaraja dar cabo de uma pessoa. De fato, náo é possí- 
vel matar a entidade viva porque, na verdade, ela é eterna; ela precisa 
apenas sofrer as consequências de suas atividades de gozo dos 
sentidos. 

O processo de punição é explicado no Caitanya-caritâmpta. Anti- 
gamente, os homens do rei costumavam levar o criminoso de barco 
até o meio de um rio. Então eles o mergulhavam, segurando uma 
mecha do seu cabelo, e empurravam-no completamente para dentro 
da água, e, quando ele quase se afogava, os soldados do rei o tiravam 
da água e permitiam que ele respirasse por algum tempo, e então 
novamente o mergulhavam na água até quase afogar-se. Esta espécie 


de punição é infligida à alma esquecida por Yamarãja, como será 
descrito nos versos seguintes. 


VERSO 21 


a 
e foca ars AREA 117211 


tayor nirbhinna-hrdayas 
tarjanair játa-vepathuh 

pathi $vabhir bhaksyamána 
árto gham svam anusmaran 


> tayoli--dos Yamaditas; nirbhinna— partido; hrdayah—seu cora- 
ção; tarjanaih—pela ameaça; játa—surgida; vepathuh-—tremendo; 
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pathi—na estrada; $vabhih—por cães; bhaksyamánah—sendo mor- 
dido; arrah—aflito; agham—pecados; 'svam—seus, anusmaran— 
lembrando-se. 


TRADUCAO 
Enquanto é carregado pelos mensageiros de Yamarája, ele sente-se 
oprimido e suas mãos tremem. Ao passar pela estrada, ele é mordido 
por cães e por isso pode lembrar-se das atividades pecaminosas de 
sua vida. Deste modo, ele fica terrivelmente aflito. 


SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que, ao passar deste planeta 40 planeta de 
Yamarája, o réu preso pelos mensageiros de Yamaraja encontra-se 
com muitos cães, que latem é o mordem apenas para fazê-lo lembrar- 
se de suas atividades criminosas de gozo dos sentidos O Bhagavad- 
gitã diz que ficamos quase cegos e destituidos de toda a razão quando 
estamos agitados pelo desejo de gozo dos sentidos. Esquecemo-nos 
de tudo. Kâmais tais tair hrta-jnânâh. Alguém que se sente dema: 
damente atraído pelo gozo dos sentidos perde toda a inteligência, 
esquecendo-se de que terá de sofrer também as consequências. Aqui, 
os cães ocupados por Yamarája dão ão réu à oportunidade de re- 
cordar suas atividades de gozo dos sentidos, Enquanto vivemos nó 
corpo grosseiro, tais atividades de gozo dos sentidos são encorajadas 
inclusive pelos modernos regulamentos governamentais. Em todos os 
estados no mundo inteiro, o governo incentiva essas atividades sob a 
forma de controle da natalidade. Pílulas são fornecidas às mulheres, 
e elas têm permissão de recorrer a um laboratório químico onde 
conseguem assistência para abortos. Isto está acontecendo como 
resultado do gozo dos sentidos. Na verdade, à vida sexual destina-se 
a gerar bons filhos, mas, como as pessoas não têm controle sobre os 
sentidos e não há instituição para treiná-las a controlar os sentidos, 
os pobres indivíduos caem vítimas das criminosas ofensas de gozo 
dos sentidos, e são castigados após a morte, como se descreve nestas 
páginas do Srimad-Bhágavatam. 





VERSO 22 


guisa: 
E O A | 
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SEN TO am tia 
mas frena 11221 


kgut-trt-parito 'rka-davânalânilaih 
santapyamânah pathi tapta-váluke 

krechrena prsthe kasayã ca tâditas 
calaty asakto ¡pi nirásramodake 


ksut-trt-—pela: fome e pela sede; paritah -afligido; arka—sol; 
dava-anala-—florestas em chamas; anilaih-—por ventos; santapya- 
mãnah sendo queimado; pathi—na estrada; tapta-váluke—de areia 
quente; krcchrena-—dolorosamente; prsphe—nas costas; kasaya— 
com: um chicote;. ca—e; táditah—espancado; calati—ele se move: 
afoldabesioranas api—embora; nirasrama-udake—sem abrigo n 
gua. 


TRADUÇÃO 
Sob o sol escaldante, o criminoso tem que passar por estradas de 
areia quente com florestas em chamas dos dois lados. É chicoteado 
nas costas pelos carrascos por ser incapaz de caminhar e é afligido 
pela fome e pela sede, mas, infelizmente, não há água potável, nem 
abrigo, nem lugar de descanso na estrada. 


VERSO 23 


aa tosa gfi: ge: | 
ÑO RA RATA 112311 


tatra tatra pata chrânto 
múrcchitah punar utthitah 
pathã pâpiyasã nitas 
tarasá yama-sadanam 





tatra tatra—aqui e ali; patan—caindo; $rantah—fatigado; múrc- 
chitah—inconsciente; punah—novamente; utthitah—erguido; pa- 
1ha—pela estrada; papiyasá—muito inauspiciosa; nitah—trazido; 
tarasá—rapidamente; yama-sadanam-—A presenga de Yamaraja. ¿ 
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TRADUÇÃO 
Enquanto passa por esta estrada rumo à morada de Yamarija, ele 
cai de fadiga, e ás vezes perde a consciéncia, mas é forçado a levantar- 
se novamente. Dessa maneira, ele é rapidamente trazido à presença 
de Yamari 





VERSO 24 


ais aceno af A | 
Atina da serra tera: MIR 


vojanânârm sahasrâni 
navatirh nava cadhvanah 
tribhir.muhúriair dvabhyam vã 
nitah prápnoti yátanáh 





yojanánám—de yojanas; sahasráni—milhar: avatim —noven! 
nava--nove; cat; adhvanah—a uma distância; tribhih—trés; 


muhúrtaih—dentro de segundos; dvabhyám—dois; vá—0u; nitah— 
trazido; prâpnoti—ele recebe; yâtanãh-—castigos. 


TRADUÇÃO 
Deste modo, ele tem de passar por noventa-e-nove mil yojanas 
dentro de dois ou três segundos, e depois é imediatamente submetido 
aos castigos torturantes que está destinado a sofrer. 


SIGNIFICADO 

Calcula-se que uma yojana equivale a 12,8 quilômetros. Portanto, 
o ser vivo criminoso. é obrigado a passar. por, uma estrada de 
1.267.200 quilômetros de extensão. Essa longa distância é percorrida 
dentro de pouquíssimos segundos. O corpo sutil: é coberto pelos 
verdugos para que a entidade viva possa percorrer toda essa distân- 
cia rapidamente e ao mesmo tempo tolerar o sofrimento. Esta cober- 
tura, embora material, é feita de elementos tão refinados que os 
cientistas materiais não podem descobrir de que elas são feitas. Per- 
correr 1.267.200 quilômetros dentro de alguns segundos parece fan- 
tástico para os modernos viajantes espaciais- "Até agora eles têm 
viajado à velocidade de 28.800, quilômetros por hora, mas aqui 
vemos que um criminoso percorre 1.267.200 quilômetros dentro de 
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pouquíssimos segundos, embora o processo náo seja espiritual, mas 
sim material. 


VERSO 25 


ana REGAR | 
atar e a sar 


adipanam sva-gátraná 
vestayitvolmukadibhih 

ãtma-mãrhsâdanam kvâpi 
sva-krttarh parato pi vã 


adipanam—ateando-se fogo; sva-gatrânam-—a seus próprios mem- 
bros; vestayitvã-—tendo sido cercado; ulmuka-âdibhih—por pedaços 
de madeira incandescente e assim por diante; dtma-mámhsa—de sua 
própria carne; adanam — comendo; kva api—às vezes; sva-krttam 
feito por ele mesmo; pararah— por outros; api—entAo; vá—ou. 





TRADUÇÃO 
Ele é posto no meio de tições de madeira incandescente, e ateia-se 
fogo nos seus membros. Em alguns casos, ele é forçado a comer sua 
própria carne ou dá-la a comer aos outros. 


SIGNIFICADO 

A partir deste verso, até os três versos seguintes, narra-se a des- 
crição do castigo. A primeira descrição é que o criminoso é forçado a 
comer sua própria carne, queimando no fogo, ou 'a permitir que 
outros como ele, que estão ali presentes, a comam. Na última grande 
guerra, às vezes, as pessoas nos campos de concentração comiam seu 
próprio ‘excremento; dë modo qüe não é tão espantoso que em 
Yamasádana, a moráda de Yamarája, alguém que antes se divertia 


muito comendo a carne dos outros seja forçado a comer súa própria 
carne. 


VERSO 26 


rate: AAA 
caga REN 
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jivatas cantrabhyuddharah 
$va-grdhrair yama-sádane 

sarpa-vr$cika-damsadyair 
dasadbhis catma-vaisasam 


jivatah—vivo; ca—e; antra—de suas entranhas; abhyuddhárah— 
arrancando; éva-grdhraih—por cáes e abutres; yama-sâdane-—na 
morada de Yamarãja; sarpa-—por serpentes; vrscika—escorpiões; 
darhsa—mosquitos; âdyaih=e assim por diante; dasadbhih— 
mordendo; ca—e; átma-vaisasam—tormento de si mesmo. 


TRADUÇÃO 
Suas entranhas são arrancadas pelos cães-de-caça e abutres do 
inferno, muito embora ele ainda esteja vivo para ver isso, e ele fica 
sujeito ao tormento de serpentes, escorpiões, mosquitos e outras 
criaturas que o mordem. 


VERSO 27 


Sa qa aim fara | 
qe ña da ei: 13 


krntanarh cavayavaso 
gajadibhyo bhidapanam 

paranarh giri-$rigebhyo 
rodhanam câmbu-gartayoh 


krntanam—amputando; ca—e; avayavasah-—membro por mem- 
bro; gaja-âdibhyah—por elefantes e assim por diante, ii amas 
despedaçando; patanam—atirando para baixo; giri—de colinas; 
$rigebhyah—dos cumes; rodhanam—encerrando; ca—e; ambu- 
gartayoh—na água ou numa caverna. 


TRADUÇÃO 
Em seguida seus membros são amputados e despedaçados por 
elefantes. Ele é atirado violentamente de cumes de colinas, e, além 
disso, é mantido cativo, ou na água, ou numa caverna. 
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VERSO 28 


referente itens ST: 1 
qe atra fa: a fm: 11201) 


vãs tâmisrândha-tâmisrã 
rauravádyás ca yátandh 

bhunkte naro vá nãri vã 
mithah sangena nirmitãh 


yah—os quais; támisra—nome de um inferno; andha-támisrah— 
nome de um inferno; raurava—nome de um inferno; ddydh—e assim 
por diante; ca—e; yátanah—castigos; bhunkte—submetem-se; narah— 
homem; vá—ou; nári—mulher; vá—ou; mithah—mútua; sangena— 
pela associagáo; nirmitdh—causados. 


TRADUÇÃO 
Homens e mulheres cujas vidas giravam em torno da prática de 
vida sexual ilícita são postos em muitas espécies de condições mise- 


ráveis nos infernos conhecidos como Tâmisra, Andha-tâmisra e 
Raurava. 


SIGNIFICADO 

A vida materialista baseia-se na vida sexual. O sexo é a base da 
existência de todas as pessoas materialistas, que se submetem a rigo- 
rosas tribulações na luta pela vida. Portanto, na civilização védica, 
só se permite vida sexual sob determinadas restrições: para pessoas 
casadas e somente para gerar filhos. Porém, quando se pratica vida 
sexual em troca de gozo dos sentidos ilegal e ilicitamente, tanto o 
homem quanto a mulher recebem castigos rigorosos neste mundo e 
apósia morte, Neste mundo, também, eles são castigados por doenças 
virulentas como sífilis e blenorragia, e, na próxima vida, como vemos 
nesta passagem do Srimad-Bhagavatam,, eles sáo postos em dife- 
rentes espécies de condições infernais para sofrer. No Primeiro Capí- 
tulo do Bhagavad-gitã, a vida sexual ilícita também é muito condena- 
da, e se diz que quem produz filhos por meio de vida sexual ilícita é 
enviado ao inferno. Confirma-se aqui no Bhãgavatam que esses 
ofensores são postos em condições infernais de vida em Tâmisra, 
Andha-tâmisra e Raurava. 


Descrição das atividades fruitivas adversas 


VERSO 29 


ada qt ct E ta Va | 
am ra a tera: IRS 


atraiva narakah svarga 
iti mãtah pracaksate 
yā yātanā vai nārakyas 
tā ihāpy upalakşitāh 


atra—neste mundo; eva—mesmo; narakah—inferno; svargah— 
céu; iti—assim; marah—6 máe; pracaksate—eles dizem; yah—os 
quais; yaranah—castigos; vai—certamente; narakyah—infernais; 
tâh—eles; iha—aqui; api—também; upalakgitâh—visíveis. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Kapila continuou: Minha querida mãe, às vezes se diz 


que experimentamos céu ou inferno neste planeta, pois os castigos 
infernais às vezes são visíveis também neste planeta. 


SIGNIFICADO 

Às vezes os descrentes não aceitam essas afirmações da escritura a 
respeito do inferno. Eles desprezam essas descrições autorizadas. 
Portanto, o Senhor Kapila as confirma, dizendo que essas condições 
infernais também são visíveis neste planeta: Não é que elas existam 
apenas no planeta onde vive Yamarája. No planeta de Yamaraja, o 
homem pecaminoso recebe à oportunidade de praticar viver nas 
condições infernais que terá de sofrer na próxima vida, e então ele 
recebe a oportunidade de nascer noutro planeta para continuar sua 
vida infernal. Por exemplo: se um homem está destinado a receber o 
castigo de permanecer no inferno e comer excremento e urina, entáo, 
antes de mais nada, ele pratica esses hábitos no planeta de Yamarája, 
e depois recebe uma espécie de corpo em particular, como a de porco, 
para que possa comer excremento e pensar que está gozando da vida. 
Afirmou-se anteriormente que, sob qualquer condição infernal, a 
alma condicionada pensa que é feliz. Caso contrário, não lhe seria 
possível sofrer a vida infernal. 





| 
| 
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VERSO 30 


a qu fam RAR AA! 
Romi aa A 3 ell 


eva kutumbam bibhrâna 
udaram bhara eva vā 

visrjyehobhayarh pretya 
bhunkte tat-phalam idrśam 


evam—dessa maneira; kujumbam—familia; bibhrāņah—aquele 
que manteve; udaram—estômago; bharah—aquele que manteve; 
eva—somente; vá—ou; visriya—após abandonar; iha—aqui; ubha- 
yam—ambos; pretya—após a morte; bhuñkte—ele se submete; tat— 
disto; phalam—resultado; idréam—tal. 


TRADUCAO 
Após deixar este corpo, o homem que manteve a si e aos membros 
de sua familia através de atividades pecaminosas sofre uma vida 
infernal, e seus parentes também sofrem. 


SIGNIFICADO 

O erro da civilização moderna é que o homem não acredita na 
próxima vida. Mas, quer acredite, quer não, existe a próxima vida, e 
tem-se de sofrer caso não se leve uma vida responsável em termos dos 
preceitos de escrituras autorizadas como os Vedas e os Purânas, As 
espécies inferiores aos seres humanos não são responsáveis por suas 
ações porque são levadas a agir de determinada maneira, porém, na 
vida desenvolvida de consciência humana, se alguém não for respon- 
sável por suas atividades certamente obterá uma vida infernal, como. 
se descreve nesta passagem. 


VERSO 31 


em qua tri Rida ARA | 
aa qo TO SIR 


ekah prapadyate dhvântam 
hitvedarh sva-kalevaram 


Verso 31] Descrição das atividades fruitivas adversas 


kusaletara-pátheyo 
bhúta-drohena yad bhrtam 


ekah—solitário; prapadyate—ele entra; dhvantam—escuridáo; hi- 
1vá—após deixar; idam—este; sva—seu; kalevaram—corpo; kusala- 
itara—pecado; pãtheyah—o dinheiro da sua passagem; bhúta—a 
outras entidades vivas; drohena=pelo mal; yat—o0 corpo que; 
bhrtam—foi mantido. 


TRADUÇÃO 
Solitário, ele vai às mais escuras regiões do inferno após aban- 
donar o corpo atual, e o dinheiro que adquiriu, invejando outras 
entidades vivas, é o dinheiro da passagem com a qual ele deixa este 
mundo. 


SIGNIFICADO 

Quando um homem ganha dinheiro por meios ilícitos e mantém 
sua família e a si mesmo com este dinheiro, o dinheiro é desfrutado 
por muitos membros da família, mas ele vai para o inferno sozinho. 
Uma pessoa que gozar: da vida ganhando dinheiro ou invejando a 
vida de outrem, e que desfrutar com a família e amigos, terá que 
desfrutar sozinha o resultado das reações pecaminosas de tal vida 
ilícita e violenta. Por exemplo: se um homem consegue algum dinhei- 
ro, matando alguém, e, com este dinheiro, mantém sua família, 
aqueles que desfrutam do “dinheiro negro” ganho por ele também 
são parcialmente responsáveis e também são enviados ao inferno, 
mas aquele que for o líder receberá castigo especial. O resultado do 
gozo material é que a pessoa leva consigo apenas a reação pecami- 
nosa, e não o dinheiro. O dinheiro que ela ganhou é deixado neste 
mundo, e ela leva somente a reação. 

Além disso, neste mundo, se uma pessoa adquire algum dinheiro, 
assassinando alguém, a família dela não é enforcada, embora seus 
membros sejam pecaminosamente contaminados. Mas o próprio. 
homem que comete o assassinato e mantém sua família é enforcado, 
como assassino. O ofensor direto é mais responsável.pelas atividades 
pecaminosas que o desfrutador indireto. O grande acadêmico erudito 
Cânakya. Pandita diz, portanto, que qualquer coisa que alguém 
tenha em sua posse pode ser mais bem gasta se for para a causa de 
sat, a Suprema Personalidade de Deus, porque ele não poderá levar 
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suas posses consigo. Elas permanecem aqui, e ficam perdidas. Quer 
deixemos o dinheiro, quer o'dinheiro nos deixe, de qualquer modo 
nos separaremos dele. A melhor forma de usar o dinheiro, enquanto 


ele está sob nossa propriedade, é gastá-lo para adquirir consciência 
de Krsna. 


VERSO 32 
Mati au a a qa | 
A co EE] 


daivenāsāditarh tasya 
$amalam niraye pumãn 

bhunkte kutumba-posasya 
hrta-vitta iváturah 


daivena—pelo arranjo da Suprema Personalidade de Deus; asadi- 
tam—obtida; tasya—sua; $amalam—reação pecaminosa; niraye— 
numa condição infernal; pumán—o homem; bhunkte—submete-se; 
kufumba-pogasya—de manter uma família; hrta-vittah—aquele cuja 
riqueza é perdida; iva—como; aturah-—sofrimento. 





TRADUÇÃO 
Assim, pelo arranjo da Suprema Personalidade de Deus, o man- 
tenedor dos parentes é posto numa condição infernal para sofrer por 
suas atividades pecaminosas, assim como um homem que perde sua 
riqueza. 


SIGNIFICADO 

O exemplo dado aqui é que a pessoa pecaminosa sofre como um 
homem que perde sua riqueza. A alma condicionada alcança a forma 
humana de corpo após muitíssimos nascimentos — o corpo humano 
é um bem muito valioso. Ao invés de utilizar esta vida para obter 
liberação, se alguém a utiliza simplesmente com o objetivo de manter 
sua dita família e portanto executa ações tolas e desautorizadas, ele é 
comparado a um homem que perde sua riqueza e que se lamenta por 
isto. Não adianta se lamentar pela riqueza perdida; porém, enquanto 
haja riqueza, deve-se utilizá-la apropriadamente e por esse meio 
obter benefício eterno. Alguém poderá argumentar que, quando um 
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homem deixa seu dinheiro ganho por méio de atividades pecamino- 
sas, ele também deixa suas atividades pecaminosas aqui, junto com o 
dinheiro. Mas, menciona-se especificamente nesta passagem que, por 
determinação superior (daivenasâditam), embora o homem deixe 
pára trás o dinheiro que ganhou pecaminosamente, ele leva o seu 
efeito consigo. Quando o homem rouba algum dinheiro, 'se ele é 
apanhado e concorda em devolvê-lo, ele não fica isento da punição 
criminal. Pela lei do estado, mesmo que ele devolva-o dinheiro, terá 
que submeter-se à punição. Analogamente, o dinheiro ganho me- 
diante um processo criminoso poderá ser deixado pelo homem na 
hora da morte, mas, por determinação superior, ele levará o efeito 
consigo, e por isso será obrigado a sofrer vida infernal. 


VERSO 33 


a a PANGE: | 
aA AAs ret quem: qa (RR 


kevalena hy adharmena 
kutumba-bharanotsukah 

váti jivo ndha-tâmisram 
caramarht tamasah padam 


kevalena—simplesmente; hi—certamente; adharmena—mediante 
atividades irreligiosas; kujumba- família; bharana—por manter; 
utsukah-— ansiosa; yáti—vai; jivah-—uma pessoa; andha-tâmisram— 
a Andha-támisra; caramam—final; tamasah—da escuridão; padam-— 
região. 


TRADUÇÃO 
Portanto, uma pessoa que está muito ansiosa por manter sua 
família e seus parentes somente mediante métodos negros vai com 
toda a certeza à mais escura região do inferno, que é conhecida como 
Andha-tâmisra. 


SIGNIFICADO 
Três palavras neste verso são muito significativas. Kevalena signifi- 
ca “somente mediante métodos negros”, adharmena significa “deso- 
nesto” ou “irreligioso”, e kufumba-bharana significa “manutengáo 
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da família.” Decerto, é dever do chefe de família manter a família, 
mas deve-se ansiar por-ganhar a vida através do método prescrito, 
como se estabelece nas escrituras. No Bhagavad-gitã descreve-se que 
o Senhor dividiu o sistema social em quatro divisões de castas, ou 
vargas, segundo qualidade e trabalho, À parte do Bhagavad-gita, em 
toda sociedade um homem é conhecido por sua qualidade e seu 
trabalho, Por exemplo: o homem que fabrica móveis de madeira é 
chamado de marceneiro, e o homem que trabalha o ferro na bigorna 
é chamado de ferreiro. Do mesmo modo, o homem que se ocupa nos 
campos da medicina ou da engenharia tem dever e designação especi- 
ficos; Todas essas atividades humanas foram divididas pelo Senhor 
Supremo em quatro varnas, a saber, brâhmana, ksatriya, vaisya e 
$tidra. No Bhagavad-gitá e em outros textos védicos, mencionam-se 
os deveres específicos do brãhmana, do kgatriya, do vaisya e do 
Sidra. 

Devemos trabalhar honestamente, conforme nossa qualificagáo. 
Náo devemos ganhar a vida ilicitamente, por meios para os quais náo 
estamos qualificados. Se um brãhmana que trabalha como sacerdote 
a fim de iluminar seus seguidores no caminho da vida espiritual não 
é capacitado como sacerdote, então ele está enganando o público. 
Não devemos nos valer de métodos ilegais para ganhar a vida. O 
mesmo é aplicável a um kgatriya ou a um vaisya. Menciona-se espe- 
cialmente que o meio de subsistência daqueles que estão tentando 
avançar em consciência de Krsna precisa ser muito justo e sem com- 
plicações. Menciona-se aqui que aquele que ganha a vida por méto- 
dos ilícitos (kevalena) é enviado à mais escura região infernal. Caso 
contrário, se um homem mantém sua família mediante os métodos 
prescritos e por meios honestos, não há objeção a que ele seja um 
chefe de família. 


VERSO 34 


aaa aaa: | 
A: A OA 13911 


adhastán nara-lokasya 
yávatir yatanadayah. 

kramasah samanukramya 
punar atrávrajec chucih 
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adhasta—abaixo; nara-lokasya—nascimento humano; yavatih= 
tantos quanto; yátana—castigos; adayah—e assim por diante; kra- 
masah—em ordem. regular; samanukramya—tendo passado por; 
punah—novamente; atra—aqui, nesta Terra; dvrajet—ele pode 
retornar; Sucih-—puro. 


TRADUÇÃO 
Tendo passado por todas as condições miseráveis e infernais, e 
tendo passado em ordem regular pelas mais baixas formas de vida 
animal anteriores ao nascimento humano, e tendo sido assim pur- 
gado de seus pecados, ele renasce mais uma vez como ser humano 
nesta Terra. 


SIGNIFICADO 

Assim como o prisioneiro, que se submeteu à incômoda vida na 
prisão, é posto novamente em liberdade, a pessoa que sempre se 
ocupou em atividades fmpias e perversas é posta em condições infer- 
nais, e, após passar por diferentes vidas infernais, a saber, as de 
animais inferiores como cães, gatos e porcos, pelo processo gradual 
de evolução ela retorna à condição de ser humano. No Bhagavad-gitã 
afirma-se que, mesmo que uma pessoa ocupada na prática do sistema 
de yoga não o complete perfeitamente e caia por uma razão ou outra, 
sua próxima vida como ser humano fica garantida. Afirma-se que tal 
pessoa, que caiu do caminho da prática de yoga, recebe uma opor- 
tunidade, em sua vida seguinte, de nascer em família muito rica ou 
em família muito piedosa. Interpreta-se que “família rica” se refere a 
uma grande família de comerciantes, porque, de um modo geral, as 
pessoas que se dedicam a negócios mercantis são muito ricas. Aquele 
que se dedicou ao processo de auto-realização, ou seja, ao processo 
de ligar-se à Suprema Verdade Absoluta, mas não chegou ao ponto 
esperado, recebe permissão de nascer em tal família rica, ou tem 
permissão de nascer em família de brãhmanas piedosos; de qualquer 
maneira, ele tem garantia de aparecer na sociedade humana em sua 
próxima vida. Pode-se concluir que, se alguém não quiser cair na 
vida infernal, como em Tâmisra ou Andha-tâmisra, deverá, então, 
adotar o processo da consciência de Krsna, que é o sistema de yoga 
de primeira classe; isto porque, mesmo que alguém seja incapaz de 
alcançar consciência de Krgna plena nesta vida, ele tem a garantia de 
pelo menos nascer da próxima vez em família humana. Não poderá 





692 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 30 


ser enviado a uma condição infernal. A consciência de Krsna éa vida 
mais pura;:e ela protege todos os seres humanos de escorregarem ao 
inferno para nascer em família de cães ou porcos. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
cèiro Canto, Trigésimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado 
O Senhor Kapila descreve as atividades fruitivas adversas.” 


CAPÍTULO TRINTA-E-UM 


Instruções do Senhor Kapila sobre 
os movimentos das entidades vivas 


VERSO 1 
ETT 

Sm ARAN A 

fora: fe gi fat ama R 


$ri-bhagaván uváca 
karmaná daiva-netrena 
jantur dehopapattaye 
striyáh pravista udaram 
purhso retah-kanásrayah 


$ri-bhagavân uváca—a Suprema Personalidade de. Deus. disse; 
karmanã-— pelo resultado do trabalho; daiva-netrena—sob a super- 
visão do Senhor; jantuh—a entidade viva; deha—um corpo; upa- 
pattaye—para obter; striyâh—de uma mulher; pravispah—entra; 
udaram—o ventre; purhsah—de um, homem; retah—de sêmen; 
kana—uma partícula; asrayah—residindo em. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Sob a supervisão do Senhor 
Supremo e segundo o resultado de seu trabalho, a entidade viva, a 
alma, é forgada a entrar no ventre de uma mulher através da par- 
tícula do sémen masculino para assumir um tipo de corpo em 
particular. 





SIGNIFICADO 
Como se afirmou no último capítulo, após sofrer diferentes tipos 
de condições infernais, um homem volta novamente à forma humana 
de corpo. Continua-se o mesmo tema. neste capítulo. Com o objetivo 
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de dar um tipo específico, de forma humana;a uma pessoa que já 
sofreu a vida infernal, a alma é transferida ao sêmen de um homem 
que é justamente adequado a tornar-se seu pai. Durante o intercurso 
sexual, a alma é transferida através do sêmen do pai ao ventre da 
mãe, a fim de produzir um tipo específico de corpo. Este processo é 
aplicável a todas as entidades vivas corporificadas, mas é especial- 
mente mencionado para o homem que foi transferido ao inferno 
Andha-tâmisra. Após sofrer lá, quando aquele que teve muitas espé- 
cies de corpos infernais, como os de cães e porcos, tem de voltar à 
forma humana, ele recebe a oportunidade de nascer no mesmo tipo 
de corpo do qual se degradou ao inferno. 

Tudo é feito sob a supervisão da Suprema Personalidade de Deus. 
A natureza material fornece'o corpo, mas ela o faz sob a direção da 
Superalma. Diz-se no: Bhagavad-gitã que a entidade viva erra por 
este mundo material numa carroça feita pela natureza material. O 
Senhor Supremo, como 'a' Superalma, sempre acompanha a alma 
individual, Ele orienta a'hatureza material a fornecer um tipo de 
corpo em particular à alma individual, segundo o resultado de seu 
trabalho, corpo que a natureza material fornece. Nesta passagem, 
uma palavra, retah-kanásrayah, € muito significativa porque indica 
que não é o sêmen do homem que cria a vida no ventre da mulher; ao 
contrário, a entidade viva, a alma, abriga-se numa partícula de'sê- 
men e é então injetada no ventre de uma mulher: Então o corpo se 
desenvolve: Não há possibilidade de criar uma entidade viva sem a 
presença da alma simplesmente pelo'intercurso sexual. A teoria 
materialista de que não existe alma e de que uma criança nasce 
simplesmente mediante a combinação material do esperma e do 
óvulo não é muito verossímil. Ela é inaceitável. 


VERSO 2 


ss AO O TI] 
quí q que mta: RIR 


kalalarh tv'eka-rátrena 
pañca-rátrena budbudam 

dasahena tu karkandhúh 
pesy andam vã tatah param 
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kalalam-—mistura do esperma e do óvulo; tu—então; eka-ratrena— 
na primeira noite; pañca-rátrena—por volta da quinta noite; budbu- 
dam—uma bolha; dasa-ahena—em dez dias; tu—entáo; karkan- 
dhūh—como uma ameixa; pesi—um pedago de carne; andam—um 
ovo; vá—ou; tatah—daí; param—depois disso: 


TRADUÇÃO : 
Na primeira noite, o esperma e O óvulo se misturam, e na quinta 
noite a mistura fermenta-se, transformando-se numa bolha. Na déci- 
ma noite, ela desenvolve-se, assumindo uma forma parecida com a 
da ameixa, e, depois disso, transforma-se gradualmente num pedaço 
de carne ou num ovo, conforme O caso. 


SIGNIFICADO a 

O corpo da alma desenvolve-se de quatro maneiras diferentes, de 
acordo com suas diferentes fontes. Uma espécie de corpo, o das 
árvores e das plantas, germina da terra; a segunda espécie de corpo 
surge da transpiração, como no caso das moscas, eon e e 
vejos; a terceira espécie de corpo desenvolve-se de ovos; e a aa D 
desenvolve-se de um embrião. Este verso indica que, após a emulsii n 
cação do óvulo e do esperma, o corpo gradualmente se desenvolve até 
transformar-se, ou num pedaço de carne, ou num ovo, conforme o 
caso. No caso dos pássaros ele se transforma num ovo, €, no caso dos 
animais e seres humanos, transforma-se num pedaço de carne. 


VERSO 3 


a fal MARA: | 
Fan 12 


másena tu siro dvabhyam 
bahv-anghry-ady-anga-vigrahah 

nakha-lomásthi-carmáni 
linga-cchidrodbhavas tribhik 


másena—dentro de um més; tu—entáo; Sirah—uma cabeça; dvã- 
bhyám—em: dois meses; báhu—bragos; añghri—pés; adi—e assim 
por diante; ariga—membros; vigrahah-—forma; nakha—unhas; Ji 
pelos do corpo; asthi—ossos; carmáni—e pele; linga—órgáo de 
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geração; chidra-—aberturas; udbhavah—: i ; tribhil 
ÓN ¡avah—aparecimento; tribhih—den- 


TRADUÇÃO 

No decorrer de um mês, forma-se uma cabeça, e, ao fim de dois 
meses, as mãos, pés e outros membros tomam forma: Lá pelo fim do 
terceiro més, aparecem as unhas, os dedos das máos e dos pés, o: 
pelos do corpo, os ossos e a pele, bem como o órgão de geração é a 


demais aberturas no corpo, a saber, os olhos, as narinas, os ouvidos, 
lhos, q 


VERSO 4 


ños: amo qto gua: | 
aga af figo 


caturbhir dhátavah sapta 
pañcabhih ksut-trd-udbhavah 
sadbhir jarâyunã vitah 
kuksau bhramyati daksine 


a de quatro meses; dhátavah—elementos; sapta— 
ai pee ni de cinco meses; kgut-trf-—de fome e sede; 
udbhavah—aparecimento; sadbhih—dentro de seis meses; Jarayund= 


pelo ámnio; vitah—envolvido; kuksau—no abdómen; bhrámyati— 
mexe-se; daksine—no lado direito. , 


as: TRADUÇÃO 

entro de quatro meses a partir da data de concepção, 

sete elementos essenciais do corpo, a saber, o quilo, o ão a 
carne, a gordura, os ossos, a medula e o sêmen. Ao final do ¡qúinto 
més, a fome e a sede se fazem sentir, e, ao fim de seis meses, o feto, 


envolvido pelo à; 
amic pel mnio, começa a mexer-se no lado direito do 


SIGNIFICADO 
Quando'o corpo da criança é completamente formado ao fim de 


seis meses, a'crianga, se é menino, começa a se mexer no lado direito. 
e se é menina, tenta se'mexer-no lado esquerdo. i 


Os movimentos das entidades vivas 


VERSO 5 


AAA AER à 
Ia Api a area IM 


mātur jagdhānna-pānādyair 
edhad-dhātur asammate 
sete viņ-mūtrayor garte 
sa jantur jantu-sambhave 


mātuh—da mãe; jagdha—tomadas; anna-pâna—pela comida e 
bebida: âdyaih—e assim por diante; edhat— aumentando; dhátuh— 
os ingredientes de seu COrpo; asammate—abominável; $ete—perma- 
nece; vif-mútrayoh—de fezes e urina; garte—numa cavidade; sah— 
aquele; jantuh—feto; jantu—de vermes; sambhave—o lugar de 
procriação. 


TRADUÇÃO 


Obtendo sua nutrição da comida e da bebida tomadas pela mãe, o 
feto cresce e permanece naquela residência abominável de fezes e 
urina, que é o lugar de procriação de todas as espécies de vermes. 


SIGNIFICADO 

Diz-se no Mãrkandeya Purâna que, no intestino da mãe, o cordão 
umbilical, que é conhecido como apyáyani, une a mãe com o abdô- 
men do filho, e, por esta passagem, a criança dentro do ventre aceita 
o alimento assimilado pela mãe. Dessa maneira, a criança é alimen- 
tada pelo intestino da mãe dentro'do ventre e cresce dia a dia. A 
afirmação do Markandeya Purána sobre a situação da criança den- 
tro do ventre é exatamente corroborada pela ciência médica mo- 
derna, de modo que a autoridade dos Puránas náo pode ser refutada, 
como ás vezes tentam os filósofos Mayavadis. 

Uma vez que o filho depende inteiramente do alimento assimilado 
pela máe, durante a gravidez fazem-se restrições para o alimento 
tomado pela mãe. Demasiado sal, pimenta, cebola e alimentos 
semelhantes são proibidos para a mãe gestante, porque o corpo da 
criança é delicado e novo demais para ela tolerar alimentos tão 
picantes assim. As restrições e precauções a serem tomadas pela mãe 
grávida, como se enuncia nas escrituras smrti da literatura védica, 
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são muito úteis. A literatura védica mostra-nos quanto cuidado deve- 
se tomar para gerar um bom filho na sociedade. A cerimônia 
garbhâdhãna, antes do intercurso sexual, era obrigatória para pes- 
soas nos graus mais elevados da sociedade, e é bastante científica. 

Outros processos recomendados na literatura védica durante a 
gravidez também são muito importantes. Cuidar do filho é dever 
primário dos pais, porque, se tal cuidado for tomado, a sociedade 
encher-se-á de boa população para manter a paz e a prosperidade da 
sociedade, nação e raça humana. 


VERSO 6 


sfa: e Af E! | 
(Sar adig: an 


krmibhih kgata-sarvarngah 
saukumaryat pratiksanam 

múrcchám ápnoty uru-klesas 
tatratyaih ksudhitair muhuh 


krmibhih—por vermes; ksata—mordida; sarva-añgah—em todo o 
corpo; saukumaryat—por causa da fragilidade; prati-ksanam— 
momento após momento; miirechâm-—inconsciência; ãpnoti—ob- 
tém; uru-klesah-—cujo sofrimento é grande; tatratyaih—estando ali 
(no.abdómen); ksudhitaih—famintos; muhuh—repetidamente. 


TRADUÇÃO 
Tendo todo o seu corpo mordido repetidas vezes pelos vermes 
famintos que vivem no próprio abdômen, a criança sofre terrível 
agonia devido à sua fragilidade. Assim, ela cai inconsciente momento 
após momento por causa da terrível condição. 


SIGNIFICADO 
A condição miserável da existência material não é sentida somente 
quando saímos do ventre da mãe, mas também está presente dentro 
do ventre. A vida miserável começa a partir do momento em que a 
entidade viva começa a entrar em contato com seu corpo material. 
Infelizmente, esquecemo-nos desta experiência e não levamos muito 
a sério as misérias do nascimento, No Bhagavad-gitã, portanto, 
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meénciona-se especificamente que devemos ser muito vigilantes para 
compreender as dificuldades específicas do nascimento e da morte. 
Assim como durante a formação deste corpo somos obrigados a 
passar por tantas dificuldades dentro dó ventre da mãe, no momento 
da morte também há muitas dificuldades. Como se descreveu no 
capítulo anterior, tem-se de transmigrar de um corpo a Eo à 
transmigração a corpos de cães e porcos é especialmente miseri pe 
Mas, apesar dessas condigóes miseráveis, devido ao encanto de ua. 
esquecemo-nos de tudo e ficamos: enamorados da atual chama a 
felicidade, que na verdade é descrita como sendo nada mais que a 
luta contra a infelicidade. 


VERSO 7 


Gaara: 
aa ma = u 


katu-tiksnosna-lavana- 
rúksamladibhir ulbanaih 

máãtr-bhuktair upasprstah 
sarvángotthita-vedanah 


katu—amargos; tiksna—picantes; usna—quentes; lavana—salga- 
dos; riiksa—secos; amla—azedos; adibhih—e assim por diante; 
ulbanaih—excessivo; mátr-bhuktaih—pelos alimentos comidos pela 
máe; upasprstah—afetada; sarva-añga—por todoo corpo; utthita— 
surgida; vedanah—dor. 


TRADUÇÃO 
Devido à mãe comer alimentos amargos e picantes, ou alimentos 
que são demasiadamente salgados ou muito azedos, o corpo da crian- 
a sofre incessantemente dores que são quase intoleráveis. 


SIGNIFICADO 
Todas as descrições da situação corpórea da criança no ventre da 
mãe estão além de nossa concepção. É muito difícil permanecer em 
tal posição, mas ainda assim a criança tem de ficar ali. Como sua 
consciência não é muito desenvolvida, a criança pode tolerar, a 
situação; caso contrário, ela morreria. Esta é a bênção de mãyã, que 
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dota: o corpo sofredor com as qualificações para tolerar torturas tão 
terríveis. 


VERSO 8 


sata def tio: | 
ar ger fire: alt angina 1101 


ulbena sarhvrtastasminn 
antrai$ ca bahir dvrtah 

áste krtvá sirah kuksau 
bhugna-prstha-Sirodharah 


ulbena—pelo ámnio; sarvrtah—envolvida; tasmin—nesse lugar; 
antraih—pelos intestinos; ca—e; bahih—externamente; dvrtah— 
coberta; âste-—ela deita-se; krtvã-—tendo: posto; Sirah—a cabeça; 


kuksau—para o estômago; bhugna-—inclinados; prstha—costas; $irah- 
dharah—pescogo. 


TRADUÇÃO 
Situada no âmnio e coberta externamente pelos intestinos, a crian- 
ça permanece deitada num lado do abdômen, com a cabeça voltada 
para seu abdômen e suas costas e pescoço recurvados como um arco. 


SIGNIFICADO 

Se um adulto fosse posto em condição semelhante à da criança 
dentro do abdômen, inteiramente tolhida sob todos:os aspectos, ser- 
lhe-ia impossível viver mesmo por alguns segundos. Infelizmente, nós 
nos esquecemos de todos esses sofrimentos e tentamos ser felizes 
nesta vida, não nos importando com a liberação da alma do enreda- 
mento de nascimentos e mortes. Desventurada é a civilização na qual 
esses assuntos náo sáo claramente discutidos para fazer com que as 
pessoas entendam a condição precária da existência material. 


VERSO 9 


SL IA T TRR 1 


a na AET, 
AAN ERE 
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akalpah svanga-cestâyâm 
Sakunta iva pañjare 

tatra labdha-smrtir daivãt 
karma janma-Satodbhavamn 

smaran dirgham anucchvasah 
Sarma kirh nâma vindate 


akalpah—incapaz; sva-anga-—seus membros; cestâyâm-—de se 
movimentarem; sakuntah—um pássaro; iva—como; pañjare—numa 
gaiola; tatra—ali; labdha-smrtih—tendo recobrado sua memória; 
daivát—por sorte; karma—atividades; janma-Sata-udbhavam—ocor- 
ridas durante os últimos cem nascimentos; smaran-—-lembrando-se; 
dirgham—por longo tempo; anucchvásam—suspirando; śarma— 
paz de espírito; kim — qual; nâma-—então; vindate—pode ela alcançar. 


TRADUÇÃO 
Assim, a criança permanece como um pássaro numa gaiola, sem 
liberdade de movimento. Nessa altura, se a criança é afortunada, ela 


pode se lembrar de todos os incômodos de seus cem nascimentos 
passados, e se angustia desditosamente. Qual é a possibilidade de paz 
de espírito nesta condição? 


SIGNIFICADO 

Após o nascimento, a criança talvez esqueça as dificuldades de 
suas vidas passadas, mas quando nos tornamos adultos podemos 
pelo menos entender as aflitivas torturas a que nos submetemos no 
nascimento e na morte, lendo escrituras autorizadas como o Srimad- 
Bhãgavatam. Se não acreditamos nas escrituras, isso é outro caso, 
mas se temos fé na autoridade dessas descrições, então devemos nos 
preparar para nossa liberdade na próxima vida; isto é possível nesta 
forma humana de vida. Diz-se que quem não toma consciência des- 
sas indicações de sofrimento na existência humana está sem dúvida 
cometendo suicídio. Diz-se que esta forma humana de vida é o único 
meio para atravessar a nescidade de maya, ou existência material. 
Temos um barco muito eficiente nesta forma humana de corpo, e há 
um capitão muito hábil, o mestre espiritual; os preceitos das escritu- 
ras são como ventos favoráveis. Se não cruzamos o oceano de nesci- 
dade da existência material apesar de todas essas facilidades, então é 
certo que estamos cometendo suicídio intencionalmente. 
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VERSO 10 


MA ASA Aa: 
HA RAR A o 


arabhya saptamán másal 
labdha-bodho pi vepitah 

naikatrāste sūti-vātair 
visthã-bhir iva sodarah 





àârabhya--começando; saptamãt mãsãt-—a partir do sétimo mês; 
labdha«bodhah—dotada de consciência; api--embora; «vepitah— 
empurrada; na—náo; ekatra—em um só lugar; dste—ela permanece; 
súti-vátaih—pelos ares antes do parto; vistha-bhúh—o verme; iva— 
como; sa-udarah—nascidos do mesmo ventre. 





TRADUÇÃO 
Assim dotada com o desenvolvimento de consciência a partir do 
sétimo mês após sua concepção, a criança é empurrada para baixo 
pelos ares que pressionam o embrião durante as semanas que prece- 
dem o parto. Assim como os vermes nascidos da'mesma imunda 
cavidade abdominal, ela não consegue permanecer num só lugar. 





SIGNIFICADO 

No finaldo sétimo mês, a criança é mexida pelo ar do corpo e não 
permanece no mesmo lugar, pois todo o sistema uterino se afrouxa 
antes do parto. Os vermes são descritos aqui como sodara. Sodara 
significa “nascido da mesma mãe.” Uma vez que a criança nasce do 
ventre da mãe e os vermes também nascem da fermentação dentro do 
ventre da mesma mãe, sob essas circunstâncias a criança e os vermes 
são realmente irmãos. Ansiamos tanto por estabelecer a fraternidade 
universal entre os' seres humanos, mas, devemos levar em conside- 
ração que mesmo os vermes são nossos irmãos, isto para não falar de 
outras entidades vivas. Portanto, devemos nos preocupar com todas 
as entidades vivas. 

VERSO 11 


aaa ta: aquí sara: 
ed a aa asa va 


Os movimentos das entidades vivas 


náthamána rsir bhitah 
sapta-vadhrih krtañjalih 
stuvita tam viklavayã 
vãcã yenodare 'rpitah 


nãthamânah—recorrendo; rsih—a entidade viva; bhitah— ame- 
drontada; sapta-vadhrih—atada pelas sete camadas; krta-añjalih— 
com máos postas; stuvita—ora; tam—ao Senhor; viklavayã—balbu- 
ciantes; vácá—com palavras; yena—por quem; udare—no ventre; 
arpitah—ela foi colocada. 


TRADUÇÃO 
A entidade viva nesta terrível condição de vida, atada por sete 
camadas de ingredientes materiais, ora com as mãos postas, recor- 
rendo ao Senhor, que a colocou naquela condição. 


SIGNIFICADO 

Diz-se que, quando a mulher está tendo as dores do parto, ela 
promete nunca mais ficar grávida para sofrer condição tão severa- 
mente dolorosa. Da mesma forma, quando alguém se submete a 
alguma operação cirúrgica, promete que nunca mais agirá de tal 
maneira que adoeça e precise submeter-se à cirurgia médica, ou 
então, quando alguém se vê em situação perigosa, promete nunca 
mais cometer o mesmo erro. Semelhantemente, a entidade viva, ao 
ser posta numa condição infernal de vida, ora ao Senhor, prometendo- 
Lhe nunca mais cometer atividades pecaminosas e ter que ser posta 
no ventre para submeter-se a repetidos nascimentos e mortes. Na 
condição infernal dentro do ventre, a entidade viva tem muito medo 
de nascer novamente, mas, ao sair do ventre, quando está em plena 
vida e goza de boa saúde, ela se esquece de tudo e comete repetida- 
mente os mesmos pecados devido aos quais foi posta naquela hor- 
rível condição de existência. 


VERSO 12 
quis 
ld mara 
am 4 | 
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disé ami qui quad à 
et RRE e 


jantur uvāca 
tasyopasannam aviturh jagad icchayätta- 
nãnã-tanor bhuvi calac-caranãravindam 
so ham vrajâmi $aranarh hy akuto-bhayarh me 
yenedrsi gatir adar$y asato inuriipã 


jantuh uváca—a alma humana diz; tasya—da Suprema Persona- 
lidade de Deus; upasannam—tendo se aproximado em busca de pro- 
tegáo; avitum—para proteger; jagat—o universo; icchaya—por Sua 
própria vontade; ãrta-nânã-tanoh—que aceita várias formas; bhuvi— 
sobre a Terra; calat—caminhando; carana-aravindam—os pés de 
lótus; sah aham—eu próprio; vrajâmi—vou; faranam—ao abrigo; 
hi—de fato; akutah-bhayam—dando alívio de todo o temor; me— 
para mim; yena—por quem; ¡drsi—tal; gatih—condigáo de vida; 
adarsi—foi considerada; asatah—impiedosas; anurípá—adequada. 


TRADUÇÃO 

A alma humana diz: Refugio-me aos pés de lótus da Suprema 
Personalidade de Deus, que aparece sob Suas várias formas eternas e 
caminha sobre a superfície do mundo. Refugio-me unicamente nEle, 
porque Ele pode dar-me alívio de todo o temor e dEle recebi esta 
condição de vida, que é justamente adequada às minhas atividades 
impiedosas. 

SIGNIFICADO 

A palavra calac-caranáravindam refere-se à Suprema Personali- 
dade de Deus, que realmente caminha ou viaja sobre a superfície do 
mundo. Por exemplo: o Senhor Rámacandra realmente caminhou 
sobre a superfície do mundo, e o Senhor Krsna também caminhou 
assim como um homem comum. Portanto, a oração é oferecida à 
Suprema Personalidade de Deus, que desce à superfície desta Terra, 
ou em qualquer parte deste universo, para proteger os piedosos e 
destruir os ímpios. Confirma-se no Bhagavad-gitã que quando há um 
aumento de irreligião e surgem discrepâncias nas verdadeiras ativi- 
dades religiosas, o Senhor Supremo vem para proteger os piedosos e 
matar os ímpios. Este verso refere-se ao Senhor Krsna. 
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Outro ponto significativo neste verso é que o Senhor vem, icchayã, 
por Sua própria vontade. Como Krsna confirma no Bhagavad-gitã, 
sambhavámy ātma-māya) Eu apareço por Minha vontade, atra- 
vés de Meu poder potencial interno.” Ele não é forçado a vir pelas 
leis da natureza material. Aqui se declara que icchayã: Ele não 
assume forma alguma, como pensam os impersonalistas, porque Ele 
vem por Sua própria vontade, e a forma sob a qual Ele desce é Sua 
forma eterna, Assim como o Senhor Supremo põe a entidade viva 
em horrível condição de existência, Ele também pode libertá-la, e 
por isso deve-se procurar abrigo aos pés de lótus de Krsna. Krsna 
exige: “Abandona tudo e rende-te a Mim,” E também se diz no 
Bhagavad-gitã que qualquer pessoa que se aproxime dEle não volta 
novamente a aceitar uma forma na existência material, senão que 
volta ao Supremo, volta ao lar, para nunca mais voltar. 


VERSO 13 
qe a mo TT 


PERMITAS AAA | 
a RARA 
LE 


yas tv atra baddha iva karmabhir àvrtâtmã 
bhútendriyasayamayim avalambya máyám 

aste visuddham avikáram akhanda-bodham 
atapyamána-hrdaye 'vasitarh namâmi 


yah—que; tu—também; atra—aqui, baddhah—atada; iva—como 
se; karmabhih—por atividades; ávrta—coberta; drmá—a alma pura, 
bhūta—os elementos grosseiros; indriya—os sentidos; 4$aya—a men- 
te; mayim—consistindo em; avalambya—tendo caído; māyām—em 
māyā; āste—permanece; visuddham—completamente puro, avi- 
káram—sem mudanga; akhanda-bodham—possuidor de conheci- 
mento ilimitado; Ztapyamána—arrependido; hrdaye—no coração; 
avasitam—residindo; namámi—oferego minhas respeitosas Teve- 
réncias. 

TRADUÇÃO 

Eu, a alma pura, aparecendo agora atada por minhas 

encontro-me no ventre de minha mãe pelo arranjo de má: 
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minhas respeitosas reverências a Ele, que também está aqui comigo 
mas que é inafetável e imutável. Ele é ilimitado, mas é perceptível 
para a coração arrependido. A Ele ofereço minhas respeitosas 
reveréncias. 

SIGNIFICADO 

Como se afirma no verso anterior, a alma jiva diz: “Refugio-me no 
Senhor Supremo.” Portanto, constitucionalmente, a alma jiva é o 
servo subordinado da Alma Suprema, a Personalidade de Deus. 
Tanto a Alma Suprema quanto a alma jiva estão sentadas no mesmo 
corpo, como se confirma nos Upanisads. Elas estão sentadas como 
amigos, só que um está sofrendo, e o outro está à parte do sofri- 
mento, 

Neste verso se diz — visuddham avikáram akhanda-bodham; a 
Superalma está sempre sentada à parte de toda a contaminação. A 
entidade viva é contaminada e sofre porque tem um corpo material, 
mas isto não quer dizer que, porque o Senhor também está com ela, 
Ele também tem um corpo material, Ele é avikâram, imutável. Ele é 
sempre o mesmo Supremo, mas, infelizmente, os filósofos Mayã- 
vádis, por causa de seus corações impuros, não podem entender que 
a Alma Suprema, a Superalma, é diferente da alma individual. Aqui 
se diz que dtapyamâna-hrdaye 'vasitam: Ele está no coração de toda 
entidade viva, mas só pode ser percebido por uma alma que tenha se 
arrependido. A alma individual se arrepende de ter se esquecido de 
sua posição constitucional, de ter desejado tornar-se una com a Alma 
Suprema e tentado ao máximo assenhorear-se da natureza material. 
Ela se vê frustrada, e por isso se arrepende. Nessa altura, a Su- 
peralma, ou a relação entre a Superalma e a alma individual, é 
percebida. Como se confirma no Bhagavad-gitã, após muitíssimos 
nascimentos ocorre à alma condicionada o conhecimento de que 
Vasudeya é grande, de que Ele é O mestre, e Ele € o Senhor. A alma 
individual é serva, e por isso se rende a Ele. Nessa altura, ela se torna 
um mahátmã, uma grande alma. Portanto, um ser vivo afortunado 


que chega a esta compreensão, mesmo dentro do ventre de sua mãe, 
tem garantida a sua liberação. 


VERSO 14 


q qua fia Tt 
MAS 
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Maa. a 
aa vi faq guia LR 


yah pafica-bhiita-racite rahitah Sarire 

cchanno “yathendriya-gunãrtha-cid-ãimako ham 
tenâvikuntha-mahimânam rsim tam enarh 

vande pararh prakrti-ptirusayoh pumámsam 


yah—quem; pañca-bhúta—cinco elementos grosseiros; racite— 
feito de; rahitah—separada; Sarire—no corpo material; channah— 
coberto; ayarha—impropriamente; indriya—sentidos; guna—quali- 
dades; arrha—objetos dos sentidos; cit—ego; atmakah—consistindo 
em; aham—eu; tena—por um corpo material; avikunjha-mahimá- 
nam—cujas glórias náo podem ser obscurecidas; rsim—onisciente; 
1am—este; enam—a Ele; vande—ofereco reverências; param-—trans- 
cendental; prakrti—à natureza material; parusayoh-—às entidades 
vivas; pumãrhsam—à Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 

Estou separada do Senhor por estar neste corpo material, que é 
feito de cinco elementos, e por isso minhas qualidades e sentidos 
estão sendo mal usados, visto que sou essencialmente espiritual. 
Porque a Suprema Personalidade de Deus é transcendental à natu- 
reza material e às entidades vivas, porque Ele é desprovido de seme- 
lhante corpo material e porque é sempre glorioso em Suas quali- 
dades espirituais, ofereço-Lhe minhas reverências. 





SIGNIFICADO 

A diferença entre a entidade viva e a Suprema Personalidade de 
Deus é que a entidade viva tem a propensão a sujeitar-se à natureza 
material, ao passo que a Divindade Suprema sempre é transcenden- 
tal à natureza material, bem como às entidades vivas. Assim que a 
entidade viva é posta na natureza material, seus sentidos e qualidades 
são poluídos, ou designados. Não há possibilidade de que o Senhor 
Supremo seja corporificado por qualidades materiais ou sentidos 
materiais, pois Ele está acima da influência da natureza material e 
não é possível que Se ponha na escuridão da ignorância como as 
entidades vivas. Devido a Seu pleno conhecimento, Ele não é jamais 
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subjugado pela influéncia da natureza material. A natureza material 
está sempre sob Seu controle, e por isso náo é possível que a natu- 
reza material controle a Suprema Personalidade de Deus. 

Uma vez que a identidade da entidade viva é muito diminuta, ela 
tende a deixar-se subjugar pela natureza material, porém, quando se 
liberta deste corpo material, que é falso, ela alcanga a mesma natu- 
reza espiritual que o Senhor Supremo. Nessa altura, não há dife- 
rença qualitativa entre ela e o Senhor Supremo, mas, por não ser 
quantitativamente tão poderosa a ponto de jamais cair sob a influên- 
cia: da: natureza material, ela é quantitativamente diferente do 
Senhor. 

Todo o processo do serviço devocional destina-se a purificar-nos 
desta contaminação da natureza material e colocar-nos na plata- 
forma espiritual, onde somos qualitativamente iguais à Suprema 
Personalidade de Deus. Nos Vedas se diz que a entidade viva é 
sempre livre. Asañgo hy ayarh purusah. A entidade viva é liberada. 
Sua contaminagáo material é temporária, e sua verdadeira posigáo é 
a condicáo liberada. Alcanga-se esta liberagáo através da consciência 
de Krsna, que comega a partir do ponto da rendigáo. Portanto, aqui 
se diz: “Ofereço minhas respeitosas reverências à Pessoa Suprema.” 


VERSO 15 


qmagan, 

aiia qa aa! 
aa: gai a di 

gen an magat NAI 


yan-maáyayoru-guna-karma-nibandhane 'smin 
sârhsârike pathi cararhs tad-abhi$ramena 

nasta-smrtih punar ayam pravrnita loka 
yuktyã kayã mahad-anugraham antarena 


yat—do Senhor; mãyayã-—pela mãyã; uru-guna-—surgindo dos 
grandes modos; karma — atividades; nibandhane —com laços; asmin— 
esta; samsárike—de repetidos nascimentos e mortes; pathi—no 
caminho;. caran—errando; tat—dela; abhisramena—com grandes 
dores; nasfa—perdida; smytih-—memória; punah—novamente; ayam— 
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esta entidade viva; pravrnita—poderá compreender; lokam—sua 
verdadeira natureza; yuktyã kayã-—por que meios; mahat-anu- 
graham—a misericórdia do Senhor; antarena-—sem. 


TRADUÇÃO 

A alma humana continua orando: A: entidade viva é posta sob a 
influência da natureza material e continua sua árdua luta pela vida 
no caminho de repetidos nascimentos e mortes. Essa vida condi- 
cional deve-se a seu esquecimento de sua relação com a Suprema 
Personalidade de Deus. Portanto, sem a misericórdia do Senhor, 
como poderá ela ocupar-se novamente em transcendental serviço 
amoroso ao Senhor? 


SIGNIFICADO 

Os filósofos Mayavâdis dizem que, pelo mero cultivo de conheci- 
mento mediante a especulação mental, podemos libertar-nos da con- 
dição de cativeiro material. Mas aqui se diz que nos libertamos, não 
pelo conhecimento, mas pela misericórdia do Senhor Supremo. O 
conhecimento que a alma condicionada obtém através da especu- 
lação mental, por mais poderoso que seja, é sempre demasiadamente 
imperfeito para aproximá-la da Verdade Absoluta. Afirma-se que, 
sem a misericórdia da Suprema: Personalidade de Deus, ninguém 
pode entendê-lO ou entender Sua verdadeira forma, qualidades e 
nomes. Aqueles que não aceitam o serviço devocional continuam 
especulando por muitos e muitos milhares de anos, mas, de qualquer 
modo, não conseguem entender a natureza da Verdade Absoluta. 

É possível libertar-se para o conhecimento-da Verdade Absoluta 
somente pela misericórdia da Suprema Personalidade de Deus. 
Nesta passagem se diz claramente que perdemos nossa memória por 
estarmos agora cobertos por Sua energia material. Alguém poderá 
levantar argumentos quanto ao motivo pelo qual somos postos sob a 
influência desta energia material pela vontade suprema do Senhor. 
Explica-se isto no Bhagavad-gitã, onde o Senhor diz: “Estou sentado 
no coração de todos, e, devido a Mim, alguém vive, ou em esqueci- 
mento, ou em conhecimento.” O esquecimento da alma condicio- 
nada também se deve à orientação do Senhor Supremo. A entidade 
viva abusa de sua pequena independência ao querer assenhorear-se 
da natureza material. Este abuso de independência, que se chama 
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mãyã, é sempre possível, caso contrário não haveria independência. 
Independência implica em que se pode usá-la correta ou incorreta- 
mente Não é algo estático, mas sim dinâmico. Portanto, o abuso de 
independência é a causa de sermos influenciados por mãyã. 

“ Mayã é tão forte que o Senhor diz ser muito difícil superar sua 
influência. Contudo, é possível fazê-lo com muita facilidade 
“rendendo-se a Mim.” Mam eva ye prapadyante: qualquer pessoa 
que se renda a Ele poderá'superar a influência das rigorosas leis da 
natureza material. Diz-se claramente: aqui que a entidade viva é 
posta sob a influência de mãyã por vontade dEle, e, se alguém quiser 
livrar-se deste enredamento, só será possível que isto aconteça por 
misericórdia dEle. 

) Explicam-se aqui as atividades das almas condicionadas sob a 
influência da natureza material. Toda alma condicionada dedica-se a 
diferentes espécies de trabalho sob a influência da natureza material. 

Podemos ver, no mundo material, que a alma condicionada age com 
tanto poder que fica brincando maravilhosamente de criar os supos- 
tos avanços da civilização material, visando ao gozo dos sentidos. 
Mas, 'na' verdade, sua posição seria saber que é serva eterna do 
Senhor Supremo. Ao atingir realmente a posição de conhecimento 
perfeito, ela sabe que o Senhor é o supremo objeto adorável, e que a 
entidade viva é Sua serva eterna, Sem este conhecimento, ela se 
ocupa em atividades materiais; chama-se isto de ignorância. 


VERSO 16 


e M-i T- 
das Rara | 
4 aca 
AI AA LG 
jñānar yad etad adadhāt katamah sa devas 
trai-kalikarh sthira-caregv anuvartitamsah 


tarh jiva-karma-padavim anuvartamánás 
tapa-trayopasamanaya vaya bhajema 


jñanam—conhecimento; yat—o qual; etat—este; adadhat—deu; ka- 
tamah—quem além de; sah—esta; devah—a Personalidade de Deus; 
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trai-kalikam—das três fases do tempo; sthira-caresu—nos objetos 
inanimados e animados; anuvarrita—residindo; amsah—Sua repre- 
sentação parcial; ram—a Ele; jiva—das almas jiva; karma-padavim— 
o caminho de atividades fruitivas; anuvartamánáh—que estão tri- 
lhando; rāpa-traya—das três espécies de misérias; upasamandya— 
para livrarmo-nos; vayam—nós; bhajema—temos de nos render. 


TRADUÇÃO 
Ninguém além da Suprema Person: jade de Deus, como o 
Paramátma localizado, a representação parcial do Senhor, orienta 
todos os objetos animados e inanimados. Ele está presente nas três 
fases do tempo —: passado, presente e futuro. Portanto, a alma 
condicionada dedica-se a diferentes atividades sob Sua direção, e, a 
fim de nos livrarmos das três espécies de misérias desta vida condicio- 

nada, basta apenas nos rendermos a Ele. 








SIGNIFICADO 

Quando uma alma condicionada anseia seriamente por livrar-se da 
influência das garras materiais, a Suprema Personalidade de Deus, 
que Se encontra dentro dela como Paramatmaã, dá-lhe este conheci- 
mento: “Rende-te a Mim.” Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã: 
“Abandona todas as outras ocupações. Simplesmente rende-te a 
Mim.” Deve-se aceitar queta fonte de conhecimento é a Pessoa 
Suprema. Confirma-se isto também no Bhagavad-gitá. Mattah 
smrtir jtânam apohanarh ca. O Senhor diz: “Através de Mim obtém- 
se conhecimento verdadeiro e memória, e, também através de Mim, 
obtém-se esquecimento.” Para quem quer satisfazer-se material- 
mente, ou quer assenhorear-se da natureza material, o Senhor dá a 
oportunidade de esquecer-se de Seu serviço e absorver-se na suposta 
felicidade das atividades materiais. Da mesma forma, quando 
alguém se frustra em assenhorear-se da natureza' material e tenta 
seriamente escapar deste enredamento material, o Senhor, interna- 
mente, dá-lhe o conhecimento de que ele precisa se render a Ele; 
então ocorre a liberação. 

Ninguém senão o Senhor Supremo ou Seu representante pode 
transmitir este conhecimento: No Caitanya-caritâmrta, O Senhor 
Caitanya instrui a Rupa Gosvâmi que as entidades vivas vagueiam 
vida após vida, submetendo-se às condições miseráveis da existência 
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material, Mas, quando alguém anseia muito por libertar-se do enre- 
damento material, ele obtém iluminação através do mestre espiritual 
e de Krsna. Isto quer dizer que Krsna, como a Superalma, está 
sentado dentro do coração da entidade viva, e, quando a entidade 
viva fica séria, o Senhor a orienta a refugiar-se em Seu representante, 
o mestre espiritual autêntico. Orientada internamente e guiada 
externamente pelo mestre espiritual, ela alcança o caminho da cons- 
ciência de Krgna, que é a forma de escapar das garras materiais. 

Portanto, não é possível que alguém se estabeleça em sua própria 
posição a menos que seja abençoado pela Suprema Personalidade de 
Deus, A não ser que seja iluminado com o conhecimento supremo, 
será forçado a submeter-se às severas penalidades da árdua luta pela 
vida na natureza material. O mestre espiritual é, portanto, a manifes- 
tação da misericórdia da Pessoa Suprema. A alma condicionada tem 
de receber instruções diretas do mestre espiritual, e assim gradual- 
mente torna-se iluminada no caminho da consciência de Krspa. A 
semente da consciência de Krsna é plantada dentro do coração da 
alma condicionada, e, quando ela ouve as instruções do mestre espi- 
ritual, a semente frutifica, e sua vida é abençoada. 


VERSO 17 


Quero? A. 
RRA ganda: 
SERA 
far alto 


dehy anya-deha-vivare jatharâgninasrg- 
vin-mútra-kúpa-patito bhr$a-tapta-dehah 

iechann ito vivasiturh ganayan sva-másán 
nirvasyate krpana-dhir bhagavan kadá nu 


dehi—a alma corporificada; anya-deha—de outro corpo; vivare— 
no abdómen; jathara—do estómago; agninã—pelo fogo; asrk—de 
sangue; vif-—excremento; miitra-—e urina; kijpa—numa poça; pati- 
tah—caída; bhr$a—fortemente; tapta—queimado; dehah—seu 
corpo; ¡cchan—desejando; ¡tah—daquele lugar; vivasitum—escapar; 
ganayan—contando; sva-másdn—seus meses; nirvasyate—libertar- 
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me-ei; krpana-dhih-— pessoa de inteligência mesquinha; bhagavan — 
é Senhor; kadã-—quando; nu-—de fato. 


TRADUÇÃO 
Caída numa poça de sangue, fezes € urina dentro do abdômen de 
sua mãe, seu próprio corpo queimado pelo fogo gástrico da mãe, 
a alma corporificada, ansiosa por sair dali, conta seus meses e ora: 
“6 meu Senhor, quando eu, mísera alma, libertar-me-ei deste 
confinamento?” 


SIGNIFICADO 
Descreve-se aqui a condigáo precária da entidade viva dentro do 
ventre de sua mãe. Num lado do lugar onde a criança flutua está-o 
calor do fogo gástrico, e no outro lado estão a urina, O sangue e as 
fezes. Após sete meses, a criança, que acaba de recuperar sua cons- 
ciência, sente a condição horrível de sua existência e ora ao Senhor. 


Contando os meses até sua libertação, ela anseia: muitissimo por 
escapar daquele confinamento. O dito homem civilizado não faz caso 
desta horrível condição de vida, e às vezes, visando ao gozo dos 
sentidos, ele tenta matar a criança mediante métodos anticoncepcio- 
nais ou mediante o aborto. Tendo pouca seriedade quanto à horrível 
condição no ventre, pessoas desse tipo continuam no materialismo, 
abusando grosseiramente da oportunidade da forma de vida humana. 

A expressão krpana-dhih é significativa neste verso. Dhi significa 
“inteligência,” e krpana, “mesquinha,” Vida condicional é para pes- 
soas que têm inteligência mesquinha ou que não utilizam sua inteli- 
gência corretamente. Na forma de vida humana a inteligência é evo- 
luída, e é preciso utilizar esta inteligência desenvolvida para escapar 
do ciclo de nascimentos e mortes.. Quem não o faz é mesquinho, 
assim como uma pessoa que tem imensa riqueza mas não a utiliza, 
guardando-a apenas para contemplá-la, Uma pessoa que não utiliza 
realmente sua inteligência humana para escapar das garras de maya, 
o-ciclo de nascimentos e mortes, é tida como mesquinha. O oposto 
exato de mesquinho é udãra — “muito magnánimo.” O brãhmana é 
chamado de udãra por utilizar sua inteligência humana, visando à 
compreensão espiritual. Ele usa esta inteligência para pregar a cons- 
ciência de Krsna para o benefício do público, e por isso é magnânimo. 
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VERSO 18 


edit af a da 

emita: gera mia | 
RARA qua Sa a dia: 

Am REA el 


yenedrśiń gatim asau daśa-māsya isa 
sangrâhitah puru-dayena bhavâdr$ena 
svenaiva tusyatu krtena sa dina-nâthah 
ko náma tat-prati vinañjalim asya kuryát 


yena—por quem (o Senhor); idr$im—tal; gatim—condigáo; asáu 

esta pessoa (eu própria); dasa-másyah—dez meses de idade; ida—ó 
Senhor; sangráhitah—fui levada a aceitar; puru-dayena—muito mise- 
ricordioso; bhavadrena—incomparável; svena—próprio; eva—sozi- 
nho; tusyatu—que Ele fique satisfeito; krtena-—com Seu ato; sah— 
isto; dina-nãthah-—refúgio das almas caídas; kah-—quem; nâma-—de 
fato; tat—essa misericórdia; prati—em troca; vinã—exceto com; 
añijalim—máos postas; asya—do Senhor; kuryãt--posso pagar. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Senhor, por Vossa misericórdia imotivada, despertei 
para a consciência, embora tenha apenas dez meses de idade. Não 
tenho como expressar minha gratidão por essa misericórdia imoti- 
vada da Suprema Personalidade de Deus, o amigo de todas as almas 
caídas, senão por orar com as mãos postas. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã, tanto a inteligência quanto o 
esquecimento são fornecidos pela Superalma sentada com a alma 
individual dentro do corpo. Ao ver que uma alma condicionada está 
mui seriamente tentando escapar das garras da influência material, o 
Senhor Supremo dá-lhe inteligência, internamente como a Su- 
peralma, e, externamente, como o mestre espiritual; ou então, como 
uma encarnação da própria Personalidade de Deus, Ele ajuda 
falando instruções tais como o Bhagavad-gitã. O Senhor sempre 
procura uma oportunidade de redimir as almas caídas de volta à Sua 
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morada, o reino de Deus. Devemos sempre sentir-nos muito agrade- 
cidos à Personalidade de Deus, pois'Ele está sempre ansioso por 
levar-nos à alegre condição de vida eterna. Não há meios suficientes 
para retribuir à Personalidade de Deus por Seu ato de bênção; 
portanto, podemos simplesmente sentir gratidão e orar ao Senhor 
com as mãos postas. Pode ser que esta oração da criança no ventre 
seja questionada por certas pessoas ateistas. Como pode uma criança 
orar tão bem no ventre de sua mãe? Tudo é possível pela graça do 
Senhor. A criança é posta externamente em tal condição precária, 
mas, internamente, ela é à mesma, e O Senhor está ali. Pela energia 
transcendental do Senhor, tudo é possível. 


VERSO 19 


qaeri Ao ag aaaf: 
aa a al 


eee qué gel qui 


rs oe 


pasyaty ayarh dhiganaya nanu sapta-vadhrih 
Sarirake dama-$ariry aparah sva-dehe 

vai-srstayâsarh tam aharh purusarh purânar 
pasye bahir hrdi ca caityam iva pratitam 


pasyati—vê; ayam-—esta entidade viva; dhisanaya—com inteli- 
gência; nanu—somente; sapta-vadhrih—atada pelas sete camadas de 
coberturas materiais, $arirake—percepgdes sensorials agradáveis e 
desagradáveis; dama-$ariri—tendo um corpo para auto-controle; 
aparah—outto; sva-dehe—em seu corpo; yar—=pelo Senhor Su- 
premo; srstayã-—dotada; asam—fui; tam—a Ele; aham—en; puru- 
sam-— pessoa; purânam---mais velha; pasye—ver; bahih-—fora; hrdi— 
no coração; ca—e: caityam—a fonte do ego; ¡va—de fato; prati- 
tam—recomhecido. 


TRADUÇÃO 
Em outra espécie de corpo, a entidade viva vê somente por 
instinto; ela conhece apenas as percepções sensoriais agradáveis e 
desagradáveis daquele corpo em particular. Eu, porém, tenho um 
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corpo no qual posso controlar meus sentidos e posso entender meu 
destino; portanto, ofereço minhas respeitosas reverências à Suprema 
Personalidade de Deus, por quem fui abençoada com este corpo e 
Por cuja graça posso vê-lO interna e externamente. 


SIGNIFICADO 

O processo evolucionário das diferentes espécies de corpos é algo 
parecido com o de uma flor que está frutificando. Assim como há 
diferentes fases no crescimento de uma flor —a fase em que ela é um 
botão, a fase em que ela desabrocha e a fase plenamente desenvol- 
vida de aroma e beleza — da mesma forma, há 8.400.000 espécies de 
corpos em evolução gradual, havendo progresso sistemático das espé- 
cies inferiores de vida até as'superiores. A forma de vida humana é 
tida como a mais elevada, pois oferece consciência para se escapar 
das garras do nascimento e da morte, A criança afortunada no ventre 
de sua mãe compreende sua posição superior e deste modo distingue- 
se dos outros corpos. Animais em corpos inferiores aos do ser 
humano são conscientes somente quanto às aflições e felicidades de 
seus corpos; eles não podem pensar em nada mais que as necessi- 
dades de seus corpos — comer, dormir, acasalar-se e defender-se. 
Mas, na forma de vida humana, pela graça de Deus, a consciência é 
tão desenvolvida que o homem pode avaliar sua posição excepcional 
e assim compreender o eu e o Senhor Supremo. 

A expressão dama-Sariri significa que temos um corpo no qual 
podemos controlar os sentidos e a mente. A complicação da vida 
materialista deve-se à mente descontrolada e aos sentidos descontro- 
lados. Devemos sentir-nos agradecidos à Suprema Personalidade de 
Deus por termos obtido essa excelente forma humana de corpo, e 
devemos utilizá-lo corretamente. A distinção entre animal e homem é 
que o animal não pode se controlar e não tem o senso de decência, ao 
passo que o ser humano tem o senso de decência e pode controlar-se. 
O ser humano que não manifesta esta capacidade de controle não 
passa de um animal. Controlando os sentidos, ou mediante o pro- 
cesso de regulação da yoga, podemos entender a posição de nosso eu, 
da Superalma, do mundo e da inter-relação deles — tudo é possível 
através do controle dos sentidos. Caso contrário, não passamos de 
animais. 

Explica-se nesta passagem a verdadeira auto-realização, mediante 
o-controle dos sentidos. Devemos tentar ver a Suprema Personali- 
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dade de Deus e o nosso próprio eu também. Julgar-se o mesmo que o 
Supremo não é auto-realização. Explica-se claramente aqui que'o 
Senhor Supremo é anãdi, ou purâna, e Ele não tem causa alguma. A 
entidade viva nasce da Divindade Suprema como parte integrante. 
Confirma-se no Brahma-sarnhitã que anãdir adir govindah: Govinda, 
a Pessoa Suprema, não tem causa. Ele é não-nascido. A entidade 
viva, porém, nasce dEle. Comose confirma no: Bhagavad-gitã, 
mamaivarnsah: tanto a entidade viva quanto o Senhor Supremo são 
náo-nascidos, mas é preciso entender que a causa suprema da parte 
integrante é a Suprema Personalidade de Deus; O -Brahma-sarhitã, 
portanto, diz que tudo surge da Suprema Personalidade de Deus 
(sarva-kãrana kãranam). O Vedânta-siitra também confirma isto. 
Janmády asya yatah: à Verdade Absoluta é a fonte original do nasci- 
mento de todos. Krsna também diz no Bhagavad-gitã que aham 
sarvasya prabhavah: “Eu sou a fonte de nascimento de: tudo, 
incluindo Brahma, o Senhor Siva-e as entidades vivas.” Isto é auto 
realização. Devemos entender que estamos sob o controle do Senhor 
Supremo e não achar que somos plenamente independentes. Caso 
contrário, por que seríamos sujeitos à vida condicionada? 


VERSO 20 


ds añ A aa 
mí AREA AR 1 
aran ara 
fama daña 11011 


so 'ham vasann api vibho bahu-duhkha-vásam 
garbhán na nirjigamise bahir andha-kúpe 
yatropayátam upasarpati deva-máyá 
mithyã matir yad-anu sarhsrti-cakram etat 


sah aham—eu própria; vasan—vivendo; api—embora; vibho=4 
Senhor; bahu-duhkha—com: muitas misérias; vásam-—numa con 
digáo; garbhat—do abdómen; ma—náo; nirjigamise—desejo partir; 
bahih—para fora; andha-kipe—no poço escuro; patra—onde; upaya- 
tam—quem vai lá; upasarpati—ela captura; deva-máyd—a energia 
externa do Senhor; mithya—falsa; matih—identificagáo; yat—a 
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maya que; anu—de acordo com; samsrti—de contínuos nascimentos 
e mortes; cakram—ciclo; etat—este. 


TRADUÇÃO 
Portanto, meu Senhor, embora eu esteja vivendo em condição 
terrível, não desejo sair do abdômen de minha mãe para cair nova- 
mente no poço escuro da vida materialista. Vossa energia externa. 
chamada deva-mãyã, logo captura a criança recém-nascida, e imedia- 
tamente a falsa identificação começa, sendo o início do ciclo de 
contínuos nascimentos e mortes. 


SIGNIFICADO 

Enquanto a criança está no ventre de sua mãe, ela encontra-se em 
precária e horrível condição de vida, porém, o benefício é que ela 
revive a consciência pura de sua relação com o Senhor Supremo e 
ora pela libertação. Mas, uma vez que saia do abdômen, quando a 
criança nasce, mãyã, ou a energia ilusória, é tão forte que imediata- 
mente a obriga a considerar seu corpo: como sendo seu eu. Mayã 
significa “ilusão”, ou aquilo que realmente não existe. No mundo 
material, todos se identificam com seus corpos. Esta consciência 
falso-egoística de que “Eu sou este corpo” desenvolve-se logo após a 
criança sair do ventre. A mãe e outros parentes estão esperando a 
criança, e, assim que ela nasce, a mãe a alimenta, e todos cuidam 
dela. Em breve, a entidade viva se esquece de sua posição e enreda-se 
nas relações corpóreas. Toda a existência material consiste no enre- 
damento nesta concepção corpórea de vida. Verdadeiro conhe- 
cimento significa desenvolver a consciência de que “Eu não sou este 
corpo. Sou alma espiritual, eterna parte integrante do Senhor 
Supremo.” Verdadeiro conhecimento implica em renúncia, ou seja, 
não aceitar este corpo como o eu. 

Pela influência de mãyã, a energia externa, esquecemo-nos de tudo 
logo após o nascimento. Portanto, neste verso, a criança está orando 
que prefere permanecer dentro do ventre a sair. A este respeito, diz-se 
que Sukadeva Gosvâmi permaneceu durante dezesseis anos dentro 
do ventre de sua mãe; ele não queria enredar-se na falsa identificação 
corpórea. Após cultivar tal conhecimento dentro do ventre de sua 
mãe, ele saiu ao fim de dezesseis anos e imediatamente deixou o lar 
para que não fosse capturado pela influência de mãyã. O Bhagavad- 
gitã também explica que a influência de mãyã é insuperável. Mas 
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pode-se vencer a insuperável mayã simplesmente pela consciência de 
Krsna. Isto também está confirmado no Bhagavad-gitá (7.14): mám 
eva ye prapadyante máyám etârh taranti te: Quem quer que se renda 
aos pés de lótus de Krsna pode escapar desta falsa concepção de 
vida. É apenas pela influência de mãyã que todos se esquecem de sua 
relação eterna com Krsna e se identificam com seu corpo e os sub- 
produtos do corpo — a saber, esposa, filhos, sociedade, amizade e 
amor; Deste modo, tornam-se vítimas da influência de mãyã, e sua 
vida materialista de contínuos nascimentos 'e mortes torna-se ainda 
mais rigorosa. 


VERSO 21 


qué ña saña 
AAA AGRA | 

aa mo 
IRA ORAR LRR 


tasmãd aharh vigata-viklava uddharisya 
âtmânam ásu tamasah suhrdátmanaiva 

bhúyo yathá vyasanam etad aneka-randhram 
má me bhavisyad upasadita-visnu-pádah 


tasmát—portanto; aham—eu; vigata—cessada; viklavah—pertur- 
bação; uddharisye—libertarei; dtmánam—a mim mesma; dsu— 
rapidamente; tamasah-—da escuridão; suhrdã dtmaná—com inteli- 
gência 'amistosa; eva-—de fato; bhiiyah-—novamente; vathã-—para 
que; vyasanam—condicáo; etat—esta; aneka-randhram—entrando 
em muitos ventres; má—náo; me—minha; bhavisyat—ocorra; upasa- 
dita—colocados (em minha mente); visnu-pádah—os pés de lótus do 
Senhor Visnu. 


TRADUÇÃO 
Portanto, sem me perturbar mais, libertar-me-ei da escuridão da 
ignorância com a ajuda de minha amiga, a consciência lím] 
Simplesmente mantendo os pés de lótus do Senhor Visnu em minha 
mente, serei poupada de entrar nos ventres de muitas mães para 
repetidos nascimentos e mortes. 
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SIGNIFICADO 

As misérias da existência material começam desde o próprio dia 
em que a alma espiritual se abriga no óvulo da mãe e no esperma do 
pai, continuam após a criança nascer do ventre e, depois, prolongam- 
se ainda mais. Não sabemos onde termina o sofrimento. Ele não 
termina, entretanto, com a mudança de corpo. A mudança de corpo 
está acontecendo a cada instante, mas isto não significa que melho- 
ramos desde a'condição fetal de vida até uma condição mais confor- 
tável. A melhor coisa a fazer, portanto, é desenvolver a-consciência 
de Krsna. Afirma-se aqui que upasâdita-visnu-pãâdah. Isto quer dizer 
compreensão da consciência de Krsna. Quem for inteligente, pela 
graça do Senhor, e desenvolver consciência de Krgna, terá sucesso em 
sua vida porque, simplesmente mantendo-se em consciência de 
Krsna, será poupado da repetição de nascimentos e mortes. 

A criança ora que é melhor permanecer dentro do ventre de escuri- 
dão e absorver-se constantemente em consciência de Krsna do que 
sair é novamente cair vítima da energia ilusória, A energia ilusória age 
tanto dentro quanto fora do abdômen, mas, a estratégia é que devemos 
permanecer conscientes de Krsna, e então o efeito dessa condição 
horrível não poderá agir desfavoravelmente sobre nós. O Bhagavad- 
gitã diz que a inteligência é nossa amiga, mas a mesma inteligência 
também pode ser nossa inimiga. Repete-se aqui a mesma idéia: 
suhrdâtmanaiva — inteligência amistosa. Absorção de inteligência no 
serviço pessoal a Krsna e plena consciência de Krsna são sempre o 
caminho da auto-realização e liberação. Sem nos perturbarmos desne- 
cessariamente, se adotarmos o processo da-consciência de Krsna me- 
diante o constante cantar de Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, 
Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare, o 
ciclo de nascimentos e mortes poderá interromper-se para sempre. 

Dentro deste contexto, pode ser que alguém: pergunte: como a 
criança pode estar plenamente consciente de Krsna dentro do ventre 
da mãe sem ter nenhuma parafernália com a qual possa executar 
consciência de Krsna? Náo é necessário providenciar parafernália 
para adorar a Suprema Personalidade de Deus, Vignu. A criança quer 
permanecer dentro do abdômen de sua mãe e, ao mesmo tempo, quer 
libertar-se das garras de:mãyã. Não é necessário arranjo material 
algum para se cultivar a consciência de Krsna. Pode-se cultivar a 
consciência de Krsna em qualquer parte, contanto que se possa pen- 
sar sempre em Krsna. Pode-se cantar o.maha-mantra — Hare Krsna; 
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Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ráma, 
Ráma Ráma, Hare Hare— mesmo dentro do abdômen da mãe. 
Podemos cantá-lo enquanto dormimos, enquanto trabalhamos, apri- 
sionados no ventre ou fora dele. Esta consciéncia de Krsna náo pode 
ser impedida em nenhuma circunstáncia, A conclusáo da oragáo da 
crianga é: “Que eu permanega nesta condigáo; embora seja miserável, 
é melhor ficar aqui do que cair vítima de mãyã novamente, saindo 
daqui.” 


VERSO 22 


AÑ sao 
Ti PRAN a: E 
qa: fra a area: 11220 


kapila uvãca 
evarh krta-matir garbhe 
dasa-masyah stuvann rsih 
sadyah ksipaty avâcinar 
prasútyai súti-márutah 


kapilah uvāca—o Senhor Kapila disse; evam-—assim; kr1a-matih— 
desejando; garbhe—no ventre; dasa-mãsyah-—dez meses de idade; 
stuvan—enaltecendo; rsih—a entidade viva; sadyah—naquele 
mesmo momento; ksipati—impele; avácinam—de cabega para 
baixo; prasiityai--para o nascimento; siti-mãrutah-—o vento para o 
parto. 

TRADUÇÃO 

O Senhor Kapila continuou: A entidade viva de dez meses de idade 
tem esses desejos mesmo enquanto está no ventre. Porém, enquanto 
enaltece o Senhor dessa maneira, o vento que auxilia o parto impele- 
a para a frente, com seu rosto voltado para baixo, para que ela possa 
nascer. 


VERSO 23 
AGO: AO BEAT E 


los GIA 

















722 Srimad-Bhigavatam [Canto 3, Cap. 31 


tenavasrstah sahasá 
krvavak ira áturah 

viniskrâmati krechrena 
nirucchvãso hata-smytih 


tena-—por este vento; avasrstah—empurrada para baixo; sahasã-— 
subitamente; -krtva-—virada; avak—para baixo; sirah-—sua cabeça; 
âturah—sofrimento; viniskrâmati—ela sai; krcchrena—com grande 
dificuldade; nirucchvasah—sem respiração; hata—privada de; smr- 
tih—memória. 

TRADUÇÃO 

Empurrada subitamente para baixo pelo vento, a criança sai com 
grande dificuldade, de cabeça para baixo, sem respiração e privada 
de memória devido à rigorosa agonia. 





SIGNIFICADO 

A palavra krcchrena significa “com grande dificuldade,” Quando a 
criança sai do abdômen através de estreita passagem, devido à pres- 
são ali existente o sistema respiratório pára completamente, e, devido 
à agonia, a criança perde sua memória. Às vezes o incômodo é tão 
severo que a criança sai morta ou quase morta. Podemos simples- 
mente imaginar como são as dores do nascimento. A criança perma- 
nece por dez meses naquela horrivel condição dentro do abdômen, e, 
ao- fim de dez meses, ela é empurrada para fora à força. No 
Bhagavad-gitã, o Senhor chama atenção para o fato de que uma 
pessoa que leva a sério o avanço em consciência espiritual deve sem- 
pre pensar nas quatro dores de nascimento, morte, doença e velhice, 
O materialista avança de muitas maneiras, mas é incapaz de eliminar 
esses'quatro princípios de sofrimento inerentes à existência material. 


VERSO 24 


qi aaa Rae Sua | 


deR aa aa añ aa tirei 


patito bhuvy asrñ-misrah 
vistha-bhúr iva cestate 

rorúyati gate jáane 
viparitâm gatim gatah 
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patitah—caída; bhuvi—na terra; asrk—com sangue; misrah— 
untada; vistha-bhah—um verme; iva—como, cesfate—ela mexe seus 
membros; roridyati—chora bem alto; gate —estando perdido; jfiâne— 
seu conhecimento;  viparitâm--o oposto; gatim-—estado; gatah— 
ido a. 


TRADUÇÃO 
Assim, a criança cai ao solo, untada com fezes e sangue, e se agita 
tal qual um verme nascido do excremento. Ela perde seu conheci- 
mento superior e chora sob o encanto de miyã. 


VERSO 25 


ves a figa geram! Sa A: | 


safa: ereto: all 


para-cchandam na vidusá 
pusyamáno janena sah 

anabhipretam ápannah 
pratyâkhyâtum anisvarah 


para-chandam—o desejo de outrem; na— não; vidusã-—entenden- 
do; pusyamânah—sendo mantida; janena—por pessoas; sah—cla; 
anabhipretam—em circunstâncias indesejáveis; apannah-—caidas; 
pratyâkhyâtum-—de recusar; anisvarah-— incapaz. 


TRADUÇÃO 
Após sair do abdômen, a criança é entregue aos cuidados de pes- 
soas incapazes de entender o que ela quer, e assim ela é pajeada por 
essas pessoas. Incapaz de recusar qualquer coisa que lhe dão, ela se 
vê sujeita a circunstâncias indesejáveis. 


SIGNIFICADO 
Dentro do abdômen da mãe, a alimentação da criança estava 
sendo executada pelo próprio arranjo da natureza. A atmosfera den- 
tro do abdômen não era absolutamente agradável, mas, quanto à 
alimentação da criança, ela estava sendo feita apropriadamente pelas 
leis da natureza. Porém, ao sair do abdômen, a criança entra em 
atmosfera diferente. Ela quer comer algo, mas dão-lhe outra coisa 
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diferente porque ninguém sabe o que ela quer realmente, e ela não 
pode recusar as coisas indesejáveis que lhe são dadas. Às vezes, a 
criança chora pelo seio da mãe, mas, como a babá pensa que é devido 
à dor de seu estômago que ela está chorando, ela dá-lhe algum tipo 
de remédio amargo. A criança não o quer, mas não pode recusá-lo. 
Posta em circunstâncias muito incômodas, seu sofrimento continua. 


VERSO 26 


asa mu aña! 
AT: EASKE ATARA IRRI 


sâyito 'suci-paryanke 
jantuh svedaja-diagite 

nesah kandiyane ngânim 
asanotthána-cestane 


$ayitah—deitada; asuci-paryañke—em cama mal-cheirosa; jan- 
tuh—a criança; sveda-ja—com criaturas nascidas do suor; dúsite 
infestada; na isah—incapaz de; kandiyane—cogando; añgánim— 
seus membros; ásana—sentar; uttháana—ficar de pé; cesfane—ou 
mexer-se; 


TRADUÇÃO 

Deitada em cama mal-cheirosa infestada de suor e germes, a pobre 
criança é incapaz de coçar seu corpo para aliviar-se de sua sensação 
de coceira, isto para não falar de sentar-se, ficar de pé ou mesmo 
mexer-se, 

SIGNIFICADO 

Note-se que a criança nasce chorando e sofrendo. Após o nasci- 
mento, o mesmo sofrimento continua, e ela chora. Por ser pertur- 
bada pelos germes em sua cama mal-cheirosa, contaminada por sua 
urina e suas fezes, a pobre criança continua a chorar. Ela é incapaz 
de tomar qualquer medida de socorro para seu alívio. 


VERSO 27 


dE TRAS GM FAR MGMT: | 
era fartas aa: A A RON 


Os movimentos das entidades vivas 


tudanty áma-tvacarh dar$a 
masakã matkunâdayah 
rudantam vigata: 
krmayah krmikam yathã 


tudanti—eles mordem; ama-tvacam—o bebê, cuja pele é macia; 
darh$ah—moscas; masakah—mosquitos; matkuna—pulgas; ádayah— 
e outras criaturas; rudantam—chorando; vigata—privada de; jña- 
nam—conhecimento; krmayah—yermes; krmikam—um verme; 
yathá—assim como. 


TRADUÇÃO 
Em sua condição desamparada, moscas, mosquitos, pulgas e mui- 
tos germes mordem o bebê, cuja pele é del la, assim como vermes 
menores mordem um verme grande. Privada de conhecimento, a 
criança chora amarguradamente. 








SIGNIFICADO 

A expressão vigara-jfiânam quer dizer que o conhecimento espi- 
ritual, desenvolvido pela criança no abdômen, já foi deitado a perder 
pelo encanto de mayã. Devido a várias espécies de perturbações e por 
estar fora do abdômen, a criança não pode se lembrar do que estava 
pensando para salvar-se. Supõe-se que mesmo que uma pessoa 
adquira algum conhecimento espiritualmente edificante, circunstan- 
cialmente ela tende a esquecé-lo. Náo somente as criangas, mas tam- 
bém as pessoas mais velhas devem ter muito cuidado em proteger seu 
sentido de consciência de Krsna é evitar circunstâncias desfavoráveis 
para que não se esqueçam de seu dever primordial. 


VERSO 28 


sá dad ge q Aie q | 
TARA ara 


ity evarn Saisavara bhuktvá 
duhkhamh paugandam eva ca 

alabdhabhipsito jñanad 
iddha-manyuh $ucarpitah 
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iti evam—dessa maneira;. $aisavam—infáncia; bhuktva—tendo 
passado; duhkham—afligáo; paugandam-—meninice; eva—mesmo; 
ca—e; alabdha—náo obtidas; abhipsitah—ela, cujos desejos; ajña- 
nát—devido à ignorância; iddha—acendida; manyuh—sua ira; $uca— 
pelo pesar; arpitah—dominada. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, a criança atravessa sua infância, sofrendo dife- 
rentes espécies de aflições e chega à meninice. A meninice também 
lhe traz sofrimentos devido aos desejos de obter coisas que nunca 


pode obter. E assim, devido à ignorância, ela se torna irada e 
pesarosa. 


SIGNIFICADO 

A fase a partir do nascimento até o fim dos cinco anos de idade 
chama-s infância. A fase após os cinco anos e até o fim do décimo- 
quinto ano chama-se pauganda. Aos dezesseis anos de idade começa 
a juventude. As aflições da infância já foram explicadas, mas, 
quando a criança chega à meninice, ela'é mandada para uma escola 
da qual não gosta, Ela quer brincar, mas é forçada a ir à escola, 
ssumir a responsabilidade de passar nos exames: Outro 

y idade é que ela quer obter algumas coisas com as quais 
brincar, mas as circunstâncias podem ser tais que ela não seja capaz 
de consegui-las, e assim ela fica aflita e sente dor. Em uma palavra, 
ela é infeliz, mesmo em sua meninice, assim como foi infeliz em sua 
infância, isto para não falar de sua juventude. Os meninos são 
capazes de criar muitas necessidades artificiais de brincar, e, quando 


ficam insatisfeitos, tornam-se agitados de ira, o que resulta em 
sofrimento. 









VERSO 29 


Eta aa AA A 
SO A IRA: MIRO 


saha dehena mánena 
vardhamânena manyunã 

karoti vigraharn kâmi 
kámisv antáya cátmanah 
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saha—com; dehena—0 corpo; mánena—com falso prestigio; var- 
dhamánena—aumentando; manyuná—devido á ira; karoti—ela cria; 
vigraham—hostilidade; kami—a pessoa luxuriosa; kâmigu—contra 
outras pessoas luxuriosas; antâya—para à destruição; ca—e; ãtma- 
nah—da sua alma. 


TRADUÇÃO 
Com o crescimento do corpo, a entidade viva, a fim de aniquilar 
sua alma, aumenta seu falso prestígio e-suaira e desse modo cria 
hostilidade contra pessoas semelhantemente luxuriosas. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, Terceiro Capítulo, verso 36, Arjuna perguntou 
a Krsna qual é a causa da luxúria do ser vivo. Diz-se que a entidade 
viva é eterna e, como tal, qualitativamente igual ao Senhor Supremo. 
Qual é, entáo, o motivo pelo qual ela cai vítima da matéria e comete 
tantas atividades pecaminosas pela influência da energia material? 
Em resposta a esta pergunta, o Senhor Krsna disse.que é a luxúria 
que faz com que uma entidade viva deslize de sua posição elevada à 
abominável condição de existência material, Esta luxúria circuns- 
tancialmente transforma-se em ira. Tanto a luxúria quanto a ira 
encontram-se na plataforma do'modo da paixão. Na verdade, a 
luxúria é produto do modo da paixão, e, na ausência de satisfação da 
luxúria, o mesmo desejo transforma-se em ira, na plataforma da 
ignorância. Quando a ignorância cobre a alma, ela é a fonte de sua 
degradação à mais abominável condição de vida infernal. 

Elevar-se da vida infernal à mais elevada posição de compreensão 
espiritual significa transformar esta Juxúria em amor por Krsna. Sri 
Narottama dása Thákura, grande Acárya da Vaisnava sampradaya, 
disse: káma krsna-karmárpane: devido á nossa luxúria, queremos 
muitas coisas para o gozo de nossos sentidos, porém, podemos trans- 
formar a mesma: luxúria em processo de- purificação para que 
desejemos tudo para a satisfação da Suprema: Personalidade de 
Deus. Além disso, a ira pode ser utilizada contra uma pessoa que 
seja ateísta ou que tenha inveja da Personalidade de Deus. Assim 
como caímos nesta existência material devido à nossa luxúria e ira, 
as mesmas duas qualidades podem ser utilizadas para o propósito de 
avançarmos em consciência de Krsna, e assim todos podem elevar-se 
novamente a sua antiga posição espiritual pura, Srila Rúpa Gosvâmi 
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recomenda, portanto, que, como na existência material temos tantos 
objetos de gozo dos sentidos, dos quais necessitamos para a manuten- 
são do corpo, devemos usá-los todos sem apego, com o propósito de 
satisfazer os sentidos de Krgna: isto é verdadeira renúncia. 


VERSO 30 


q, aie A. apia 
aimag: mA AA 10 


bhūtaih pañcabhir ārabdhe 
dehe'dehy abudhò”sakrı 

aharh mamety asad-grāhah 
karoti kumatir matim 


bhūtaih=por. elementos materiais; pañcabhih—cinco; ārabdhe— 
feito; dehe—no corpo; dehi—a entidade viva; abudhah—ignorante; 
asakrt—constantemente; aham —eu; mama-—meu: -assi a 
coisas impermanentes; grãhah-—aceitando; karoti—ela faz; ku=matih— 
sendo tola; matim-— pensamento. 





TRADUÇÃO 

Devido a tal ignorância a entidade viva aceita o corpo mater! 
que é feito de cinco elementos, como sendo ela mesma. Com essa 
compreensão falsa, ela aceita coisas impermanentes como sua pro- 
priedade e aumenta sua ignorância até a mais escura região. 





? SIGNIFICADO 

Explica-se neste verso a expansão da ignorância. A primeira igno- 
ráncia é identificar o corpo material, que é feito de cinco elementos, 
como o eu, é a segunda é aceitar algo como nossa propriedade devido 
à sua relação com o corpo. Dessa maneira, a ignorância se expande. 
A entidade viva é eterna, mas, por aceitar coisas impermanentes, mal 
identificando seu interesse, ela é posta em ignorância, e por isso sofre 
dores materiais. 


VERSO 31 


als a ara daña | 
DEA Aaa 11221 


Os movimentos das entidades vivas 


tad-artharn kurute karma 
vad-baddho yãti samsrtim 

vo 'nuyâti dadat klesam 
avidyã-karma-bandhanah 


tat-artham—para o benefício do corpo; kurute-—ela executa; 
karma-—ações; yat-baddhah-—atada pelos quais; yāti—ela vai; sar- 
srtim—a repetidos nascimentos e mortes; yah—o corpo que; anuyã- 
ti—acompanha; dadat—dando; klesam—misérias; avidya—pela 
ignorância; karma—pelas atividades fruitivas; bandhanah—a causa 
do cativeiro. 

TRADUÇÃO 

Para o benefício do corpo, que é fonte de constantes incômodos 
para ela e que a acompanha por ela estar atada pelos lagos da 
ignoráncia e das atividades fruitivas; ela executa várias ações que 
fazem com que ela se sujeite a repetidos nascimentos e mortes. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã se diz que é preciso trabalhar para satisfazer 
Yajfia, ou Visnu, pois qualquer trabalho feito sem o objetivo de 
satisfazer a Suprema Personalidade de Deus é causa de cativeiro. No 
estado condicionado, a entidade viva, aceitando seu corpo como ela 
mesma, se esquece de sua relação eterna com a Suprema Personali- 
dade de Deus e age por interesse do seu corpo. Ela aceita o corpo 
como sendo ela mesma, às expansões de seu corpo como seus 
parentes e a terra na qual seu corpo nasceu como adorável. Dessa 
maneira, ela executa toda a espécie de atividades equivocadas, que 
levam a seu perpétuo cativeiro na repetição de nascimentos e mortes 
em várias espécies. 

Na civilização moderna, os chamados líderes sociais, nacionais e 
governamentais desencamiinham cada-vez mais a população, sob a 
concepção corpórea da vida, com o resultado de que todos os líderes, 
com seus seguidores, deslizam rumo a condições infernais, nasci- 
mento após nascimento. Dá-se um exemplo disto no Srimad- 
Bhãgavatam. Andhã yathândhair upaniyamáanah: quando um 
homem cego guia vários outros cegos, o resultado é que todos caem 
numa vala. É isto o que está acontecendo realmente. Há muitos 
líderes para dirigir o público ignorante, mas, como todos eles acham- 
se confundidos pelo conceito corpóreo da vida, não há paz nem 
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prosperidade na sociedade humana. Os pretensos yogis que execu- 
tam várias façanhas corpóreas também se enquadram na mesma 
categoria que essas pessoas ignorantes porque o sistema de hatha- 
yoga é recomendado especialmente para pessoas que estão grossei- 
ramente envolvidas no conceito corpóreo. A conclusão é que, 


enquanto alguém estiver fixo no conceito corpóreo, será obrigado a 
sofrer nascimentos e mortes. 


VERSO 32 


Jefa a que RE 
a a aa ña ar 


yady asadbhih pathi punah 
sisnodara-krtodyamaih 
ásthito ramate jantus 





tamo visati púrvavat 


yadi—se, asadbhih—com os injustos; pathi—no caminho; punah- 
novamente; Sisna—para os órgãos genitais; udara—para o estô- 
mago; krta—feitos; udyamaih—cujos esforços; Asthitah—associando- 
se; ramate-—desfruta; jantuh—a entidade viva; tamah—escuridáo; 
visati—entra; púrva-val—como antes. å 


TRADUÇÃO 
Se, portanto, a entidade viva novamente se associa com o caminho 
da inigiiidade, influenciada por pessoas de mentalidade sensual 
ocupadas na busca de desfrute sexual e da satisfação do paladar, ela 
vai novamente para o inferno, como antes. 


SIGNIFICADO 
s Tem-se explicado que a alma condicionada é posta nas condições 
infernais, Andha-tāmisra e Tāmisra, e, após sofrer lá, ela obtém um 
corpo infernal como o do cão ou o do porco. Após vários desses 
nascimentos, ela novamente chega à forma de ser humano. Kapila- 
deva também descreve como nasce o ser humano. O ser humano 
desenvolve-se no abdômen da mãe, sofre ali e novamente aparece. 
Depois de todos esses sofrimentos, se ele obtém outra oportunidade 
num corpo humano e desperdiça-seu tempo precioso na companhia 


Verso 33] Os movimentos das entidades vivas 731 


de pessoas interessadas em vida sexual e pratos saborosos, então, 
naturalmente, ele outra vez desliza rumo aos mesmos infernos 
Andha-tâmisra e Tâmisra. 

De um modo geral, as pessoas estão interessadas na satisfação da 
língua e na satisfação dos órgãos genitais. Isto é vida material. Vida 
material quer dizer comer, beber, ser folgazão e desfrutar, sem inte- 
resse'por entender a identidade espiritual e o processo de avanço 
espiritual. Uma vez que as pessoas materialistas estão interessadas na 
língua, no estômago e nos órgãos genitais, se alguém quiser avançar 
na vida espiritual deverá ter muito cuidado quanto à associação com 
semelhantes pessoas. Associar-se com tais materialistas é cometer 
suicídio proposital na forma humana de vida. Diz-se, portanto, que o 
homem inteligente deve abandonar essa associação indesejável e 
deve sempre misturar-se com pessoas santas. Quando ele está na 
companhia de pessoas santas, todas as suas dúvidas sobre a expan- 
são espiritual da vida são erradicadas, e ele progride tangivelmente 
no caminho da compreensão espiritual. Às vezes observa-se que há 
pessoas muito ligadas a uma espécie de fé religiosa em particular. 


Hindus, muçulmanos e cristãos são fiéis em sua espécie de religião 
em particular, e vão à igreja, templo ou mesquita, mas, infelizmente, 
não podem abandonar a-compânhia de pessoas demasiadamente 
apegadas à vida sexual e à satisfação do paladar. Aqui se diz clara- 
mente que alguém pode ser oficialmente um homem muito religioso, 
porém, se ele se associar com semelhantes pessoas, então é certo que 
escorregará à mais escura região do. inferno. 


VERSO 33 


ae att qua af a 
SAR AAA A RR 


satyarn $aucam dayã maunam 
buddhih $rir hrir yasah ksamá 

amo damo bhagas ceti 
yat-sangad yati sanksayam 


satyam—veracidade; Saucam—limpeza; dayã-—misericórdia; mau- 
nam-—gravidade; buddhih—inteligéncia; $rih— prosperidade; hrih— 
recato; yasah—fama; ksamã--indulgência; $amah—controle da 
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mente; damah—controle dos sentidos; bhagah—fortuna; ca—e; iti— 
assim; yai-sangãt-—pela companhia de quem; yãti sariksayam-—são 
destruídos. 


TRADUÇÃO 
Ela se torna desprovida de veracidade, limpeza, misericórdia, gravi- 
dade, inteligência espiritual, recato, austeridade, fama, indulgénci 
controle da mente, controle dos sentidos, fortuna e todas oportuni 
dades semelhantes. 








SIGNIFICADO 

Aqueles que são demasiadamente apegados à vida sexual não 
podem entender o propósito da Verdade Absoluta, nem podem ser 
limpos.em seus hábitos, isto para não falar de mostrar misericórdia 
para com os outros. Eles não podem permanecer graves, e não têm o 
menor interesse pela meta última da vida. A meta última da vida é 
Krsna, ou Vignu; mas aqueles que sáo apegados à vida sexual não 
podem entender que seu interesse último:é a consciência de Krgna. 
Tais pessoas não têm senso de decência, e mesmo em ruas ou parques 
públicos elas abraçam-se umas às outras como cães e gatos, alegando 
falsamente que isso é “fazer amor.” Tais criaturas desventuradas não 
poderão jamais tornar-se materialmente prósperas. O comporta- 
mento semelhante ao de cáes e gatos as mantém na posição de cães e 
gatos. Elas não podem melhorar condição material alguma, isto para 
não falar de tornarem-se famosas. Tais pessoas tolas poderão inclu- 
sive fazer um show de pretensa yoga, mas são incapazes de controlar 
os sentidos ea mente, o que'é o verdadeiro propósito da prática de 
yoga. Pessoas desse tipo não podem ter opulência alguma em suas 
vidas. Numa palavra, elas são muito desventuradas. 


VERSO 34 


ARS Y ATREA | 
a fa a 


tesv asântegu miidhesu 
Kkhanditâtmasv asâdhugu 

sangarn na kuryãc chocyesu 
vogit-krida-mrgegu ca 
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tesu—com aqueles; asantesu—vulgares; múdhesu—tolos; khandita- 
âtmasu--desprovidos de auto-realização; asadhusu-—perversa; sai 
gam—associagio; na—náo; kuryar—todos devem fazer; Socyegu— 
deplorável; yogit—de mulheres; kridã-mrgesu—cachorros baila- 
rinos; ca—e. 

TRADUÇÃO 

Ninguém deve se associar com um tolo vulgar que seja desprovido 
de conhecimento da auto-realização e que não passe de cachorro 
bailarino nas mãos de uma mulher. 


SIGNIFICADO 

A restrição quanto à associação com tais pessoas tolas destina-se 
especialmente àqueles que estão na linha do avanço em consciência 
de Krsna. Avanço em consciência de Krsna implica no desenvolvi- 
mento das qualidades de veracidade, limpeza, misericórdia, gravi- 
dade, inteligência em conhecimento espiritual, simplicidade, opulên- 
cia material, fama, indulgéncia e controle da mente e dos sentidos. 
Todas essas qualidades devem manifestar-se com o progresso da 
consciência de Krsna, mas se alguém se associa com um Siúdra, uma 
pessoa tola que é'como um cachorro bailarino nas mãos de uma 
mulher, então ele não pode fazer avanço algum. O Senhor Caitanya 
aconselha que qualquer pessoa que esteja ocupada em consciência de 
Krsna e que deseje ultrapassar a nescidade material não deve se 
associar com mulheres ou com pessoas interessadas no gozo mate- 
rial. Para uma pessoa que busca o avanço na consciência de Krsna, 
esta espécie de associação é mais perigosa do que o suicídio. 


VERSO 35 


a qu dai AAA: 
Aaa dl a RA: RAN 


na tathasya bhaven moho 
bandhas cânya-prasangatah 

vosit-sangãd yathã purhso 
yathã tat-sangi-sanigatah 


na—náo; tatha—dessa maneira; asya—deste homem; bhavet— 
podem surgir; mohah—paixá0; bandhah—cativeiro; ca—e; anya- 
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prasañigatah—do apego a qualquer outro objeto; yogit-sangat—do 
apego a mulheres; yathã—como; purhsah—de um homem; yathã-— 

como; tat-sarigi—de homens que gostam de mulheres; sarigarah-—da 
companhia. 


TRADUÇÃO 
Para um homem, a paixão e o cativeiro que resultam do apego a 
qualquer outro objeto não são tão completos como os resultantes do 


apego a uma mulher ou à companhia de homens que gostam de 
mulheres. 


SIGNIFICADO 

O apego a mulheres é tão contaminante que uma pessoa se apega à 
condição da vida material, não somente pela associação com mulhe- 
res, mas também pela contaminada companhia de pessoas que são 
demasiadamente apegadas a elas. Há muitos motivos para nossa vida 
condicionada no mundo material, mas o principal de todos esses 
motivos é a associação com mulheres, como: confirmar-se-á nas 
estrofes seguintes. 

Em Kali-yuga, a associação com mulheres é muito forte. A cada 
passo da vida, há associação com mulheres. Se uma pessoa sai para 
comprar algo, as propagandas estão cheias de pinturas de mulheres. 
A atração fisiológica pelas mulheres é enorme, e por isso as pessoas 
são muito indolentes quanto à compreensão espiritual. A civilização 
védica, sendo baseada na compreensão espiritual, permite-a asso- 
ciação com mulheres de maneira muito cautelosa, Dentre as quatro 
divisões sociais, os membros da primeira ordem (chamada brahma- 
carya), da terceira ordem (vânaprastha) e da quarta ordem (san- 
nyãsa) são estritamente proibidos de associar-se com mulheres. Ape- 
nas em uma ordem, a de chefe de família, é que há licença para 
misturar-se com mulheres sob condições restritas. Em outras pala- 
vras, a atração pela companhia da mulher é a causa da vida material 
condicionada, e qualquer pessoa interessada em livrar-se desta vida 
condicionada deve desapegar-se da companhia de mulheres. 


VERSO 36 


sua a a aaa | 
E RM 


Os movimentos das entidades vivas 


prajapatih sváh duhitaram 
drstvá tad-rupa-dharsitah 

rohid-bhiitâm so 'nvadhâvad 
rkga-riipi hata-trapah 


praja-patih—o Senhor Brahma; svam—sua própria; duhitaram— 
filha; drşyvā— tendo visto; tat-ripa—por seus encantos; dharsitah— 
confundido; rohit-bhiatâm-—para ela sob a forma de uma corça; 
sah—ele; anvadhavat—correu; rksa-ripi—sob a forma de um veado; 
hata—desprovido de; trapah—vergonha. 








TRADUÇÃO 
Ao ver sua própria filha, Brahmã ficou confundido por seus 
encantos e descaradamente correu em sua direção sob a forma de um 
veado quando ela assumiu a forma de uma corça. 


SIGNIFICADO 

O fato de o Senhor Brahmã ter sido cativado pelos encantos de sua 
filha e de o Senhor Siva ter sido cativado pela forma Mohini do 
Senhor são exemplos específicos que nos ensinam que mesmo 
grandes semideuses como Brahmã e o Senhor Siva, isto para não 
falar da alma condicionada comum, são cativados pela beleza da 
mulher. Portanto, todos são aconselhados a não se misturarem livre- 
mente nem sequer com a própria filha, ou com a mãe, ou com a 
irmã, porque os sentidos são tão fortes que, quando alguém fica 
apaixonado, os sentidos não consideram a relação de filha, mãe ou 
irmã. É melhor, portanto, praticar o controle dos sentidos pela exe- 
cução de bhakti-yoga, ocupando-se a serviço de Madana-mohana. O 
Senhor Krsna é chamado de Madana-mohana porque pode subjugar 
o deus Cupido, ou a luxúria. É apenas ocupando-se a serviço de 
Madana-mohana que se pode refrear os ditames de Madana, Cupido. 
Caso contrário, as tentativas de controlar os sentidos fracassarão. 


VERSO 37 


rara a aia q | 
a mA AAA N IS 
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1at-srsta-srsta-srstesu 
ko nv akhandita-dhih pumán 
rsirh náráyanam rte 
vosin-mayyeha mãyayã 


tat—por Brahma;: srspa-srsta-srstesu—dentre todas as entidades 
vivas; geradas; kah—quem; nu—de fato; akhandita—náo desviada; 
dhih—sua inteligência; pumân-—masculino; rsim—.o sábio; nãrãya- 
nam Narâyana; rte—exceto; yogit-mayyã-—sob a forma da mulher; 
iha—aqui; mãyayã-—por mãyáã, A 


TRADUÇÃO 
Dentre todas as espécies de entidades vivas geradas por Brahmā, a 
saber, homens, semideuses e animais, ninguém além do sábio Nãri 
yana é imune à atração de mãyã sob a forma da mulher. 





SIGNIFICADO 

A primeira criatura viva é o próprio Brahmã, de quem foram 
criados sábios como- Marici, que, por sua vez, criaram Kasyapa 
Muni e outros, e Kasyapa Muni e os Manus criaram diferentes 
semideuses e seres humanos, etc. Mas náo há ninguém entre eles que 
náo se sinta atraído pelo encanto de mãyã sob a forma da mulher. 
Em todo o mundo material, começando de Brahmã e descendo até 
pequenas e insignificantes criaturas como a formiga, todos sentem-se 
atraídos pela vida sexual. Este é o princípio básico deste mundo 
material, O fato de o Senhor Brahmã ter se sentido atraído por sua 
filha é-o exemplo vívido de que ninguém está isento da atração 
sexual pela mulher. Aimulher, portanto, é a maravilhosa criação de 
mãyã para manter a alma condicionada algemada. 


VERSO 38 


TE A TATA: aim atira A | 
msi arara afeto ae RA 


balarh me pasya mayayah 
stri-mayyã jayino disâm 

yā karoti padākrāntān 
bhrūvi-jrmbheņa kevalam 
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balam—a força; me-—Minha; pasya-—mantidos; máyáyah—de 
maya; stri-mayyah—=sob: a forma da mulher; jayinah—conquista- 
dores; di£am—de todas as direções; yã-—quem; karoti—faz; pada- 
akrántán—seguindo suas pegadas; bhrivi—de suas sobrancelhas; 
jrmbhena—pelo movimento; kevalam—meramente. 


TRADUÇÃO 
Simplesmente tenta entender a poderosa força de Minha mãyã sob 
a forma da mulher, que, pelo mero movimento de suas sobrancelhas, 
pode manter mesmo os maiores conquistadores do mundo sob seu 
controle. 


SIGNIFICADO 

Há muitos exemplos na história do mundo de grandes conquista- 
dores que são cativados pelos encantos de uma Cleópatra. É preciso 
estudar a potência cativante da mulher e a atração que o homem 
sente por essa potência. De que fonte foi ela gerada? Segundo o 
Vedânta-siitra, podemos entender que tudo é gerado da Suprema 
Personalidade de Deus. Ali se enuncia: janmãdy aspa yatah. Isto 
quer dizer que a Suprema Personalidade de Deus, ou seja, a Pessoa 
Suprema, Brahman, a Verdade: Absoluta, é a fonte da qual tudo 
emana. O poder cativante da mulher, e a suscetibilidade do homem a 
tal atração, também existem necessariamente na Suprema Persona- 
lidade de Deus no mundo espiritual e estão necessariamente repre- 
sentados nos passatempos transcendentais do Senhor. 

O Senhor é a Pessoa Suprema, o ser masculino supremo. Assim 
como um ser masculino comum quer ser atraído por um ser femi- 
nino, esta propensão existe de modo semelhante na Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Ele também quer ser atraído pelas belas feições 
de uma mulher. Portanto à questão é: se Ele quer ser cativado por 
essa atração feminina, seria Ele atraído por qualquer mulher mate- 
rial? Isto não é possível. Mesmo pessoas que estão nesta existência 
material podem abandonar a atração por mulheres se são atraídas 
pelo Brahman Supremo. Foio que ocorreu com Haridãsa Thákura. 
Uma bela prostituta tentou atraí-lo na calada da noite, porém, como 
estava situado em serviço devocional, em transcendental amor por 
Deus, Haridása Thákura náo se deixou cativar, Pelo contrário; ele 
converteu a prostituta em grande devota através de sua associação 
transcendental. Portanto, certamente esta atração material não pode 
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atrair o Senhor Supremo: Quando Ele quer Se deixar atrair por uma 
mulher, Ele tem de criar essa mulher de Sua própria energia. Esta 
mulher é Radhãrâni. Os Gosvâmis explicam que Radharâni é a 
manifestação da potência de prazer da Suprema Personalidade de 
Deus. Quando o Senhor Supremo deseja obter prazer transcenden- 
tal, Ele tem de criar uma mulher de Sua potência interna. Assim, a 
tendência a ser atraído pela beleza feminina é natural porque existe 
no mundo espiritual. No mundo material, ela se reflete pervertida- 
mente, e por isso há tantos inebriamentos. 

Ao invés dese deixar atrair pela beleza material, se alguém se 
acostuma a sentir-se atraído pela beleza de Radhãrâni e Krsna então 
a afirmação do Bhagavad-gitã, parar drstvã nivartate Pesca a 
verdade. Quem se sente atraído pela beleza transcendental de Radhã 
e Krsna não sente mais atração pela beleza material feminina. Esta é 
a importância especial da adoração a Radhã-Krsna. Yamunacârya 
atesta este fato, dizendo: “Desde que me tornei atraído pela beleza de 
Radhãe Krsna, quando sobrevém atração por mulher ou uma lem- 
brança de vida sexual com mulher, eu imediatamente cuspo nelas e 
meu rosto se encrespa de desgosto.” Quando nos deixamos atrair por 
Madana-mohana e pela beleza de Krgna e Suas consortes, então as 
algemas da vida condicionada, a saber, a beleza de uma mulher 
material, não podem nos atrair. 


VERSO 39 


RA TAS STO 
AMÓ 
da Sa] 
aq, mo fitas IS 


sañgarh na kuryāt pramadāsu j 
yogasya páramh param áruruksuh 

mat-sevayã pratilabdhãtma-labho 
vadanti yã niraya-dvaram asya 





preta pa na-=não; kuryãt—deve-se fazer; prama- 
rogo mulheres; jaru—jamais; yogasya—da yoga; param— 
culmináncia; param-—suprema; druruksuh—aquele que aspira alcan- 
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gar; mat-sevaya—prestando-Me servico; pratilabdha—obtida; átma- 
labhah—auto-realizagio; vadanti—dizem; yah—as mulheres que; ní- 
raya—ao inferno; dváram—o portáo; asya—do devoto que está 
avançando. 


TRADUÇÃO 
Aquele que aspira alcançar a culminância da yoga e compreende 
seu eu, prestando-Me serviço, não deve jamais se associar com uma 
mulher atrativa, pois as escrituras declaram que tal mulher é o por- 
tão do inferno para o devoto que está avançando. 


SIGNIFICADO 

A culminância da poga é aplena consciência de Krsna. Isto é 
afirmado no Bhagavad-gitã: uma pessoa que sempre pensa em Krsna 
com devoção é o mais elevado de todos os yogis E no Segundo 
Capítulo do Primeiro Canto do Srimad- Bhagavatam também. se 
afirma que, quando alguém se livra da contaminação material pres 
tando serviço devocional-à Suprema Personalidade de Deus, então 
pode entender a ciência de Deus. 

Usa-se aqui a expressão pratilabdhátma-labhah. ÀÁtmã significa 
“eu,” e lâbha, “ganho.” De um modo geral, as almas condicionadas 
perderam seu ãtmã, ou eu, mas aqueles que são transcendentalistas 
compreenderam o eu. Orienta-se que uma alma auto-realizada que 
aspira à mais elevada plataforma de perfeição ióguica não deve se 
associar com jovens mulheres:Na era moderna, entretanto, hámui- 
tos patifes que recomendam que, enquanto alguém tiver órgãos geni- 
tais, ele deve desfrutar de mulheres a seu 'bel-prazer, e, ao mesmo 
tempo, pode tornar-se um yogi. Em nenhum sistema padrão de yoga 
se aceita a associação com mulheres: Afirma-se aqui claramente que 
a companhia de mulheres é o portão para a vida infernal. Na civili- 
zação védica, fazem-se muitas restrições à associação com mulheres, 
Dentre as quatro divisões sociais, O brahmacári, o vânaprastha e o 
sannyást —trés ordens = são estritamente proibidos de associar-se 
com mulheres; somente os grhasthas, ou chefes de família, têm 
licença para ter relação íntima com uma mulher, e esta relação tam- 
bém fica restrita à procriação de bons filhos. Se, contudo, alguém 
quiser aferrar-se à contínua existência no mundo material, poderá 
entregar-se à associação feminina irrestritamente. 
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VERSO 40 que a mulher é o portáo para a morte, ou seja, para o esquecimento 
de nosso eu. Ela bloqueia o caminho da compreensão espiritual. 


qa entar Raia | 
ESA lleol 


yopayati Sanair maya 
yosid deva-vinirmitá 

tām iksetátmano mptyurh 
trnaih kúpam ivávrtam 


yd-—aquela que; upayáti—se aproxima; Sanaih—lentamente; 
mayá—representacáo de maya; yogit—mulher; deva—pelo Senhor; 
vinirmita—criada; tám—a ela; Ikseta—deve-se considerar; dima- 
nah—da alma; mrtyum-—morte; trnaik-—com grama; kúpam—um 
pogo; ¡va—como; dvrtam-—coberto. 








TRADUÇÃO 
A mulher, criada pelo Senhor, é a representação de mãyã, e aquele 
que se associar com tal mãyã, aceitando serviços, ficará sabendo com 
certeza que este é o caminho da morte, assim como um poço camu- 
flado coberto com grama. 


SIGNIFICADO 

Às vezes acontece que um poço abandonado é coberto de grama, e 
um viajante incauto que náo sabe da existéncia do pogo cai nele, 
tendo sua morte garantida. Analogamente, a associação com a 
mulher começa: quando: o homem aceita o serviço dela, porque a 
mulher foi criada especialmente pelo Senhor para prestar serviço ao 
homem. Aceitando o serviço dela; o homem cai na armadilha. Se ele 
não tiver inteligência para entender que ela é o portão para a vida 
infernal, poderá entregar-se à sua companhia muito liberalmente. 
Isto é proibido para aqueles que aspiram a ascender à plataforma 
transcendental. Mesmo há cingiienta anos atrás, na sociedade hindu, 
tal associação era restringida. A esposa não podia ver o esposo 
durante o dia. Os chefes:de família tinham inclusive áreas residen- 
ciais diferentes. Os cômodos internos do prédio eram para a mulher, 
e os cômodos externos; parao homem: A aceitação de serviço pres- 
tado por mulher pode parecer muito agradável; mas devemos ser 
muito cautelosos ao aceitar tal serviço: porque se diz claramente 


VERSO 41 


qi aaa i TEENS | 
tea ara: A ATTE N 


yârh manyate patin mohán 
man-máyám rsabhayatim 

stritvarh stri-saùgatah prāpto 
vittâpatya-grha-pradam 


yám—a qual; manyate—ela pensa; patim-—seu esposo; mohát— 
devido a ilusño; mat-máyám—Minha maya; rsabha—sob a forma de 
um homem; âyatim—vindo; stritvam-—=o estado de ser uma mulher; 
stri-sañgatah—do- apego a uma mulher; práptah—obtida; vitta= 
riqueza; apatya—progénie; grha—casa; pradam—outorgando. 


TRADUÇÃO 
Uma entidade viva que, como resultado do apego a uma mulher 
em sua vida anterior, recebeu a forma de uma mulher, olha tolamente 
para mãyã sob a forma de um homem, seu esposo, considerando-o o 
outorgador de riqueza, progênie, casa e outros bens materiais. 


SIGNIFICADO 

Este verso dá a entender que a mulher também deve ter sido um 
homem em sua vida anterior, e, devido a seu apego a sua esposa, ele 
agora tem o corpo de uma mulher. O Bhagavad-gitã confirma isto: ó 
homem obtém seu próximo nascimento de acordo com aquilo em 
que pensa no momento da morte. Se alguém for demasiadamente 
apegado a sua esposa, naturalmente pensará nela no momento da 
morte, e, em sua próxima vida, obterá o corpo de uma mulher. Da 
mesma forma, se uma mulher'pensar em seu esposo no momento da 
morte, naturalmente obterá o corpo de um homem na próxima vida. 
Nas escrituras hindus, portanto, a castidade e a devocáo da mulher 
ao homem são muito enfatizadas. O apego da mulher a seu esposo 
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poderá elevá-la ao corpo de um homem em sua próxima vida, porém, 
o apego do homem a uma mulher degradá-lo-á, e em sua próxima 
vida ele obterá o corpo de uma mulher. Devemos sempre lembrar, 
como se afirma no Bhagavad-gitã, que tanto os corpos materiais 
grosseiros quanto os sutis são vestes — eles são a camisa e o paletó 
da entidade viva. Ser homem ou mulher é mera questão de vesti- 
menta corpórea, A alma, por natureza, é, na verdade, a energia 
marginal do Senhor Supremo. Toda entidade viva, sob sua classifi- 
cação como energia, é tida originalmente como sendo mulher, ou 
seja, aquela que é desfrutada. No corpo de homem, há maiores 
oportunidades de escapar das garras materiais; no corpo de mulher, 
há menos oportunidades. Este verso indica que o corpo de homem 
não deve ser mal utilizado cultivando apego a mulheres, tornando-se, 
assim, demasiadamente envolvido no gozo material, o que resultará 
na obtenção de um corpo de mulher na próxima vida. De um modo 
geral, a mulher “gosta ' muito de prosperidade: familiar, enfeites, 
móveis e vestidos, Ela fica satisfeita quando o esposo lhe fornece 
todas essas coisas suficientemente. A relação entre homem e mulher 
é muito complicada, mas a substância é que quem aspira a ascender à 
fase transcendental de compreensão espiritual deve ter muito cuidado 
ao aceitar a companhia de uma mulher. Na fase de consciência de 
Krsna, entretanto, tal restrição de associação poderá ser abrandada 
porque, seo apego do homem e da mulher não for de um ao outro, 
masa Krsna, então ambos serão igualmente elegíveis para escapar do 
enredamento material e alcançar a morada de Krgna. Como se con- 
firma no Bhagavad-gita, qualquer pessoa que adote seriamente a 
consciência de Krsna — seja ela da espécie inferior de vida, isto é, na 
condição de mulher, seja das classes menos inteligentes, tais como as 
classes mercantil e trabalhadora — voltará ao lar, voltará ao Su- 
premo, ealcançará a morada de Krgna. O homem não deve apegar-se 
à mulher, nem deve a mulher apegar-se ao homem. Tanto homem 
quanto mulher devem ser apegados ao serviço ao Senhor. Então 
haverá possibilidade de liberação do enredamento material para 
ambos: 


VERSO 42 
arara Area | 
qa el ra ai eR 


Os movimentos das entidades vivas 


tam âtmano vijânipãr 
paty-apatya-grhátmakam 

daivopasâditam mrtyum 
mrgayor gâyanam yathã 


tâm-—a maãyã do Senhor; âtmanah-—dela própria; vijaniyat—ela 
deve saber; pati—esposo; apatya—filhos; grha—lar; dtmakam— 
consistindo em; daiva—pela autoridade do Senhor; upasâditam— 
provocada; mrtyum-—morte; mrgayoh—do caçador; gayanam— 
cantar; yathã—como. 





TRADUÇÃO 
Portanto, a mulher deve considerar que seu esposo, seu lar e seus 
filhos são o arranjo da energia externa do Senhor para sua morte, 
assim como o doce cantar do caçador é a morte para o veado. 


SIGNIFICADO 

Nessas instruções, o Senhor Kapiladeva explica que não somente é 
a mulher o portão para o inferno para o homem, mas também o 
homem é o portão para o inferno para a mulher; É tudo uma questão 
de apego. O homem se apega à mulher por causa do serviço dela, de 
sua beleza e de muitas outras qualidades, e, da mesma forma, a 
mulher se apega ao homem porque ele lhe dá um bom lugar para 
viver, enfeites, roupas e filhos. É uma questão de apego de um ao 
outro. Enquanto um está apegado ao outro em troca de gozo mate- 
rial, a mulher é perigosa paravo homem, e o homem também é 
perigoso para a mulher. Mas se o apego é transferido a Krsna, ambos 
tornam-se conscientes de Krsna, e então o casamento é muito bom. 
Srila Rúpa Gosvâmi, portanto, recomenda: 


anasaktasya visayán 
yathárham upayuñjatah 
nirbandhah krsna-sambandhe 
yuktam vairagyam ucyate 
(Bhakti-rasamrta-sindhu 12.255) 


Homem e mulher devem viver juntos sua vida familiar em relação 
com Krsna, somente com o objetivo de desempenhar deveres a ser- 
viço de Krsna. Basta ocupar filhos, esposa e esposo — todos — em 
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deveres conscientes de Krsna para todos esses apegos corpóreos ou 
materiais desaparecerem. Uma vez que o intermediário é Krsna, a 
consciência é pura, e não há possibilidade de degradação em tempo 
algum. 


VERSO 43 


a AA 
qa E an AAA SA 119311 


dehena jiva-bhútena 
lokãl lokam anuvrajan 

bhuñjana eva karmáni 
karoty aviratam pumân 


dehena—por causa do corpo; jiva-bhiitena— possuído pela enti- 
dade viva; lokãt-—de um planeta; lokam-—a outro planeta; anuvra- 
jan—errando; bhufjânah-— desfrutando; eva—assim; karmâni—ati- 
vidades fruitivas; karoti—ela faz; aviratam-— incessantemente; 
pumân—a entidade viva. 


TRADUÇÃO 
Devido a seu tipo de corpo em particular, a entidade viva materia- 
lista erra de um planeta a outro, acompanhando suas atividades 
fruitivas, Dessa maneira, ela se envolve em atividades fruitivas e 
desfruta os resultados incessantemente. 


SIGNIFICADO 

Quando a entidade viva está engaiolada no corpo material, ela 
chama-se jiva-bhiita, e quando está livre do corpo material chama-se 
brahma-bhiita. Mudando de corpo material nascimento após nasci- 
mento, ela viaja, não somente pelas diferentes espécies de vida, mas 
também de um planeta a outro. O Senhor Caitanya diz que as enti- 
dades vivas, atadas por atividades fruitivas, erram dessa maneira por 
todo o universo, ese por algum acaso, ou por atividades piedosas, 
elas entram em contato com um mestre espiritual fidedigno, pela 
graça de Krsna, então elas obtêm a semente do serviço devocional. 
Após obter esta semente, se alguém a semeia em seu coração e a rega 
por meio de ouvir e cantar, a semente cresce até transformar-se numa 
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grande planta, produzindo frutos e flores que a entidade viva pode 
desfrutar, mesmo neste mundo material. Esta é a chamada fase 
brahma-bhiita. Em sua condição designada, a entidade viva é cha- 
mada de materialista, e, ao libertar-se de todas as designações, 
quando é plenamente consciente de Krsna, ocupada em servigo devo- 
cional, ela é chamada de liberada. A menos que alguém obtenha a 
oportunidade de se associar com um mestre espiritual genuíno pela 
graça do Senhor, não há possibilidade de se libertar do ciclo de 
nascimentos e mortes pelas diferentes espécies de vida e através de 
planetas de diversos níveis. 


VERSO 44 


ÍA aaa a a feia: | 
apa ROME TAR: Bl 


jivo hy asyánugo deho 
bhútendriya-mano-mayah 

1an-nirodho 'sya maranam 
avirbhávas tu sambhavah 


'jivah—a entidade viva; hi—de fato; asya—dela; anugah—adequa- 
do; dehah-—corpo; bhiita—elementos materiais grosseiros, indriya— 
sentidos; manah—mente; mayah—feito de; tat—do corpo; niro- 
dhah--destruição; asya—da entidade viva; maranam-—morte; āvir- 
bhāvah—manifestação; tu—mas; sambhavah— nascimento. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, a entidade viva obtém um corpo adequado com 
mente e sentidos materiais, de acordo com suas atividades fruitivas. 
Quando as reações de suas atividades em particular chegam 20 fim, 
este fim chama-se morte, e quando uma série de reações em particu- 
lar começa, este início chama-se nascimento. 


SIGNIFICADO 
Desde tempos imemoriais, a entidade viva viaja pelas diferentes 
espécies de vida e pelos diferentes planetas, quase que perpetua- 
mente. Este processo é explicado no Bhagavad-gitã. Bhrâmayan 
sarva-bhútáni yantraridhâni mãyayã: sob o encanto de maya, todos 




















746 Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 31 


erram pelo universo na carruagem do corpo oferecida pela energia 
material. A vida materialista envolve uma série de ações e reações. Ela 
éum longo rolo de filme de ações e reações e o período de uma vida é 
apenas um flash neste show reativo. Quando nasce uma criança, deve- 
se compreender: que seu tipo de corpo em particular é o início de 
outro conjunto: de atividades, e, quando morre um velho, deve-se 
compreender que um conjunto de atividades reativas chegou ao fim. 

Podemos observar que, devido a diferentes atividades reativas, um 
homem nasce em família rica e outro nasce em família pobre, mesmo 
que ambos nasçam no mesmo lugar, no mesmo momento e na mesma 
atmosfera. Quem é portador de atividades piedosas recebe a oportu- 
nidade de nascer em família rica ou piedosa, e quem é portador de 
atividades ímpias recebe a oportunidade de nascer em família infe- 
rior e pobre. Mudança de corpo significa mudar para um campo de 
atividades diferente. Da mesma forma, quando'o corpo do menino 
transforma-se em corpo de adolescente, as atividades da meninice 
transformam-se em atividades juvenis. 

É claro que a entidade viva recebe um corpo específico para exe- 
cutar um tipo de atividade em particular. Este processo acontece 
perpetuamente, desde tempos que é impossível determinar. Portanto, 
os poetas Vaisnavas dizem: anâdi karama-phale, que significa que 
essas ações e reações de nossas atividades não podem ser determina- 
das, pois podem inclusive continuar desde o último milênio do nas- 
cimento de Brahmã até o milênio seguinte. Temos visto um exemplo 
disto na vida de Nárada Muni. Num milênio, ele foi o filho de uma 
criada, e, no milênio seguinte, tornou-se um grande sábio. 


VERSOS 45—46 
PAETAE ANAT qa | 
aaam MI 
qim ana, al 
a a aaa: lean 


dravyopalabdhi-sthânasya 
dravyeksayogyatá yadá 

tat paficatvam aharn-mânãd 
utpattir dravya-dar$anam 


Os movimentos das entidades vivas 


yathaksnor dravyavayava- 
darsanayogyatá yadá 

tadaiva caksuso drastur 
drastrivayogyatánayoh 


dravya—dos objetos; upalabdhi—de percepção; sthânasya—do 
local; dravya—dos objetos; iksã-—da percepção; avogyatã—incapa- 
cidade; yadã-—quando; ta! —esta; paficatvam —morte; aham-mánát— 
da falsa concepção de “eu”; utpartih-—nascimento; dravya—o corpo 
físico; darganam—contemplando; yatha—tal qual; aksnoh-—dos 
olhos; dravya—dos: objetos; avayava—partes; dargana—da visáo; 
ayogyatá—incapacidade; yadá—quando; tadá—entáo; eva—de fato; 
caksugah-—do sentido da visão; drastuh—do vidente; drastrtva—da 
faculdade de ver: apogyatã-incapacidade; anayoh-—de ambos esses. 





TRADUÇÃO 
Quando os olhos perdem sua capacidade dever cor ou forma 


devido à aflição mórbida do nervo ótico, o sentido da visão torna-se 
insensível. A entidade viva, que é o vidente tanto dos olhos quanto da 
visão, perde sua capacidade de visão. Da mesma maneira, quando o 
corpo físico, o local onde ocorre a percepção dos objetos, perde sua 
capacidade de percepção, isto é conhecido como morte. Quando 
alguém começa a contemplar o corpo físico como seu próprio eu, 
isto chama-se nascimento. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém diz “Eu vejo,” isto significa que ele vê com seus 
olhos ou com seus óculos; ele vê com o instrumento da visão. Se o 
instrumento da visão se quebra, ou adoece, ou se torna incapaz de 
agir, então ele, como o vidente, também pára de agir. Analogamente, 
neste corpo material, no presente momento a alma viva está agindo, 
e, quando o corpo material pára, devido à sua incapacidade de fun- 
cionar, ela também deixa de executar suas atividades reativas. 
Quando nosso instrumento de ação se quebra e não pode funcionar, 
isto chama-se morte.” Novamente, ao obtermos novo instrumento 
para ação, isto chama-se nascimento. Este processo de nascimento e 
morte acontece a cada momento, pelas constantes transformações do 
corpo. A transformação final chama-se morte, e a aceitação de novo 
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corpo chama-se nascimento. Esta é a solução da questão de nasci- 
mentos e mortes. Na realidade, a entidade viva não tem nascimento 
nem morte, senão que é eterna, Como se confirma no Bhagavad-gitã, 
na hanyate hanyamãâne sarire: a entidade viva não morre jamais, 
mesmo após a morte ou aniquilação deste corpo material. 


VERSO 47 


TU: aa A a aresta: | 
ye añ a guapa von 


tasmán na káryah santráso 
na kárpanyarh na sambhramah 
buddhvã jiva-garim dhiro 
mukta-sañgas cared iha 


tasmát—por causa da morte; na—náo; karyah—deve ser feito; 
santrásah—horror; na—náo; kdrpanyam—avareza; na—náo; sam- 
bhramah-—avidez: por ganho material; buddhva—compreendendo; 
jiva-gatim —a verdadeira natureza da entidade viva; dhirah-—firme; 


mukta-sangah—livre do apego; caret—cada um deve movimentar-se 
por aí; iha—neste mundo. 





TRADUÇÃO 
Portanto, ninguém deve encarar a morte com horror, nem recorrer 
a definir o corpo como alma, nem ceder a exageros ao usufruir das 
necessidades corpóreas da vida. Compreendendo a verdadeira natu- 
reza da entidade viva, cada um deve movimentar-se pelo mundo 
afora, livre do apego e firme em seu propósito. 


SIGNIFICADO 

Uma pessoa sensata que tenha compreendido a filosofia da vida e 
da morte fica muito transtornada ao ouvir sobre a horrível e infernal 
condição de vida no ventre da mãe ou fora da mãe. Porém, é preciso 
procurar uma solução aos problemas da vida. O homem sensato deve 
entender a condição miserável deste corpo material. Sem ficar desne- 
cessariamente transtornado, ele deve tentar descobrir se-há um remé- 
dio. Quem se associa com pessoas liberadas pode entender quais são 
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as medidas remediadoras. Porém, é preciso entender quem é-real- 
mente liberado. A pessoa liberada é descrita no Bhagavad-gitã: 
aquele que se ocupa'em serviço devocional ininterrupto ao Senhor, 
tendo ultrapassado as rigorosas leis da natureza material, é tido 
como situado em Brahman. 

A Suprema Personalidade de Deus está além da criação material. 
Mesmo impersonalistas como Sankarãcarya admitem que Nārāyaņa 
é transcendental a esta criação material. Sendo assim, quando 
alguém se ocupa realmente a serviço do Senhor sob várias formas, 
seja como Nãrãyana, como Radhã-Krsna, ou como Sitá-Rama, ele é 
tido como alguém que está na plataforma da liberação. O Bhãgava- 
tam também confirma que liberação significa estarmos situados em 
nossa posição constitucional. Uma vez que:a entidade viva é eterna- 
mente serva do Senhor Supremo, quando alguém se ocupa séria e 
sinceramente no transcendental serviço amoroso ao Senhor, ele 
situa-se na posição de: liberação. Devemos procurar associar-nos 
com uma pessoa liberada, e-então os problemas da'vida, a saber, 
nascimento e morte, poderão ser resolvidos. 

Ninguém deve ser mesquinho ao executar serviço devocional em 
plena consciência de Krsna. Ninguém deve mostrar desnecessaria- 
mente que renunciou a este mundo. Na verdade, a renúncia não é 
possível: Se alguém renuncia-a seu palacete e vai para a floresta, não 
há renúncia alguma nisto, pois o palacete é propriedade da-Suprema 
Personalidade  de' Deus “e 'a' floresta também é propriedade da 
Suprema Personalidade de Deus. 'Se ele muda de uma propriedade 
para outra, isto não quer dizer que praticou a renúncia: ele nunca foi 
proprietário, nem do palácio, nem da floresta. Para que haja renún- 
cia, é necessário renunciar à falsa-compreensão de que é possível 
assenhorear-se da natureza material; Quando alguém renuncia a esta 
falsa atitude e renuncia à posição inflada de que também é Deus, isto 
é verdadeira renúncia. Caso contrário, não há significado para 
renúncia. Rúpa Gosvâmi adverte que, se uma pessoa renuncia à algo 
que'poderia:ser aplicado a serviço do Senhor -e não o usa para este 
propósito, isto chama-se phalgu-vairâgya, renúncia insuficiente-ou 
falsa. Tudo pertence à Suprema Personalidade de Deus; portanto, 
podemos empregar tudo a serviço do Senhor — nada deve ser usado 
para o gozo de nossos sentidos. Isto é verdadeira renúncia. Tam- 
pouco devemos aumentar - desnecessariamente as necessidades do 
corpo: Devemos nos contentar com qualquer coisa que seja oferecida e 
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fornecida por Krsna, sem muito esforgo pessoal. Devemos gastar 
nosso tempo executando serviço devocional em consciência de 
Krsna. Esta é a solução para o problema da vida e da morte. 


VERSO 48 


SARAAN.: JEN IT | 
ar A tera T leci 


samyag-darsanayã buddhyã 
voga-vairâgya-yuktayã 
maáyd-viracite loke 
caren nyasya kalevaram 


samyak-dar$anayã--dotada com a visão correta; buddhyã--atra- 
vés da razão;  voga-—pelo serviço devocional; vairâgya—pelo desa- 
pego; puktaya—fortalecida; maya-viracite-arranjado por: maya; 
loke—a este mundo; caret—a pessoa deve andar dum: lado para 
outro; nyasya—relegando; kalevaram—o corpo. 





TRADUÇÃO 
Dotada de visão correta e fortalecida por serviço devocional e por 
atitude pessimista quanto à identidade material, a pessoa deve rele- 
gar seu corpo a este mundo ilusório através de sua razão. Assim, ela 
pode ficar indiferente a este mundo material. 





SIGNIFICADO 

Às vezes se mal compreende que, se alguém tiver que se associar 
com pessoas ocupadas em serviço devocional, não será capaz de 
resolver o problema econômico. Em resposta a este argumento, 
descreve-se nesta passagem que é preciso associar-se com pessoas 
liberadas, não direta ou fisicamente, mas sim entendendo, mediante 
a filosofia e a lógica, os problemas da vida. Afirma-se aqui — 
samyag-darsanayã buddhyã: é preciso ter visão perfeita, e, através da 
inteligência e da prática de yoga, renunciar a este mundo. Pode-se 
atingir esta renúncia mediante o processo recomendado no Segundo 
Capítulo do Primeiro Canto do Srimad-Bhãgavatam. 

Ainteligência do devoto está sempre em contato com a Suprema 
Personalidade de Deus. Sua atitude diante da existência material é 
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de desapego, pois ele sabe perfeitamente bem que este mundo mate- 
rial é uma criação da energia ilusória. Compreendendo-se como 
parte integrante da Alma Suprema, o devoto pratica seu serviço 
devocional e se mantém completamente à parte das ações e reações 
materiais. Por fim, então, ele abandona seu corpo material, ou seja, a 
energia material, e, como alma pura, entra no reino de Deus. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Trigésimo-primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Instruções do Senhor Kapila sobre os movimentos das 
entidades vivas.” 













CAPÍTULO TRINTA-E-DOIS 


Emaranhamento em atividades fruitivas 













VERSO 1 


AS TA 
sq arar R 
era ei a Aa que tata qt 


kapila uváca 

atha yo grha-medhiyán 
dharmán evavasan grhe 
kâmam artham ca dharmãn svãn 
dogdhi bhúyah piparti tán 












kapilah uvaca—0 Senhor Kapila disse; arha—agora; yah—a pes- 
soa que; grha-medhiyan—dos chefes de família; dharmán—deveres; 
eva—certamente; avasan—vivendo; grhe—em casa; kâmam-—gozo 
dos sentidos; artham-— desenvolvimento econômico; ca—e; dharmãn— 
rituais religiosos; svdn—seus; dogdhi—desfruta; bhúyah—repeti- 
damente; piparti—executa; tán—a eles. 














TRADUÇÃO 

A Personalidade de Deus disse: A pessoa que vive no centro da 
vida familiar obtém benefícios materiais executando rituais religio- 
sos, e deste modo satisfaz seus desejos de desenvolvimento econô- 
mico e gozo dos sentidos. Ela age repetidamente dessa mesma 
maneira. 

SIGNIFICADO 

Há duas classes de chefes de família. Um chama-se grhamedhi, e o 
outro, grhastha. O objetivo do grhamedhi é o gozo dos sentidos, e o 
objetivo do grhastha é a auto-realização. Aqui o Senhor está falando 
sobre o grhamedhi, ou seja, a pessoa que quer permanecer neste 
mundo material. Sua atividade consiste em usufruir de benefícios 
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materiais, executando rituais religiosos com vistas ao desenvolvi- 
mento económico e, deste modo, 'satisfazer finalmente seus sentidos. 
Ele não quer mais nada. Uma pessoa desse tipo trabalha arduamente 
por toda a sua vida para tornar-se muito rica e comer e beber do bom 
e do melhor. Dando alguma caridade: como «atividade piedosa ele 
poderá alcançar uma atmosfera planetária superior em planetas 
celestiais em sua próxima vida, porém, ele não quer suspender a 
repetição de nascimentos e mortes e acabar com os concomitantes 
fatores miseráveis da existência material. Uma pessoa assim chama- 
se grhamedhi. 

O grhastha é a pessoa que vive com a família, esposa, filhos e 
parentes mas não tem apego a eles. Ele prefere viver como chefe de 
família a ser mendicante ou sannyãsi, mas seu objetivo principal é 
alcançar a auto-realização, ou seja, chegar ao padrão de consciência 
de Krsna. Aqui, entretanto, o Senhor Kapiladeva está falando sobre 
os grhamedhis, que fazem da próspera vida materialista sua meta, a 
qual eles alcangam mediante cerimónias sacrificatórias, caridades e 
boas ações. Eles galgam boas posições, e, como sabem que estão 
consumindo seu cabedal de boas atividades, eles repetidamente 
executam atividades de gozo dos sentidos. Prahlâda Mahārāja diz 
—punah punas carvita-carvanânâm:; eles preferem mastigar aquilo 
que já foi mastigado. Repetidamente experimentam as dores mate- 
riais, mesmo que sejam ricos e prósperos, mas não querem aban- 
donar este tipo de vida. 

VERSO 2 


a nh maaa: Tega: 
qu tran fa agna: 
sa capi bhagavad-dharmát 
káma-múdhah parañ-mukhah 
yajate kratubhir devan 
pitFrs ca sraddhayânvitah 


sahele;ca api—além disso; bhagavar-dharmãt-—do serviço devo- 
cional; káma-múdhah—enlouquecido pela luxúria; parak-mukhah — 
tendo o rosto escondido; yajate—adora; kratubhih—com cerimônias 
sacrificatórias; devân-—os semideuses; pitfn-—os antepassados; ca— 
e; raddhaya—com fé; anvitah—dotado. 
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TRADUÇÃO 
Pessoas assim são sempre desprovidas de serviço devocional por 
serem demasiadamente apegadas ao gozo dos sentidos, e por isso, 
embora executem várias espécies de sacrifícios e façam grandes votos 
para satisfazer os semideuses e os antepassados, não estão interessa- 
das em consciência de Krsna, serviço devocional, 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (7:20), afirma-se que pessoas que adoram os 
semideuses perderam sua inteligência: kāmais tais tair hrta-jñānāh. 
Elas se sentem muito atraídas: pelo gozo dos sentidos, e por isso 
adoram os semideuses. Naturalmente, as escrituras védicas recomen- 
dam que, se alguém quiser dinheiro, saúde ou educação, então de- 
verá adorar diversos semideuses. Um materialista tem múltiplas 
necessidades, e assim há múltiplos semideuses para satisfazer seus 
sentidos. Os grhamedhis, que querem continuar um próspero modo 
de vida materialista, geralmente adoram os-semideuses ou os ante- 
passados, oferecendo-lhes pinda, oblações respeitosas. Pessoas assim 
são desprovidas de consciência de Krsna e náo estão interessadas em 
serviço devocional ao Senhor. Esta espécie de homem supostamente 
piedoso e religioso é resultado do impersonalismo. Os impersonalis- 
tas afirmam quea Suprema Verdade Absoluta não tem forma e que 
podemos imaginar qualquer forma que desejemos para nosso benefi- 
cio e adorá-la dessa maneira. Portanto, os grhamedhis, ou homens 
materialistas, dizem que a adoração a qualquer forma de semideus é 
igual à adoração ao Senhor Supremo. Especialmente entre os hin- 
dus, aqueles que são comedores de carne preferem adorar a deusa 
Kali porque prescreve-se que se pode sacrificar uma cabra diante 
desta deusa. Eles sustentam que, quer adoremos a deusa Kāli, ou a 
Suprema Personalidade de Deus, Vişņu, ou-qualquer semideus, 
nosso destino será o mesmo. Isto é patifaria de primeira classe, e 
essas pessoas se desencaminham. Porém, elas preferem esta filosofia. 
O Bhagavad-gitã não aceita semelhante patifaria, e afirma-se clara- 
mente que esses métodos destinam-se a pessoas que perderam sua 
inteligência. O mesmo julgamento confirma-se aqui, com o uso da 
palavra kâma-miidha, significando alguém que perdeu sua razão ou 
está enlouquecido pela luxúria da atração pelo gozo dos sentidos. Os 
kâma-miidhas são desprovidos de consciência de Krsna e serviço 
devocional e enlouquecem devido a forte desejo de gozo dos sentidos. 
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Os adoradores de semideuses são condenados tanto no Bhagavad- 


gitã quanto no Srimad-Bhãgavatam. 
VERSO 3 


PRE: Mad: gama | 
e ra att diam: REA 1 


tac=chraddhayákránta-matih 
pitr-deva-vratah pumán 

gatvá candramasarh lokarh 
soma-pãh punar egyati 


tat-—aos semideuses e aos antepassados; $raddhayã--com reve- 
rência; dkránta—dominada; matih—sua: mente; pitr—aos antepas- 
sados; deva—aos semideuses; vratah—seu voto; pumán—a pessoa; 
gatvá—tendo ido; candramasam—á Lua; lokam—planeta; soma- 
páh—bebendo suco soma; punah—novamente; esyati—retornaráo. 


TRADUÇÃO 
Esses materialistas, atraídos pelo gozo dos sentidos e devotados 
aos antepassados e aos semideuses, poderão elevar-se à Lua, onde 
beberão um extrato da planta soma. Eles retornarão novamente a 
este planeta. 


SIGNIFICADO 

A Lua é considerada um dos planetas do reino celestial. É possível 
promover-se a este planeta executando diferentes sacrifícios reco- 
mendados na literatura védica, tais como atividades piedosas ao 
adorar os semideuses e os antepassados com austeridades e votos. 
Mas não se pode permanecer lá por muito tempo. Afirma-se que a 
vida na Lua dura dez mil anos, segundo o cálculo dos semideuses. O 
tempo dos semideuses é calculado de tal maneira que um dia (doze 
horas) equivale a seis meses neste planeta. Não é possível alcançar a 
Lua-com algum veículo material como o esputinique, porém, as 
pessoas que se sentirem atraídas pelo gozo material poderão ir à Lua 
mediante atividades piedosas. Apesar da promoção à Lua, no 
entanto, tem-se de voltar a esta Terra novamente quando se acabam 
os méritos dos trabalhos executados como sacrificio. Confirma-se 
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isto também no Bhagavad-gitã (9.21): te tarh bhuktvã svarga-lokam 
visalam ksine punye martya-lokarh visanti. 


VERSO 4 


Sl 
aña a a TRA N 


vadã câhindra-sayyâyâm 
sete nantásano harih 
tadã lokã layam yânti 
ta ete grha-medhinâm 


yadá—quando; ca—e; ahi-indra—do rei das serpentes; Sayyã- 
yâm-—na cama; sete—deita-Se; ananta-asanah— Aquele cujo assen- 
to é Ananta Sega; harih—Senhor Hari; tadã--então; lokah—os 
planetas; layam—A dissolugáo; yanti—váo; te ete—aqueles mesmos; 
grha-medhinâm-—dos chefes de família materialistas. 


TRADUÇÃO 
Todos os planetas dos materialistas, incluindo todos os planetas 
celestiais, tais como a Lua, são aniquilados quando a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Hari, vai para Sua cama de serpentes, conhecida 
como Ananta Sega. 


SIGNIFICADO 

As pessoas materialmente apegadas anseiam muito por sua pro- 
moção a planetas celestiais tais como a Lua. Há muitos Planetas 
celestiais aos quais elas aspiram simplesmente para conseguir cada 
vez mais felicidade material, obtendo uma longa duração de vida ea 
parafernália para gozo dos sentidos. Porém, as pessoas apegadas não 
sabem que, mesmo que alguém vá ao planeta mais elevado, Brahma- 
loka, a destruição também existe lá. No: Bhagavad-gitá o Senhor diz 
que alguém poderá ir inclusive a Brahmaloka, mas, mesmo assim, 
encontrará as dores de nascimento, morte, doença e velhice. Somente 
aproximando-se da morada do Senhor, o Vaikunthaloka, é que não 
se nasce novamente neste mundo material. Os grhamedhis, ou mate- 
rialistas, no entanto, não gostam de utilizar-se desta vantagem. Eles 
preferem transmigrar perpetuamente de um corpo a outro, ou deum 
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Planeta a outro. Eles não querem a eterna e bem-aventurada vida de 
conhecimento no reino de Deus. 

Há duas classes de dissoluções. Uma dissolução acontece no fim 
da vida de Brahmã. Nessa altura, todos os sistemas planetários, 
incluindo os sistemas celestiais, são dissolvidos na água e entram no 
corpo de Garbhodakasayi Vignu, que está deitado no Oceano Gar- 
bhodaka no leito de serpentes, chamado Sega. Na outra dissolução. 
que ocorre no fim do dia de Brahmã, todos os sistemas planetários 
inferiores são destruídos. Quando o Senhor Brahmã se levanta após 
sua noite, esses sistemas: planetários inferiores são criados nova- 
mente. A afirmação do Bhagavad-gitã de que pessoas que adoram os 
semideuses perdem sua inteligência é confirmada neste verso. Essas 
pessoas menos inteligentes não sabem que, mesmo que sejam pro- 
movidas aos planetas celestiais, no momento da dissolução elas 
mesmas, os semideuses e todos os seus planetas serão aniquilados. 


Elas não têm informação de que se pode obter vida eterna e 
bem-aventurada. 


VERSO 5 


Damia qua der: rie 
famaren: tren: gTa NY i 


ye sva-dharmán na duhyanti 
dhiráh kamartha-hetave 

nihsarigã nyasta-karmânah 
prasântãh $uddha-cetasah 


ve--aqueles que; sva-dharmân—seus próprios deveres ocupacio- 
nais; na—não; duhyanti—tiram proveito de; dhirãh-—inteligentes; 
kdma—goz0 dos sentidos; artha—desenvolvimento económico; hetas 
ve=—em nome de; nihsañgāh—livres do apego material; nyasta— 
abandonadas; karmāņah—atividades fruitivas; praśāntāh—satisfei- 
tos; suddha-cetasah—de consciéncia purificada. o 


TRADUCAO 
Aqueles que são inteligentes e purificaram sua consciência vivem 
plenamente satisfeitos em consciência de Krsna. Livres dos modos da 
natureza material, eles não agem visando ao gozo dos sentidos; pelo 
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contrário, já que estão situados em seus próprios deveres ocupacio- 
nais, eles agem como se espera de quem age. 


SIGNIFICADO 

O exemplo de primeira classe deste tipo de homem é Arjuna. 
Arjuna era kgatriya, e seu dever ocupacional era lutar. Geralmente, 
os reis lutam para expandir seus reinos, que governam visando ao 
gozo dos sentidos. Mas; no que diz respeito a Arjuna, ele recusou-se 
a lutar parao gozo de-seus próprios sentidos: Ele disse que, mesmo 
que pudesse obter um reino lutando-contra seus parentes, ele não 
queria lutar contra eles. Porém, ao receber ordem de Krsna e 
convencer-se pelos ensinamentos do Bhagavad-gitã de que era seu 
dever satisfazer Krgna, então ele lutou. Deste modo, ele lutou, não 
visando ao gozo de seus sentidos, mas visando à satisfação da 
Suprema Personalidade de Deus. 

Pessoas que trabalham em seus deveres prescritos, não em troca de 
gozo dos sentidos, mas para o prazer do Senhor Supremo, chamam- 
se nihsanga, livres da influência dos modos da natureza material. 
Nyasta-karmánah quer dizer que os resultados de suas atividades sáo 
oferecidos à Suprema Personalidade de Deus. Pessoas assim pare- 
cem estar agindo na plataforma de seus respectivos deveres, mas 
essas atividades não são executadas em troca de gozo pessoal dos 
sentidos; pelo contrário, são executadas: paraa Pessoa Suprema. 
Tais devotos chamam-se prafantáh, que significa “plenamente satis. 
feitos.” Suddha-cetasah quer dizer conscientes de K rsna — eles puri- 
ficaram sua consciência. Com consciência impura, julgamo-nos o 
Senhor do universo, porém, com consciência pura, julgamo-nos ser- 
vos eternos da Suprema Personalidade de Deus. Na. verdade, 
situando-nos nesta posição de servidão eterna ao Senhor Supremo e 
trabalhando para Ele perpetuamente, ficamos plenamente satisfeitos. 
Enquanto trabalharmos visando 'ao gozo pessoal dos sentidos, 
estaremos sempre cheios de ansiedade. É esta a diferença entre cons- 
ciência comum e consciência de Krsna. 


VERSO 6 
farn re fire: | 
amA aa RaT EN 
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nivrtti-dharma-niratã 
nirmamã nirahankytãh 

sva-dharmãptena sattvena 
parisuddhena cetasá 


nivriti-dharma—em atividades religiosas visando ao desapego; 
hiratah=constantemente ocupada; nirmamah—sem sentido de pro- 
priedade; nirahankrtah—sem falso egoísmo; «sva-dharma—através 
de seus próprios deveres ocupacionais; dptena—executados; sattve- 


na—pela bondade; parisuddhena—plenamente purificada; cetasã-— 
com a consciência: 


TRADUÇÃO 
Executando seus deveres ocupacionais, agindo com desapego e 
sem sentido de propriedade ou falso egoísmo, a pessoa situa-se em 
sua posição constitucional, à força da plena purificação de sua cons- 
ciência, e, por assim executar seus ditos deveres materiais, ela poderá 
entrar facilmente no reino de Deus. 


SIGNIFICADO 

Aqui a expressão nivriti-dharma-niratâh significa “dedicando-se 
constantemente à executar atividades religiosas visando ao desa- 
pego.” Há duas: espécies de práticas religiosas.: Uma se chama 
pravrtti-dharma, que se refere às atividades religiosas executadas 
pelos grhamedhis em troca de elevação a planetas superiores ou em 
troca de prosperidade econômica, cuja meta final é o gozo dos senti- 
dos: Todos nós que viemos aeste mundo material temos o sentido de 
assenhoreamento. Isto chama-se pravrtti. Mas o tipo oposto de prá- 
tica religiosa, chamada nivrtti, consiste em agir para a Suprema 
Personalidade de Deus. Ocupada em serviço devocional em cons- 
ciência de Krsna; a pessoa não reivindica direito de propriedade 
sobre nada, tampouco está situada no falso egoísmo de julgar-se 
Deus ou o senhor. Ela sempre se julga serva. Este é o processo de 
purificação da consciência. Somente com consciência pura é que se 
pode entrar no reino de Deus. As pessoas materialistas, quando em 
condição elevada, podem entrar em qualquer um dos planetas dentro 
deste mundo material, mas todas estão sujeitas à dissolução, 
repetidamente. 
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VERSO 7 


adro à ufa goi A | 
qua rafa O 


súrya-dvárena te yánti 
purugarh visvato-mukham 

paráâvaresam prakrtim 
asyotpatty-anta-bhâvanam 


súrya-dvárena—através do caminho da iluminação; te—elas; a 
ti—aproximam-se; purusam—a Personalidade de Deus; visvarah- 
mukham-—cujo rosto está voltado para toda a parte; Por 
iśam— proprietária dos mundos material e espiritual; prail lim 
causa material; asya—do mundo; utpatti—da manifestação; anta— 
da dissolução; bhâvanam-—a causa. 


TRADUÇÃO 


liberadas 
Através do caminho da iluminação, tais pessoas A 
aproximam-se da completa Personalidade de Deus, que é proprietá- 
ria dos mundos material e espiritual é é a causa suprema de sua 
manifestação e dissolução. 


SIGNIFICADO A aa a 
A expressáo súrya-dvárena significa “pelo caminho Ain 

ou através do planeta Sol: O caminho iluminado éo serviço levo- 
cional. Aconselha-se nos Vedas que não andemos na escuridão; más 
que andemos à luz do planeta Sol. Recomenda-se aqui também que; 
atravessando o caminho iluminado, podemos livrar-nos da Ra 
nação dos modos materiais da natureza; através deste o o 
poderemos entrar no reino onde reside a Personalidade de Deus 
inteiramente perfcita. As palavras purusarh visvato-mukham o 
dizer a Suprema Personalidade de Deus, que é toda-perfeita. pres 
as entidades vivas além da Suprema Personalidade de Deus são 
muito pequenas, mesmo que pareçam grandes de acordo a ct 
cálculo. Todos são infinitesimais, e por isso, nos Vedas, o E 
Supremo é chamado de o supremo eterno entre todos os eternos. 5 
é proprietário dos mundos material e espiritual e a causa pe = 
manifestação. A natureza material não passa de mero ingrediente, 
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porque, na verdade, a manifestação é provocada pela energia dEle. A 
energia material também é Sua energia; assim como a icombinatfoide 
pai e mãe é a causa do parto, da mesma forma, a combinação da 
energia material com o olhar da Suprema Personalidade de Deus é 

causa da manifestação do mundo material. A causa eficiente, E 
tanto, não é a matéria, mas sim o próprio Senhor. als 


VERSO 8 


frente a: et amora à 
alagoana AR EA AR 


dvi-parárdhávasáne yah 
pralayo brahmanas tu te 

tâvad adhyâsate lokarh 
parasya para-cintakãh 


dvi-parãrdha—duas parârdhas; avasãi 

1 ; avasâne—ao fim de; yah—a l; 
pa RR ia brahmanah--do Senhor Brahma; 1u--de ls 
'e—eles; 1dvat—até que; adhyasate—residem; lokam—no plabetá; 


parasya—do Supremo; para-cintakáh— 
sonalidade de Deus. se recai iram 


as TRADUÇÃO 
adoradores da expansão Hiranyagarbha da Personali 

idas 
Deus permanecem dentro deste mundo material até o fim emo 
parárdhas, quando o Senhor Brahmã também morre. 


z f SIGNIFICADO 
e a dissolução acontece no fim do dia de Brahmã, e a outra, no 
im da vida de Brahmã. Brahmã morre ao final de duas paráedhas 
iai no qual todo o universo material é dissolvido. Pessoas que 
ui pro a.expansáo plenária da Suprema Personali- 
e Deus Garbhodakasãyi Visnu, não se a; i i 
$ y proximam direta- 
mente da Suprema Personalidade de Deus em Vaikuntha. Elas ds 
manecem Ee deste universo em Satyaloka ou outros planetas 
superiores até o final da vida de Brahmã. Entã á 
se elevam ao reino espiritual. pan aa 
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As palavras parasya para-cintakah querem dizer “sempre pen- 
sando na Suprema Personalidade de Deus,” ou estando sempre cons- 
ciente de Krsna. Quando falamos de Krsna, referimo-nos à categoria 
completa de visnu-tattva. Krsna inclui as trés encarnagóes purusa, a 
saber, Maha-Visnu, Garbhodakasayi Visnu e Ksirodakasayi Vignu; 
bem como todas as encarnações juntas. Confirma-se isto no Brahma- 
sarnhitã. Ramâdi-mirtisu kalã-niyamena tisthan: o Senhor Krsna 
está perpetuamente situado com Suas muitas expansões, tais como 
Rama, Nrsimha, Vámana, Madhusúdana, Vignu e Nárayana. Ele 
existe com todas Suas porções plenárias e porções de Suas porções 
plenárias, e cada uma delas é igual à Suprema Personalidade de 
Deus. As palavras parasya para-cintakâh referem-se àqueles que são 
plenamente conscientes de Krsna. Tais pessoas entram diretamente 
no reino de Deus, os planetas Vaikuntha, ou, se sáo adoradores da 

porcáo plenária Garbhodakasayi Visnu, permanecem dentro deste 
universo até sua dissolução, e depois disso entram lá. 















































































VERSO 9 


aaa 
qe a: 1 

ampi A A UA 
TOA AAN 














ksmámbho- 'nalánila-viyan-mana-indriyartha- 
bhútadibhih parivrtarh pratisañijil irsuh 
avyâkrtam visati yarhi guna-trayâtmã 
kalam parákhyam anubhúya parah svayambhúh 














ksmá—terra; ambhah—água; anála—fogo; anila—ar; viyat— 
éter; manah—mente; indriya—os sentidos; artha—os objetos dos 
sentidos; bhiita—ego; adibhih—e assim por diante; parivrtam— 
coberto por; pratisafijihirguh— desejando dissolver; avyakrtam—o 
imutável céu espiritual; visati—ele entra; yarhi—momento em que; 
guna-traya-drma—consistindo nos três modos; kalam—o tempo; 
para-akhyam—duas parardhas, anubhizya-—após experimentar; 
parah—o principal; svayambhiih-—Senhor Brahma. 
































Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 32 


TRADUÇÃO 
Após experimentar o tempo habitável dos três modos da natureza 
material, conhecido como as duas parârdhas, o Senhor Brahmã 
fecha o universo material, que é coberto por camadas de terra, água, 
ar, fogo, éter, mente; ego, ete., e volta ao Supremo. 


SIGNIFICADO 

0 A palavra avyakrtam:é muito significativa neste verso, O mesmo. 
significado: é estabelecido no: Bhagavad-gitã, na palavra sanátana, 
Este, mundo material é vyākrta, sujeito a mudanças, e finalmente se 
dissolve. Porém, após a dissolução deste mundo. material, permanece 
a manifestação do mundo espiritual, o sanátana-dháma. Este céu 
espiritual chama-se avyãkrta, aquele que não muda, e ali reside a 
Suprema Personalidade de Deus. Quando, após governar o universo 
material sob a influência do; elemento tempo, o Senhor Brahmã 


deseja dissolvê-lo e entrar no reino de Deus, os outros, então, entram 
com ele, 


VERSO 10 


qdo Ra AA 
RARA: | 
a amio gei gui 
FA AMATAR: oll 


evarh paretya bhagavantam anupravis(ã 
ve yogino jita-marun-manaso virâgãh 

tenaiva sâkam amytarh purusarh purânarm 
brahma pradhânam upayánty agatabhimanah 


evam-—assim; paretya-—tendo. se. distanciado muito; bhagavan- 
tam—Senhor Brahma; .anupravistah—entrado; ye—aqueles que; 
yoginah—yogis; jita—controlada; marut—a respiracáo;:manasah— 
a mente; virágah—desapegados; tena—com o Senhor Brahma; 
eva—de fato; .sákam-— juntos; amrtam—a corporificagáo da bem- 
aventuranca; purusam-—á Personalidade de Deus; puránam—o mais 
velho; brahma pradhânam-—o Brahman Supremo; upayânti—eles 
vão; agata—náo ido; abhimánah—cujo falso ego. 
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TRADUÇÃO 

Os yogis que se desapegam do mundo material pela prática de 
exercícios respiratórios e do controle da mente alcançam o planeta 
de Brahma, que fica muito, muito distante. Após abandonarem seus 
corpos, eles entram no corpo do Senhor Brahmã, e por isso, quando 
Brahmã se libera e vai ter com a Suprema Personalidade de Deus, 
que é o Brahman Supremo, esses yogis também podem entrar no 
reino de Deus. 


SIGNIFICADO 

Aperfeigoando sua prática de yoga, os yogis podem alcançar o 
planeta mais elevado, Brahmaloka, ou Satyaloka, e, após abandona- 
rem-seus corpos materiais, eles podem entrar no corpo do Senhor 
Bralimã. Por não serem diretamente devotos do Senhor, eles não 
podem obter a liberação diretamente. Precisam esperar até que 
Brahmã'se libere, e, só então, juntamente com Brahmã, eles também 
se liberam. Está claro que, enquanto a entidade viva é adoradora de 
um semideus em particular, sua consciência absorve-se em pensar 
naquele semideus, e por isso ela não pode obter liberação direta, ou 
admissão direta no reino de Deus, nem pode fundir-se na refulgência 
impessoal da Suprema Personalidade de Deus. Tais yogis ou adora- 
dores de semideuses estão sujeitos à probabilidade de nascer outra 
vez quando a criação ocorrer de novo. 


VERSO 11 


aq dal A 
aga al aa AR AN 


atha tam sarva-bhútanárh 
hrt-padmegu krtâlayam 

$rutânubhavarh $aranam 
vraja bhávena bhâmini 


atha—portanto; tam-—a Suprema Personalidade de Deus; sarva- 
bhiitânam—de todas as entidades vivas; hrt-padmesu-—nos corações 
de lótus; krta-alayam—residindo; $ruta-anubhavam-—cujas glórias 
tu ouviste; Saranam—ao abrigo; vraja—vai; bhavena—através do 
serviço devocional; bhâmini—Minha querida mãe. 
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TRADUÇÃO 
Portanto, Minha querida mãe, através do serviço devocional, 
refugia-te diretamente na Suprema Personalidade de Deus, que está 
sentada no coração de todos. 


SIGNIFICADO 

É possível entrarmos em contato direto com a Suprema Personali- 
dade de Deus em plena consciência de Krsna e revivermos nossa 
relação eterna com Ele como Amante, como Alma Suprema, como 
Filho, como Amigo ou como Mestre. Pode-se restabelecer a trans- 
cendental relação amorosa com o Senhor Supremo de muitas manei- 
ras, e este sentimento é verdadeira unidade, A unidade dos filósofos 
Mayavadis e a unidade dos filósofos Vaisnavas são diferentes. Tanto 
os filósofos Mayavadis quanto os Vaisnavas querem mergulhar no 
Supremo, mas os Vaisnavas não perdem suas identidades. Eles que- 
rem manter sua identidade de amantes, pais, amigos ou servos. 

No mundo transcendental, o servo e o amo são unos. Assim é a 
plataforma absoluta. Embora a relação seja de servo e senhor, tanto o 
servidor quanto o servido permanecem na mesma plataforma. Isto é 
unidade. O Senhor Kapila avisou a Sua mãe que ela não precisava de 
nenhum processo indireto. Ela já estava situada neste processo direto 
porque o Senhor Supremo nascera-com seu filho. Na verdade, ela 
não precisava de nenhuma instrução ulterior porque já estava na fase 
perfectiva. Kapiladeva aconselhou-a a continuar da mesma maneira. 
Por isso, Ele chamou Sua mãe de bhâmini para indicar que ela já 
pensava no Senhor como seu filho O Senhor Kapila aconselha 
Devahiiti a adotar diretamente o serviço devocional, a consciência de 
Krsna, porque, sem esta consciência, não podemos nos libertar das 
garras de mãyã. 


VERSOS 12—15 
aa: aia daa: afin 
Mr: A ea 
aaa FAR adm | 
AE am ei queda It 
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dem a: RI TOA 
pias agyi O BN 
dl qa a As MAA | 
fra. gata art aa 


âdyah sthira-carânâr yo 
veda-garbhah saharsibhih 

yogesvaraih kumárádyaih 

o siddhair yoga-pravartakaih 


bheda-drstyâbhimânena 
nihsangenâpi karmanã 

kartrtvãr sagunarh brahma 
purusam purusarsabham 


sa samsrtya punah kale 
kalene$vara-múrtiná 

játe guna-vyatikare 
yatha-púrvah prajáyate 


aisvaryarh páramesthyamh ca 
te pi dharma-vinirmitam 

nisevya punar àyânti 
guna-vyatikare sati 


adyah—o criador, Senhor Brahma; sthira-caránám-—das manifes- 
tações imóveis e móveis; yah-—aquele que; veda-garbhah—o receptá- 
culo dos Vedas; saha—juntamente com; rsibhih—os sábios; yoga- 
isvaraih—com grandes yogis místicos; kumaára-ádyaih—os Kumáras 
e outros; siddhaih—com os seres vivos perfeitos; yoga-pravartakaih— 
os autores do sistema de yoga; bheda-drstya—por causa de visáo 
independente; abhimánena—pelo equívoco; nihsangena-—não-frui- 
tivas; api—embora; karmanã-—pelas atividades deles; karirna 
sentido de ser o autor; sa-gunam—possuindo qualidades espirituais; 
brahma—Brahman; puruşam—a Personalidade de Deus; purusa- 
rsabham—a primeira encarnação purusa; sah—ele; ca 
alcançado; punah—novamente; kále—no momento; kálena— 
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pelo tempo; isvara-mirtinã-—a manifestação do Senhor; játe guna- 
vyatikare—quando surge a interação dos modos; 'yathã-—como; 
púrvam—anteriormente; prajâyate—nasce; aisvaryam— opulência; 
pãramesthyam-—real; ca—e; te—os sábios; api—também; dharma— 
por suas atividades piedosas; vinirmitam-— produzidas; nigevya— 
tendo desfrutado; punah-—novamente; dyânti—eles retornam; guna- 
vyatikare sati—quando ocorre a interação dos modos. ii 


y TRADUÇÃO 

Minha querida mãe, pode ser que alguém adore a Suprema Per- 
sonalidade de Deus com um interesse próprio especial, mas, mesmo 
semideuses tais como o Senhor Brahmã, grandes sábios tais como 
Sanat-kumãra e grandes munis como Marici são obrigados a voltar 
ao mundo material novamente no momento da criação. Quando 
começa a interação dos três modos da natureza material, Brahmā, 
que é o criador desta manifestação cósmica e que é pleno de conhe- 
cimento védico, e os grandes sábios, que são os autores do caminho 
espiritual e do sistema de yoga, voltam sob a influência do fator 
tempo. Eles são liberados por suas atividades não-fruitivas e alcan- 
sam a primeira encarnação do purusa, porém, no momento da 
criação, eles voltam exatamente nas mesmas formas e posições que 
tinham anteriormente. 


SIGNIFICADO 

Todos sabem que Brahmã:se libera, mas ele não pode liberar seus 
devotos. Semideuses como Brahmã e o Senhor Siva não podem dar 
liberação a nenhuma entidade viva. Como se confirma no Bhagavad- 
gitã, somente aquele que se rende a Krsna, a Suprema Personalidade 
de Deus, pode libertar-se das garras de mãyã. Brahmã é chamado 
aqui de âdyah sthira-carânâm, Ele é a entidade viva original, criada 
em primeiro lugar, e, após seu próprio nascimento, ele cria toda a 
manifestação cósmica: © Senhor Supremo deu-lhe todas as instru- 
gões a respeito da criação. Aqui ele é chamado de veda-garbha, que 
significa que ele conhece o propósito completo dos Vedas. Ele anda 
sempre acompanhado por grandes personalidades tais como Marici, 
Kasyapa e os sete sábios, bem como por grandes yogis místicos, os 
Kumãras e muitas outras entidades vivas espiritualmente avançadas, 
mas ele tem seu próprio interesse, separado do interesse do Senhor. 
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Bheda-drstyã quer dizer que Brahmã às vezes julga-se independente 
do Senhor Supremo, ou julga-se uma das três encarnações igual- 
mente independentes. Brahmã encarrega-se da criação, Vignu a man- 
tém e Rudra, o Senhor Siva, a destrói. Os três-são tidos como 
encarnações do Senhor Supremo, encarregados dos três diferentes 
modos materiais da natureza, porém, nenhum deles é independente 
da Suprema Personalidade de Deus. A palavra bheda-drspyã ocorre 
aqui porque Brahmã tem uma leve tendéncia a pensar que é tão 
independente como Rudra. Às vezes, Brahmã pensa que é indepen- 
dente do Senhor Supremo, e o adorador também pensa que Brahmã 
é independente. Por este motivo, após a destruição deste mundo 
material, quando outra vez ocorre a criação pela interação dos 
modos da natureza material, Brahma volta. Embora Brahmá alcance 
a Suprema Personalidade de Deus como a primeira encarnação 
puruga, Mahã-Visnu, que é pleno de qualidades transcendentais, ele 
não pode permanecer no mundo espiritual. 

Note-se a importância específica de sua volta. Brahmã e os 
grandes rsis é o grande mestre da poga ( Siva) não são entidades vivas 
comuns — eles são muito poderosos e têm todas as perfeições da 
yoga mística. Mas, mesmo assim, eles têm uma tendência de tentar 
tornar-se unos com o Supremo, e por isso são obrigados a voltar. No 
Srimad-Bhagavatam, aceita-se que, enquanto alguém pensar que é 
igual à Suprema Personalidade de Deus, não estará plenamente puri- 
ficado ou bem informado. Apesar de irem até o primeiro puruga- 
avatâra, Maha-Visnu, após a dissolução desta criação material, tais 
personalidades caem novamente ou voltam à criação material. 

É um grande erro da parte dos impersonalistas pensarem que O 
Senhor Supremo aparece dentro de um corpo material e que por- 
tanto não devemos meditar na forma do Supremo, mas devemos 
meditar, ao invés disso, em algo sem forma: Por este erro específico, 
mesmo os grandes yogis místicos ou grandes transcendentalistas 
resólutos também retornam quando ocorre a criação: Todas as enti- 
dades vivas além dos impersonalistas e monistas podem adotar dire- 
tamente o serviço devocional em plena consciência de Krsna e 
libertar-se desenvolvendo transcendental serviço amoroso à Suprema 
Personalidade de Deus. Esse serviço devocional desenvolve-se nos 
graus de pensar no Senhor Supremo como mestre, como amigo, 
como filho, e, enfim, como amante. Essas distinções de variedades 
transcendentais deverão sempre estar presentes. 






































































































































Srimad-Bhãgavatam [Canto 3, Cap. 


VERSO 16 


à figa: a fa: | 
HERCE peer 


ye tv ihásakta-manasah 
karmasu $raddhayânvitãh 

Kkurvanty apratisiddháni 
nityány api ca krisnasah 


ye-—aqueles que; 1u—mas; ¡¿ha—neste mundo; asakta—ligadas; 
manasah-—cujas mentes; karmasu-—a atividades fruitivas; $rad- 
dhaya—com fé; anvitâh—dotadas; kurvanti—executam; aprati- 
siddháni—com apego ao resultado; nityâni—deveres prescritos; api— 
certamente; ca—e; krisnasah—repetidamente, 


TRADUÇÃO 
Pessoas que são demasiadamente ligadas a este mundo material 
executam seus deveres prescritos muito bem e com grande fé. Diaria- 


mente, elas executam tais deveres prescritos com apego ao resultado 
fruitivo. 


SIGNIFICADO 

Neste e nos seis versos seguintes, o Srimad-Bhãgavatam critica as 
pessoas que são: demasiadamente apegadas à matéria, Prescreve-se 
nas escrituras védicas aos que são apegados ao usufruto. de facili- 
dades materiais -que precisam fazer sacrificios e submeter-se a deter- 
minadas funções ritualísticas, Eles precisam observar determinadas 
regras-e regulações em'seu cotidiano para elevarem-se aos planetas 
celestiais, Este verso afirma que pessoas assim não podem libertar-se 
em tempo algum. Aqueles que adoram os semideuses com consciên- 
cia de que cada semideus é um Deus distinto não podem elevar-se ao 
mundo espiritual, isto para não falar de pessoas que simplesmente se 
apegam a obrigações a fim de elevar sua condição material. 


VERSO 17 


TALE: RITA e | 
figa racer iram tio 
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rajasã kuntha-manasah 
kâmâtmãno jitendriyah 

pitFn yajanty anudinam 
grhesv abhiratasayah 


rajasa—pelo modo da paixão; kuntha-—cheias de ansiedades; 
manasah—suas mentes; kdma-atrmanah—aspirando ao gozo dos 
sentidos; ajita—descontrolados; indriyah—seus sentidos; pitin—os 
antepassados; yajanti—elas adoram; anudinam—10do dia; grhesu— 
na vida familiar; abhirata—ocupadas; asayah—suas mentes. 


TRADUÇÃO 
Tais pessoas, impelidas pelo modo da paixão, enchem-se de ansie- 
dades e sempre aspiram ao gozo dos sentidos devido ao descontrole 
dos sentidos. Elas adoram os antepassados e ocupam-se día e noite 
em melhorar a condição econômica de sua família, grupo social ou 
nação. 
VERSO 18 


ira gen far a: I 
sa aaa aa nta 


trai-vargikãs te purusã 
vimukhã hari-medhasah 

kathãyârm kathaniyoru- 
vikramasya madhudvisah 


trai-vargikah—interessadas nos trés processos de elevação; tem 
aquelas: 'purusãh—pessoas; vimukhah--não interessadas; hari- 
medhasah—do Senhor Hari; kathãyâm-—-nos passatempos, katha- 
niya—dignos de ser cantados; uru-vikramasya-—cujas façanhas exce- 
lentes; madhu-dvisah—o matador do demônio Madhu. 


TRADUÇÃO 
Essas pessoas chamam-se trai-vargika porque estão interessadas 
nos três processos de elevação. Elas têm aversão à Suprema Persona- 
lidade de Deus, que pode dar alívio à alma condicionada. Não se 
interessam pelos passatempos da Personalidade Suprema, que são 
dignos de ser ouvidos por causa de Suas façanhas transcendentais. 
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SIGNIFICADO 

Segundo o pensamento védico, são quatro os princípios elevató- 
rios, a saber, religiosidade, desenvolvimento econômico, gozo dos 
sentidos e liberação. Pessoas simplesmente interessadas em gozo 
material planejam a execução de seus deveres prescritos. Elas estão 
interessadas nos três processos elevatórios de rituais religiosos, ele- 
vação econômica e gozo dos sentidos. Desenvolvendo sua condição 
econômica, elas podem gozar da vida material. Portanto, os materia- 
listas interessam-se. por esses processos elevatórios, chamados trai- 
vargika. Trai significa “três”; vargika significa “processos elevató- 
rios.” Tais materialistas nunca se sentem atraídos pela Suprema 
Personalidade de Deus: Pelo contrário, eles são antagonistas a Ele. 

A Suprema: Personalidade de Deus é descrita aqui como hari- 
medhah, ou seja, “Aquele que pode nos salvar do ciclo de nascimen- 
tos e mortes,” Os materialistas jamais se interessam em ouvir sobre 
os maravilhosos passatempos do Senhor. Eles acham que os passa- 
tempos do Senhor são ficção, contos, e que a Divindade Suprema 
também é um homem da natureza material. Eles não são aptos a 
avançar em serviço devocional, ou consciência de Krsna. Tais mate- 
rialistas estão interessados em contos de jornal, romances e dramas 
imaginários. As verdadeiras atividades do Senhor —tais como o 
Senhor Krsna agindo na Guerra de Kuruksetra, ou as atividades dos 
Pándavas, ou as atividades do Senhor em Vrndãvana ou Dvãrakã — 
são relatadas no Bhagavad-gitã e no Srimad-Bhãgavatam, que estão 
repletos de atividades do Senhor, Porém, os materialistas que se 
ocupam em promover sua posição no mundo material não se interes- 
sam nessas atividades do Senhor. Pode ser que se interessem pelas 
atividades de um grande político ou de um ricaço deste mundo, mas 
não se interessam, pelas atividades transcendentais do Senhor 
Supremo, 

VERSO 19 


a fa A RARA | 
Ramar: gia RE: I 
núnam daivena vihatā 
ye cācyuta-kathā-sudhām 


hitvá $ravanty asad-gatháh 
purisam iva vid-bhujah 
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núnam—certamente; daivena—=pela ordem do Senhor; vihatáh— 
condenadas; ye—aquelas que; ca—também; acyuta—do Senhor 
infalível; katha—histórias; sudham—néctar; hitva—tendo abando- 
nado; $ravanti—elas ouvem; asar-garhah—histórias sobre pessoas 
materialistas; purisam—excremento; iva—como; vif-bhujah-—copró- 
fagos (porcos). 


TRADUÇÃO 
Pessoas desse gênero são condenadas pela ordem suprema do 
Senhor. Por serem aversas ao néctar das atividades da Suprema 
Personalidade de Deus, elas são comparadas a porcos coprófagos. 
Elas abandonam a audição das atividades transcendentais do Senhor 
e entregam-se a ouvir sobre as abomináveis atividades de pessoas 
materialistas. 


SIGNIFICADO 

Todos se entregam a ouvir sobre as atividades de outrem, seja ele 
um político, seja um homem rico, seja um personagem imaginário 
cujas atividades são criadas num romance. Existem muitas literatu- 
ras disparatadas, contos e livros de filosofia especulativa. Os materia- 
listas interessam-se muito por ler tal literatura, mas quando se lhes 
apresentam livros genuínos de conhecimento como o Srimad- 
Bhãgavatam, o Bhagavad-gitã, o Vigsnu Purana ou outras escrituras 
do mundo, tais como a Bíblia e o Alcorão, eles não mostram inte- 
resse. Tais pessoas são condenadas pela- ordem suprema tanto 
quanto o porco é condenado. O porco se interessa em comer excre- 
mento. Se:alguém oferecer ao porco alguma preparação saborosa, 
feita de leite condensado ou gui (manteiga clarificada), ele não gos- 
tará; ele preferirá repugnante e malcheiroso excremento, que ele 
acha saborosíssimo. Os materialistas são considerados condenados 
por se interessarem por atividades infernais, e não por atividades 
transcendentais. A mensagem das atividades do Senhor é néctar, e, 
afora essa mensagem, qualquer informação pela qual possamos mos- 
trar interesse é realmente infernal. 


VERSO 20 


¿a arta a ma a | 
A AA AAA: Rol! 
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daksinena patharyamnah 
pitr-lokarh vrajanti te 

prajâm anu prajâyante 
$masanánta-kriya-krtah 


daksinena—meridional; pathã—pelo caminho; aryamnah—do 
sol; pitr-lokam—a Pitrloka; vrajanti—váo; te—elas; prajám—suas 
famílias; anu—juntamente com; prajayante—elas nascem; $masâna — 
o crematório; anta—até o fim; kriya—atividades fruitivas; krtah— 
executando. 


TRADUÇÃO 
A essas pessoas materialistas permite-se-lhes ir ao planeta cha- 
mado Pitrloka através do curso meridional do sol, mas elas voltam 
novamente a este planeta e nascem em suas próprias famílias, 
começando de novo as mesmas atividades fruitivas desde o nasci- 
mento até o fim da vida. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, Nono Capítulo, verso 21, afirma-se que tais 
pessoas elevam-se aos sistemas planetários superiores. Tão logo ter- 
minem suas vidas de atividades fruitivas, elas retornam a este 
planeta, e desse modo sobem e descem. Aqueles que se elevam aos 
planetas superiores voltam-novamente a nascer na mesma família à 
qual tinham apego excessivo; eles nascem, e as atividades fruitivas 
continuam outra vez até o fim da vida. Há diferentes rituais prescri- 
tos desde o nascimento até o fim da vida, e eles são muitíssimo 
apegados a tais atividades. 


VERSO 21 


aa daga grata af 
qa Ran E: e AR RA 


tatas te ksina-sukridh 
punar lokam imarh sati 

patanti vivasã devaih 
sadyo vibhramsitodayah 
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tatah—então; te—elas; ksina—esgotados; su-krtah—resultados de 
suas atividades piedosas; punah—novamente; lokam imam—a este 
planeta; sati—ó máe virtuosa; patanti—caem, vivasah—desampa- 
radas; devaih-—mediante arranjo superior; sadyah-—de repente; 
vibhramsita—levada a cair; udayãh-—sua prosperidade. 


TRADUÇÃO 
Quando se esgotam os resultados de suas atividades piedosas, elas 
caem, mediante arranjo superior, e retornam a este planeta, assim 
como qualquer pessoa elevada a uma alta posição às vezes cai de 
repente. 


SIGNIFICADO 

Às vezes se observa que alguém elevado a um alto posto governa- 
mental cai de repente, não havendo quem possa impedir isso. Da 
mesma forma, após términar seu período de gozo, pessoas tolas que 
mostram muito interesse por se elevarem à posição de presidente nos 
planetas superiores também caem de volta neste planeta. A distinção 
entre a posição elevada do devoto e a de uma pessoa comum, atraída 
por atividades fruitivas, é que, quando o devoto se eleva ao reino 
espiritual, ele não cai jamais, ao passo que a pessoa comum cai, 
mesmo que se eleve ao sistema planetário superior, Brahmaloka. 
Confirma-se no Bhagavad-gitã (âbrahma-bhuvanãl lokáh) que, 
mesmo que alguém se eleve a um planeta superior, ele será obrigado a 
descer novamente. Todavia, Krsna confirma no Bhagavad-gitã 
(8.16), mãm upetya tu kaunteya punar janma na vitlyare: “Qualquer 
pessoa que alcance Minha morada não voltará jamais a esta-vida 
condicionada de existência material.” 


VERSO 22 
qui dada a TAÍ 
TIAN AEN RR 


tasmāt tvar sarva-bhāvena 
bhajasva paramesthinam 

tad-gunasrayavã bhaktyã 
bhajaniya-padambujam 
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tasmát-—portanto; tvam—tu (Devahúti); sarva-bhávena—coméx- 
tase amoroso; bhajasva—adora; paramesthinam—a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; tat-guna-—as qualidades do Senhor; asrayayã-— 
ligada a; bhaktyd—pelo servigo devocional; bhajaniya—adoráveis; 
pada-ambujam—cujos pés de lótus. 







TRADUÇÃO 

Minha querida mãe, portanto aconselho-te a te refugiares na 
Suprema Personalidade de Deus, pois Seus pés de lótus são dignos 
de adoração. Aceita isto com toda a devoção e amor, pois assim 
poderás situar-te em serviço devocional transcendental. 


SIGNIFICADO 

Às vezes, usa-se a palavra paramesthinam em relação com 
Brahmã, Paramesthi significa “a pessoa suprema.” Assim como 
Brahmã é a pessoa suprema dentro deste universo, Krsna é a Persona- 
lidade' Suprema no: mundo espiritual. O Senhor Kapiladeva acon- 
selha Sua mãe -à refugiar-se nos pés de lótus da Suprema Personali- 
dade de Deus, Krsna, porque isto é compensador. Este verso não nos 
aconselha a refugiarmo-nos em semideuses, nem mesmo nos que 
ocupam as posições superiores, como Brahmã e Siva. Devemos 
refugiar-nos na Divindade Suprema. 

Sarva-bhâvena quer dizer “com êxtase pleno de amor.” Bháva vem 
a sera fase preliminar de elevação antes da consecução de amor puro 
por Deus. Afirma-se no Bhagavad-gitã que budhã bháva-saman- 
vitâh: alguém que tenha atingido a fase de bhãva poderá aceitar os 
pés de lótus do Senhor Krsna como dignos de adoração. A mesma 
coisa o Senhor Kapila aconselha aqui a Sua mãe. Outra frase tam- 
bém significativa neste verso é tad-gunāśrayayā bhaktyā, signifi- 
cando que a prática de servigo devocional a Krsna é transcendental 
— não é atividade material. O mesmo é confirmado no Bhagavad- 
gitã: aqueles que se ocupam em serviço devocional são tidos como 
situados no reino espiritual. Brahma-bhiiyaya kalpate: eles situam-se 
imediatamente no'reino transcendental. 

Serviço devocional em plena consciência de Krsna é o único meio 
de o ser humano alcançar'a perfeição máxima da vida. É esta a 
recomendação feita nesta passagem pelo Senhor Kapila a Sua mãe. 
Portanto, bhakti é nirguna, isento de todas as máculas de qualidades 
materiais. Embora o cumprimento de serviço devocional pareça 
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semelhante a atividades materiais, ele nunca é saguna, ou seja, con- 
taminado por qualidades materiais. Tad-gunasrayayã quer dizer que 
as qualidades transcendentais do Senhor Krsna são tão sublimes que 
não há necessidade de desviar a atenção para quaisquer outras ativi- 
dades. Seu comportamento com os devotos é'tão elevado que o 
devoto náo precisa desviar sua atengáo para nenhuma outra espécie 
de adoração. Conta-se que a demoniaca Pūtanā veio matar Krsna, 
envenenando-0, mas, como Krsna sentiu prazer em mamar de seu 
seio, ela recebeu a mesma posição quera mãe dEle. Portanto, os 
devotos oram que, se mesmo uma demônia que quis matar Krsna 
obteve tão excelsa posição, por que deveriam eles recorrer a alguém 
além de Krsna para desenvolver seu apego adorável? Há duas espé- 
cies de atividades religiosas: uma que visa ao avanço material e outra 
que visa ao avanço espiritual. Refugiando-nos aos pés de” lótus 
de Krsna, somos dotados de ambas as espécies de prosperidade, 
material e espiritual. Por que, então, deveríamos recorrer a algum 
semideus? 













































VERSO 23 


arara Ñam: aa 
terre rd rt AA RAN 


vásudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 

janayaty ásu vairagyarh 

¡ñanam yad brahma-darsanam 















vásudeve—a Krsna; bhagavati—a Personalidade de Deus; bhakti- 
yogah—serviço devocional; prayojitah—desempenhado; janayati— 
produz; aśu—brevemente; vairāgyam—desapego; jñānam—conhe- 
cimento; yat—que; brahma-darfanam—auto-realizacáo. 








TRADUÇÃO 

A ocupação em consciência de Krsna e a aplicação do serviço de- 
vocional a Krsoa possibilitam o avanço em conhecimento e desa- 
pego, bem como em auto-realização. 
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SIGNIFICADO 

Homens menos inteligentes dizem que bhakti-yoga, ou servigo 
devocional, destina-se a pessoas que não são avançadas em conheci- 
mento transcendental e renúncia. Mas o fato é que, se alguém se 
ocupa no-serviço devocional ao Senhor em plena consciência de 
Krsna; náo- precisa tentar. praticar desapego separadamente ou 
esperar por um despertar de conhecimento transcendental. Afirma-se 
que aquele que se ocupa inabalavelmente no serviço devocional ao 
Senhor desenvolve de maneira automática todas as boas qualidades 
dos semideuses. Não podemos descobrir como é que essas boas qua- 
lidades se desenvolvem no corpo do devoto, mas é isto o que real- 
mente acontece. Há a história do caçador que sentia prazer em matar 
animais, mas, após tornar-se devoto, ele não estava disposto a matar 
sequer uma formiga. Esta é a qualidade do devoto. 

Aqueles que desejam muito avançar em conhecimento transcen- 
dental podem ocupar-se em serviço devocional puro, sem perder 
tempo com especulação mental. Para chegar às conclusões positivas 
de conhecimento sobre a Verdade Absoluta, a palavra brahma- 
darśanam é significativa neste verso. Brahma-darsanam significa 
compreender ou perceber a Transcendéncia. Quem se ocupa a ser- 
vigo de Vásudeva pode realmente perceber o que é Brahman. Se o 
Brahman fosse impessoal, então não haveria possibilidade de darsa- 
nam, que significa “ver face a face.” Darsanam refere-se a ver a 
Suprema Personalidade de Deus, Vâsudeva.A não ser que o vidente 
eo visto sejam pessoas, náo há darsanam.: Brahma-darganam signi- 
fica que, táo logo se veja a Suprema Personalidade de Deus, pode-se 
compreender imediatamente o que é o Brahman impessoal. O devoto 
não precisa fazer investigações separadas para entender a natureza 
do Brahman. O Bhagavad-gitã também confirma isto. Brahma- 
bhiiyâya kalpate: o devoto torna-se imediatamente uma alma auto- 
realizada na Verdade Absoluta. 


VERSO 24 


ES O 
A RR a BARRA REN 


yadasya cittam arthesu 
samesv indriya-vrttibhih 
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na vigrhnáãti vaigamyam 
priyam apriyam ity uta 


yadã-—quando; asya—do devoto; cittam-—a mente; arthegu—nos 
objetos dos sentidos; samesu—mesma; indriya-vrttibhih—pelas ati- 
vidades dos sentidos; na—náo; vigrhnáti—percebe; vaisamyam— 
diferenca; priyam—agradável; apriyam—desagradável; ¡ti—assim; 
uta—certamente. 


TRADUÇÃO y 
Quando a mente do devoto elevado se equilibra em suas atividades 
sensórias, ele transcende o agradável e o desagradável. 


SIGNIFICADO 

A importância do avanço em conhecimento transcendental e do 
desapego da atração material manifesta-se na personalidade de um 
devoto altamente avançado. Para ele não há nada agradável ou desa- 
gradável porque ele não age de forma alguma para O gozo' de seus 
próprios sentidos. Qualquer coisa que faça, qualquer coisa que 
pense, é para a satisfação da' Personalidade de Deus. Seja no mundo 
material, seja no mundo espiritual, sua mente equilibrada manifesta- 
se perfeitamente. Ele pode entender que no mundo material não há 
nada de bom; tudo é mau por estar contaminado pela natureza 
material. “As conclusões dos materialistas sobre o bem e o mal, o 
moral é o“imorál;'etc., não passam de mera invenção mental ou 
sentimentalismo. Na verdade, não há nada de/bom no mundo mate- 
rial. No campo espiritual, tudo é absolutamente bom. Náo há inebria- 
mento nas variedades espirituais. Como 'o devoto aceita tudo com 
visão espiritual, ele é equânime: este é o sintoma de que ele elevou-se 
à posição transcendental. Ele automaticamente alcança o desapego, 
vairâgya, depois jfiâna, conhecimento, €, enfim, verdadeiro conheci- 
mento transcendental. A conclusáo é que o devoto avangado vincula- 
se ás qualidades transcendentais do Senhor, €, neste sentido, ele se 
torna qualitativamente uno com a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 25 


amara Ra ça | 
muaa A RAN 
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sa tadaivâtmanãtmânam 
nihsargam sama-dar$anam 

heyopadeya-rahitam 
ārūdharı padam iksate 


sah-—o devoto puro; tadã--então; eva— certamente; ãtmanã—por 
sua inteligência transcendental; ãimânam—ele próprio; nihsanigam— 
sem apego material; sama-dar$anam-—de visão equilibrada; heya—a 
ser rejeitado; upadeya—aceitável; rahitam—desprovido de; árú- 
dham—elevado; padam—à posição transcendental; ikşate—ele vê. 


TRADUÇÃO 
Por causa de sua inteligência transcendental, o devoto puro tem 
visão equilibrada e percebe que não é contaminado pela matéria, Ele 
não vê nada como superior ou inferior, e sente-se elevado à pla- 
taforma transcendental, onde é qualitativamente igual à Pessoa 
Suprema. 


SIGNIFICADO 

A percepção do desagradável surge do apego. O devoto não tem 
apego pessoal a nada; portanto, para ele, não há possibilidade de 
agradável ou desagradável. Para servir ao Senhor, ele poderá aceitar 
qualquer coisa, mesmo que seja desagradável para seu interesse pes- 
soal. De fato, ele é inteiramente livre de interesse pessoal, de forma 
que qualquer coisa agradável ao Senhor lhe é agradável, Por exem- 
plo: para'Arjuna, a princípio, lutar não era agradável, porém, ao 
entender que a luta era agradável ao Senhor, ele aceitou a luta como 
agradável, Esta é a posição do devoto puro. Para seu interesse pes- 
soal não há nada que seja agradável ou desagradável; ele faz tudo 
para o Senhor, e por isso está livre do apego e do desapego. Esta é a 
fase transcendental de neutralidade. O devoto puro goza a vida no 
prazer do Senhor Supremo. 


VERSO 26 


mm qt am CARMO GUIA | 
ER a far aan 
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jñana-mátram parar brahma 
paramámesvarah pumán 

drsy-adibhih prihag bhavair 
bhagaván eka iyate 


jñana—conhecimento; mátram-—somente; param— transcenden- 
tal; brahma—Brahman; parama-dtma—Paramátma; isvarah—o.con- 
trolador; puman—Superalma; drsi-adibhih—por investigação filo- 
sófica e outros processos; prthak bhavaih—conforme os diferentes 
processos de compreensáo; bhagaván—a Suprema Personalidade de 
Deus; ekah—somente; ¡yare—é percebido. 


TRADUÇÃO 
Somente a Suprema Personalidade de Deus é conhecimento trans- 
cendental pleno, porém, conforme os diferentes processos de com- 
preensão, Ele aparece de modos diferentes, seja como Brahman 
impessoal, seja como Paramãtmã, seja como a Suprema Personali- 
dade de Deus ou como o puruga-avatára, 


SIGNIFICADO 

A expressão dr$y-adibhih é significativa, Segundo Jiva Gosvâmi, 
dr$i significa jfiâna, investigação filosófica. Através de diferentes: 
processos. de investigação. filosófica sob diferentes conceitos, tais 
como o processo de jfiâna-yoga, percebe-se o mesmo Bhagaván, ou a 
Suprema Personalidade de Deus, como-o Brahman impessoal, De 
forma semelhante, através do sistema óctuplo de yoga, Ele aparece 
como o Paramãtmã. Contudo, em consciência de Krsna pura, ou 
conhecimento com pureza, quem procura entender a Verdade Abso- 
luta percebe-O como a Pessoa Suprema. A Transcendência é com- 
preendida simplesmente com. base em conhecimento. As palavras 
usadas aqui, paramãtmesvarah pumãn, são todas transcendentais, € 
se -referem «A Superalma. A Superalma também é descrita. como: 
puruga, mas o termo. Bhagaván refere-se diretamente à Suprema. 
Personalidade: de Deus, que é pleno de, seis opulências: riqueza, 
fama, força, beleza, conhecimento e renúncia, Ele é a Personalidade 
de Deus em. diferentes céus. espirituais. As várias descrições de 
paramãtmaã, i£vara e pumãn indicam que as expansõesda Divindade 
Suprema são ilimitadas. 
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Em última análise, para se entender a Suprema Personalidade de 
Deus, é preciso aceitar bhakti-poga. Quem executar jfâna-yoga ou 
dhyana-yoga finalmente terá que se aproximar da plataforma de 
bhakti-yoga, e então poderá entender claramente paramãtmã, is- 
vara, pumán, etc. Recomenda-se no Segundo Canto do Srimad- 
Bhagavatam que, quer sejamos devotos, trabalhadores fruitivos ou 
liberacionistas, se formos inteligentes o bastante, deveremos nos 
dedicar com toda a seriedade 'ao processo de serviço devocional. 
Explica-se, também, que qualquer coisa que desejemos que seja 
obtenível mediante atividades fruitivas, mesmo que queiramos nos 
elevar a planetas superiores, pode ser obtida simplesmente pela exe- 
cução de serviço devocional. Uma vez que o Senhor Supremo é pleno 
de seis opulências, Ele pode outorgar qualquer uma delas ao adorador. 

A Suprema Personalidade de Deus única revela-Se a diferentes 
pensadores, ou como a Pessoa Suprema, ou como o Brahman im- 
pessoal, ou como Paramãtmã. Os impersonalistas fundem-se no 
Brahman impessoal, mas 'isto não é obtido adorando o Brahman 
impessoal. Se alguém adotar o serviço devocional e ao mesmo tempo 
desejar fundir-se na existência do Senhor Supremo, poderá consegui- 
lo, Quem desejar realmente fundir-se na existência do Supremo terá 
que executar serviço devocional. 

O devoto pode ver o Senhor Supremo face a face, mas o jfiâni, o 
filósofo empírico ou o yogi não o podem. Eles não podem se elevar à 
posição de associados do Senhor. Não há evidências nas escrituras 
que afirmem que, cultivando conhecimento ou adorando o Brahman 
impessoal, alguém pode tornar-se associado pessoal da Suprema 
Personalidade de Deus. Nem executando os princípios ióguicos pode 
alguém tornar-se associado da Divindade Suprema. O Brahman 
impessoal, sendo sem forma, é descrito como adr$ya porque a reful- 
gência impessoal do brahmajyoti cobre o rosto do Senhor Supremo. 
Alguns yogis vêem o Vignu de quatro mãos sentado dentro do 
coração, e por isso, no caso deles também, o Senhor Supremo é 
invisível. O Senhor é visível somente aos devotos. Aqui, a afirmação 
drsy-adibhih é significativa. Uma vez que a Suprema Personalidade 
de Deus é tanto visível quanto invisível, há diferentes aspectos do 
Senhor. O aspecto Paramatmã e o aspecto Brahman são invisíveis, o 
aspecto Bhagavân, porém, é visível. Este fato é muito bem explicado 
no Visnu Purâna. A forma universal do Senhor e a amorfa refulgên- 
cia Brahman do Senhor, sendo invisíveis, são aspectos inferiores. O 
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conceito da forma universal é material, e o conceito do Brahman 
impessoal é espiritual, mas a compreensão espiritual máxima é a 
Personalidade de Deus. O Visnu Purána declara: vignur brahma- 
svarúpena svayam eva vyavasthitah: o verdadeiro aspecto de 
Brahman é Visnu, ou seja, o Brahman Supremo é Vignu. Svayam 
eva: este é Seu aspecto pessoál. A: concepção espiritual suprema é 
a da Suprema Personalidade de Deus. Confirma-se também no 
Bhagavad-gitã: yad garvá na nivartante tad dháma paramarh mama. 
A morada específica chamada paramarh mama é o lugar do qual, 
uma vez atingido, não se retorna mais a esta miserável vidá:condi- 
cional. Todo o lugar, todo o espaço e tudo pertence a Vignu, mas o 
lugar onde Ele vive pessoalmente é tad dháma paramam, Sua mora- 
da suprema. Devemos fazer da morada suprema do Senhor o nosso 
destino. 


VERSO 27 


A ia emita MA 
gasa al RR RA RO 


etáván eva yogena 
samagreneha yoginah 

yujyate 'bhimato hy artho 
yad asañgas tu krisnasah 


etávan—de tal medida; eva—simplesmente; yogena—pela prática 
de yoga; samagrena—todos; ¡ha—neste mundo; yoginah—do yogi; 
yujyate—é alcangada; abhimatah—desejada; hi—certamente; arthah— 
propósito; yat-—que; asarigah-—desapego; tu—de fato; krisnasah— 
plenamente. X 

TRADUÇÃO 

A compreensão máxima, comum a todos os, yogis, vem a ser o 
pleno desapego da matéria, que pode ser alcançado através de dife- 
rentes espécies de yoga. 


SIGNIFICADO 
Há três espécies de yoga, a saber, bhakti-voga, jñana-yoga e 
astánga-yoga. Os devotos, os jñanis e os yogis tentam todos escapar 
do enredamento material. Os jñanis tentam desvencilhar suas ativi- 
dades sensórias do envolvimento material. O jáana-yogi pensa que a 
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matéria é falsa e que o Brahman é verdade; ele tenta, portanto, 
através do cultivo de conhecimento, afastar os' sentidos do gozo 
material. Os asfâriga-yogis também tentam controlar os sentidos. 
Os devotos, entretanto, procuram ocupar os sentidos a serviço do 
Senhor. Portanto, parece que as atividades dos bhaktas, devotos, são 
melhores que as dos jfiânis e yogis. Os yogis místicos simplesmente 
tentam controlar os sentidos praticando as oito divisões da yoga 
—yama, niyama, âsana, prânâyâma, pratyâhãra, etc. — e os jfiânis 
tentam, através de raciocínio mental, entender que o gozo dos senti- 
dos é falso. Mas, o processo mais fácil e mais direto é o de ocupar os 
sentidos a sérviço do Senhor. 

O propósito de toda a yoga é desvencilhar nossas atividades senso- 
riais deste mundo material. As metas finais, entretanto, são: dife- 
rentes. Os jfiânis querem tornar-se unos com a refulgência Brahman, 
os yogis querem compreender: Paramãtmã, e os devotos querem 
desenvolver consciência de Krsna e transcendental serviço amoroso 
ao Senhor. Este serviço amoroso é a fase perfeita de controle dos 
sentidos. Os sentidos são: realmente sintomas ativos de vida, não 
sendo possível pará-los. Só é possível desvencilhá-los dando-lhes 
ocupação superior. Como se confirma no Bhagavad-gitã, param 
drstvã nivartate: as atividades dos sentidos podem ser contidas se 
lhes dão ocupações superiores. A ocupação suprema é a ocupação 
dos sentidos a serviço do Senhor. Este é o propósito de toda a yoga. 


VERSO 28 


A ARA ADA 
AMAR ran Rf Rel 


jfiânam ekarh parácinair 
indriyair brahma nirgunam 

avabháty artha-rúpena 
bhrantya Sabdadi-dharminá 


¡Aanam—conhecimento; ekam-—uno; parácinaih—adversos; indri- 
yaih-—pelos sentidos; brahma--a Suprema Verdade Absoluta; nir- 
gunam-—além dos modos materiais; avabhãti-—parece; artha-riipena-— 
sob a forma de vários objetos; bhrântyã-—equivocadamente; sabda- 
âdi--som e assim por diante; dharminã--dotados de. 
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TRADUÇÃO 
Aqueles que têm aversão à Transcendência compreendem a Su- 
prema Verdade Absoluta de modo diferente através de percepção 
sensorial especulativa, e por isso, por causa da especulação equivo- 
cada, tudo lhes parece relativo. 


SIGNIFICADO 

ASuprema Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, é una, e 
Se espalha por toda a parte através de Seu aspecto impessoal. No 
Bhagavad-gitã expressa-se isto claramente. O ‘Senhor Krsna diz: 
“Tudo que se experimenta nada mais é que uma expansão de Minha 
energia.” Tudo é sustentado por Ele, mas isto não significa que Ele 
está em tudo. Percepções sensoriais —tais como a percepção audi- 
tiva do som de um tambor, a percepção visual de uma bela mulher, 
ou a percepção do gosto delicioso de uma preparação láctea pela 
língua — todas passam por diferentes sentidos e-portanto são com- 
preendidas de modo diferente. Portanto, o conhecimento sensorial 
divide-se em diferentes categorias, embora, na verdade, tudo seja 
uno, como manifestação da energia do Senhor Supremo. Da mesma 
forma, as energias do fogo são o calor e a iluminação, e, por intermé- 
dio dessas duas energias, o fogo pode exibir-se em muitas variedades, 
ou em diversificada percepção sensorial: Os filósofos Mayavádis de- 
claram que esta diversidade é falsa. Os filósofos Vaisnavas, porém, 
não aceitam as diferentes manifestações como sendo falsas; eles as 
aceitam como não-diferentes da Suprema Personalidade de Deus 
porque são uma amostra de Suas diversas energias. 

A filosofia de que o Absoluto é verdadeiro e esta criação é falsa 
(brahma satyarh jagan mithyã) não é aceita pelos filósofos Vaignavas. 
Dá-se o exemplo de que, embora nem tudo que reluz seja ouro, isto 
não quer-dizer que um objeto reluzente é falso. Por exemplo: uma 
concha de ostras parece ser dourada. Essa aparência de matiz dou- 
rado deve-se somente à percepção dos olhos, mas isso não quer dizer 
que a concha de ostras é falsa. De forma semelhante, vendo:a forma 
do Senhor Krsna não se pode entender o que Ele é realmente, mas 
isso não quer dizer que Ele é falso. É preciso compreender a forma de 
Krsna conforme ela é descrita em livros de conhecimento tais como o 
Brahma-sarhhitã. Isvarah paramah krgnah sac-cid-ânanda-vigrahah: 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, tem corpo espiritual 
eterno e bem-aventurado. Não podemos entender a forma do Senhor 
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através de nossa percepção sensorial imperfeita. É preciso que adqui- 
ramos conhecimento sobre Ele. Por isso se diz aqui: jiânam ekam. O 
Bhagavad-gitã confirma que são tolos aqueles que, simplesmente ao 
verem Krsna,-consideram-nO um homem comum.-Eles não têm 
noção do conhecimento, poder e opulência ilimitados-da Suprema 
Personalidade de Deus. A especulação sensória material leva à con- 
clusão de que o Supremo não tem forma. É por causa de semelhante 
especulação mental que a alma condicionada permanece em igno- 


rância sob o encanto da energia ilusória. A Pessoa Suprema tem de - 


ser compreendida através do som transcendental-vibrado por Ele no 
Bhagavad-gitã, onde Ele diz que não há nada superior a Ele mesmo; 
a refulgência do Brahman impessoal repousa em Sua personalidade. 
A visão purificada e absoluta do Bhagavad-gitã é comparada ao rio 
Ganges. A água do Ganges é tão pura que pode purificar até mesmo 
os asnos e as vacas. Porém, qualquer pessoa que, desconsiderando o 
puro Ganges, deseje ser purificada, ao invés disso, pela água suja que 
flui de um esgoto, não poderá ser bem sucedida. Analogamente, só se 
pode alcançar exitosamente conhecimento puro do Absoluto ouvindo- 
o-do- próprio puro Absoluto. 

Neste verso, afirma-se claramente que aqueles que são aversos à 
Suprema Personalidade de Deus especulam com seus sentidos im- 
perfeitos sobre a natureza da Verdade Absoluta. A concepção de 
Brahman sem-forma, contudo, só pode ser recebida por recepção 
auditiva, e não por experiência pessoal. Portanto, conhecimento se 
adquire através de recepção auditiva. Confirma-se no Vedânta- 
sútra — $ãstra-yonitvãt: temos de adquirir conhecimento puro da 
parte das escrituras autorizadas. Portanto, os ditos argumentos espe- 
culativos sobre a Verdade Absoluta são inúteis. A verdadeira identi- 
dade da entidade viva é sua consciência, que está sempre presente 
enquanto a entidade viva está acordada, sonhando ou em sono pro- 
fundo. Mesmo em sono profundo, ela pode perceber, mediante a 
consciência, se é feliz ou triste. Assim, quando a consciência se mani- 
festa por intermédio dos corpos materiais grosseiro e sutil, ela fica 
coberta, porém, quando a consciência se purifica, em consciência de 
Krsna, a entidade viva livra-se do enredamento de repetidos nasci- 
mentos e mortes. 

Quando o incontaminado conhecimento puro é descoberto dos 
modos da natureza material, revela-se a verdadeira identidade da 
entidade viva: ela é eternamente-serva da Suprema Personalidade de 
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Deus. O processo de revelação é assim: os raios do sol são luminosos, 
e 6 próprio sol também é luminoso. Na presença do sol, os raios 
iluminam tal qual o'sol, mas, quando a luz'do solé coberta pelo véu 
de uma nuvem, ou por mãyã, então começa a escuridão, a imper- 
feição da percepção. Portanto, para escaparmos do enredamento do 
véu da nescidade, temos de despertar nossa consciência espiritual, ou 
consciência de Krsna, em termos das escrituras autorizadas. 


VERSO 29 


qm eder E | 
arañar aque srta: IRS 


yathá mahán aharh-rúpas 
tri-vpt pañica-vidhah svarat 
ekadasa-vidhas tasya 
vapur andarh jagad yatah 


vathã-—como; mahân—o mahar-tativa; aham-rūpah—o falso ego; 
tri-vrt—os trës modos da natureza material; pañca=-vidhah—os cinco 
elementos materiais; sva-ráf-=a' consciência individual; ekâdasa- 
vidhah—os onze sentidos; tasya—da entidade viva; vapuh—o corpo 
material; andam—o brahmánda; jagat—o universo; yatah—do qual 
ou de quem. 

TRADUÇÃO 

Da energia total, o mahat-tattva, Eu manifesto o falso ego, os três 
modos da natureza material, os cinco elementos materiais, a cons- 
ciência individual, os onze sentidos e o corpo material. Da mesma 
forma, todo o universo surge da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO : 

O Senhor Supremo é descrito como mahat-pada, que significa que 
a totalidade da energia material, conhecida como o mahat-tattva, 
repousa aos Seus pés de lótus. A origem ou a energia total da mani- 
festação cósmica é o mahat-tativa. Do mahat-tativa surgem todas as 
demais vinte-e-quatro divisões, a saber, os onze sentidos (incluindo a 
mente), os cinco objetos dos sentidos, os cinco elementos materiais, e 
então a consciência, a inteligência e o falso ego. A Suprema Personali- 
dade de Deus é a causa do mahar-tativa, e por isso, de certo modo, 
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como tudo emana do Senhor Supremo, não há diferença entre o 
Senhor e a manifestação cósmica. Porém, ao mesmo tempo, a mani- 
festação cósmica é diferente do Senhor. A palavra svarãt é muito 
significativa aqui. Svarãy significa “independente.” O Senhor Su- 
premo é independente, e a alma individual também é independente, 
Embora não haja comparação entre as duas qualidades de indepen- 
dência, a entidade viva é diminutamente independente, e o Senhor 
Supremo é plenamente independente. Assim como a alma individual 
tem um corpo material feito de cinco elementos e de sentidos, da 
mesma forma, o supremo Senhor independente tem o corpo gigan- 
tesco do universo. O corpo individual é temporário; da mesma 
forma, todo o universo, que é considerado o corpo do Senhor 
Supremo, também é temporário, e tanto o corpo individual quanto o 
corpo universal são produtos do mahas-tattva. Devemos entender as 
diferenças usando a inteligência. Todos sabem que seu corpo mate- 
rial desenvolve-se a partir de uma centelha espiritual, e, de forma 
semelhante, o corpo universal desenvolve-se a partir da centelha 
suprema, a Superalma. Assim como o corpo individual se desenvolve 
apartir da alma individual, o corpo gigantesco do universo desenvolve- 
se a partir da Alma Suprema. Assim como a alma individual tem 
consciência, a Alma Suprema também é consciente. Porém, embora 
haja uma semelhança entre a consciência da Alma Suprema e a 
consciência da alma individual, a consciência da alma individual é 
limitada, ao passo que a consciência da Alma Suprema é ilimitada. 
Isto está descrito no Bhagavad-gitã (13.3). Ksetrajfiam câpi mãm 
viddhi: a Superalma está presente em todos os campos de atividades, 
assim como a alma individual está presente no corpo individual. 
Ambas são conscientes; A diferença é que a alma individual é cons- 
ciente apenas do corpo individual, ao passo que a Superalma é cons- 
ciente do número total de corpos individuais. 


VERSO 30 
AAA AA AA | 
Era a RARA 13011 


etad vai $raddhayã bhaktyã 
yogábhyasena nityasah 
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samahitâtmã nihsarigo 
viraktyã paripasyati 


etat-—este; vai—certamente; $raddhayã-—com fé; bhakt tya—median- 
te o servigo. devocional; yoga-abhyasena—pela prática de: yoga; 
nityasah—sempre; samâhita-ãtmã--aquele cuja mente está fixa; 
nihsargah—à parte do contato com a matéria; viraktyã-—pelo 
desapego; paripasyati —entende. 


TRADUÇÃO y 
Este conhecimento perfeito pode ser obtido por uma pessoa que já 
está ocupada em servigo devocional com fé, estabili ade e pleno 
desapego, e que sempre está absorta em pensar no Supremo. Ela se 
mantém à parte do contato com a matéria. 


SIGNIFICADO 

O místico ateísta praticante de yoga não pode entender este conhe- 
cimento perfeito. Somente pessoas que se dedicam às atividades prá- 
ticas do serviço devocional em plena consciência de Krsna podem 
absorver-se em pleno samãdhi. Para elas é possível ver e entender o 
verdadeiro sentido de toda a manifestação cósmica e: sua causa. 
Afirma-se claramente aqui que isto não é possível de ser entendido 
por alguém que não tenha desenvolvido serviço devocional com fé 
plena. As palavras samahitâtmã e samādhi são sinônimas. 


VERSO 31 


Aaa a gi ed 
MIA A A JA RR 


ity etat kathitam gurvi 
jñanam tad brahma-darsanam 
yenánubuddhyate tattvarh 
prakrteh purusasya ca 


iti—assim; etat—este; kathitam—descrito; gurvi—ó respeitável 
máe; jádnam—conhecimento; tat—isto; brahma—a Verdade Abso- 
luta; darsanam—revelando; yena—pelo qual; anubuddhyate—écom- 
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preendida; tattvam—a verdade; prakrteh—da matéria; purusasya— 
do espírito; ca—e. 


TRADUÇÃO 
Minha querida e respeitável mãe, Eu já descrevi o caminho da 
compreensão da Verdade Absoluta, pelo qual pode-se chegar a en- 
tender a real verdade sobre matéria e espírito e sua relação. 


VERSO 32 


ams A Adan aaa: | 
Sic E MAA: 113711 


jñana-yoga$ ca man-nistho 
nairgunyo bhakti-laksanah 

dvayor apy eka evârtho 
bhagavac-chabda-laksanah 


¡¡ñana-yogah—investigacáo filosófica; ca—e; mat-nisthah—vol- 
tada para Mim; nairgunyah—livre dos modos materiais da natureza; 
bhakti—servigo devocional; laksanah—chamado; «dvayoh—de am- 
bos; api-—além disso; ekah—único; eva—certamente; arthah—pro- 
pósito; bhagavar--a: Suprema: Personalidade de Deus; sabda—pela 
palavra; lakganah—conhecido: 


TRADUÇÃO 
A investigação filosófica culmina na compreensão da Suprema 
Personalidade de Deus. Após atingir esta compreensão, quando 
alguém se livra dos modos materiais da natureza, alcança a fase de 
serviço devocional, Seja diretamente através do serviço devocional, 
seja através da investigação filosófica, tem-se de encontrar o mesmo 
destino, que é a Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
O Bhagavad-gitã diz que, após muitas e muitas vidas de investi- 
gação filosófica, o sábio finalmente chega ao ponto de saber que 
Vasudeva, a Suprema Personalidade de Deus, é tudo, e por isso 
rende-se a Ele. Esses estudantes sérios em investigação filosófica-são 
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raros porque sáo mui grandes almas. Se, através da investigação 
filosófica, alguém não puder chegar ao ponto de entender a Pessoa 
Suprema, então não terá terminado sua tarefa. Ele ainda precisará 
continuar sua pesquisa de conhecimento até que chegue ao ponto de 
entender o Senhor Supremo ao prestar-Lhe serviço devocional. 

A-oportunidade para o contato direto com a Personalidade de 
Deus é oferecida no Bhagavad-gitã, onde também se diz que aqueles 
que adotam outros processos, a saber, o processo de especulação 
filosófica e a prática de yoga mística, têm muita dificuldade. Após 
muitos e muitos anos de muita dificuldade, o yogi ou filósofo sábio 
poderá chegar até Ele, mas Seu caminho é muito incômodo, ao passo 
que o caminho do serviço devocional é fácil para todos. Pode-se 
obter o resultado de sábia especulação filosófica simplesmente prati- 
cando serviço devocional, e, a não ser que alguém chegue ao ponto 
de entender a Personalidade de Deus mediante sua especulação men- 
tal, toda a sua investigação será considerada mero trabalho gratuito 
infrutífero. O destino final do filósofo sábio é fundir-se no Brahman 
impessoal, mas este Brahman é a refulgência da Pessoa Suprema. o 
Senhor diz no Bhagavad-gitá (14:27) — brahmano hi pratisthaham 
amyta-syavyayasya ca: “Eu sou a base do Brahman impessoal, que é 
indestrutível e é a bem-aventurança suprema.” O Senhor é o reserva- 
tório supremo de todo o prazer; incluindo o prazer do Brahman; 
portanto, afirma-se que quem tem fé inabalável na Suprema Perso- 
nalidade de Deus já compreendeu o Brahman impessoal e o 
Paramãtmã. 


VERSO 33 


a: sta. UA 
E TAI a ai 13211 


yathendriyaih prthag-dvárair 
artho:bahu-gunásrayah 

eko náneyate tadvad 
bhagaván Sastra-vartmabhih 


yatha—como; indriyaih=pelos sentidos; prihak-dvaraih—de dife- 
rentes maneiras; arthah--um' objeto; bahu-guna-—muitas quali- 
dades; asrayah—dotado de; ekah—único; nána—diferentemente; 
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iyate—é percebido; tadvat—analogamente; bhagaván—a Suprema 
Personalidade de Deus; $astra-vartmabhih—segundo diferentes pre- 
ceitos escriturais, 


TRADUÇÃO 
Um único objeto é apreciado de modo diferente por diferentes 
sentidos por ter diferentes qualidades. Analogamente, a Suprema 
Personalidade de Deus é uma só, mas, segundo diferentes preceitos 
escriturais, Ele parece ser diferente. 


SIGNIFICADO 

Parece que, seguindo o caminho de jfiâna-yoga, ou especulação 
filosófica empírica, alcançamos:o Brahman impessoal, ao passo que, 
executando serviço devocional em consciência de Krsna, enriquece- 
mos nossa fé e devoção à Personalidade de Deus. Mas aqui se afirma 
que tanto bhakti-yoga quanto jhâna-yoga destinam-se a alcançar o 
mesmo objetivo -—- a Personalidade de Deus. Pelo processo de jfina- 
voga, a mesma Personalidade de Deus parece ser impessoal. Assim 
como o mesmo objeto parece ser diferente quando percebido por 
diferentes sentidos, o mesmo Senhor Supremo parece ser impessoal 
através da especulação mental. Uma colina pode parecer nublada à 
distância, e quem não a conhece poderá especular que a colina é uma 
nuvem. Na verdade, não é uma nuvem — é uma grande colina. É 
preciso aprender. de alguma autoridade que a aparência de nuvem 
não é realmente uma nuvem, mas sim uma colina. Se progredimos 
um pouco mais, então, em vez de uma nuvem, vemos a colina e algo 
verde. Quando realmente nos aproximarmos da colina, veremos mui- 
tas variedades. Outro exemplo está na maneira de perceber o leite. 
Ao vermos o leite, observamos que ele é branco; saboreando-o, o 
leite parece muito gostoso. Quando tocamos o leite, ele parece muito 
frio; quando o cheiramos, ele parece ter um bom aroma; e, quando 
ouvimos, entendemos: que ele-se chama leite, Percebendo o leite com 
diferentes sentidos, dizemos que ele é algo' branco, algo muito deli- 
cioso, algo muito aromático e:assim por diante. Na verdade, trata-se 
do leite. Analogamente, aqueles que tentam encontrar a Divindade 
Suprema mediante à especulação mental podem se aproximar da 
refulgência corpórea, ou o Brahman impessoal, e aqueles que tentam 
encontrar a Divindade Suprema através da prática de yoga podem 
encontrá-lO como a Superalma: localizada, porém, aqueles que 
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procuram aproximar-se diretamente da Verdade Suprema pela prá- 
tica de bhakti-yoga podem vê-lO face a face como a Pessoa Suprema. 

Em última análise, a Pessoa Suprema é o destino de todos os 
diferentes processos. A pessoa afortunada que, seguindo os princí- 
pios das escrituras, se purifica inteiramente de toda a contaminação 
material, rende-se ao Senhor Supremo como tudo. Assim como 
podemos apreciar o verdadeiro sabor do leite com a língua, e não 
com os olhos, narinas ou ouvidos, de forma semelhante, só se pode 
apreciar a Verdade Absoluta com perfeição e com todo o deleitável 
prazer através de um caminho, o serviço devocional. Confirma-se 
isto também no Bhagavad-gitã. Bhaktyã mãm abhijânari: se alguém 
desejar entender a Verdade Absoluta com perfeição, deverá adotar o 
serviço devocional. Evidentemente, ninguém pode entender a Ver- 
dade Absoluta com toda a perfeição. Contudo, o ponto mais elevado 
de compreensão, a entidade viva o alcança praticando serviço devo- 
cional, e de nenhuma outra maneira. 

Seguindo diversos caminhos escriturais, pode ser que se chegue à 
refulgência impessoal da Suprema Personalidade de Deus. O prazer 
transcendental obtido da fusão no Brahman impessoal, ou do enten- 
dimento do Brahman impessoal, é muito extenso porque Brahman é 
ananta. Tad brahma niskalarm anantam: brahmánanda € ilimitado. 
Mas esse prazer ilimitado também pode ser superado. Esta é a natu- 
reza da Transcendencia. O ilimitado também pode ser superado, e 
esta plataforma superior é Krsna. Quando alguém se relaciona dire- 
tamente com Krsna, a dogura e o humor saboreados pela reciproci- 
dade de serviço devocional são incomparáveis, mesmo diante do 
prazer obtido do Brahman transcendental. Prabodhânanda Sarasva- 
ti, portanto, diz que kaivalya, o prazer do Brahman, é sem dúvida 
enorme e é apreciado por muitos filósofos, contudo, para um devoto, 
que compreende como obter prazer na reciprocidade de serviço 
devocional com o Senhor, este Brahman ilimitado parece infernal. 
Devemos tentar, portanto, transcender inclusive o prazer do 
Brahman a fim de nos aproximarmos da posição de nos relacionar 
com Krsna face a face. Assim como a mente é o centro de todas as 
atividades dos sentidos, Krsna é chamado de o senhor dos sentidos, 
Hrsiketa. O processo consiste em fixar a mente em Hrsikesa, ou 
Krsna, como fez Maharaja Ambariga (sa vai manah krsna-padáravin- 
dayoh). Bhakti é o princípio básico de todos os processos. Sem 
bhakti, jrtâna-yoga ou astânga-yoga não podem: ser bem sucedidas, 
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e, a não ser que nos aproximemos de Krsna, os princípios de auto- 
realização não têm destino final. 


VERSOS 34—36 


fan siam: 
re festa iaa aa 13L 
Ma Ra aR da fo] 
Sm a RaRa NI 
mra m a qi 
Rara ag fala ea MIRA 


kriyaya kratubhir danais 
1apah-svadhyaya-marsanaih 

Atmendriya-jayenápi 
sannyásena ca karmanám 


vogena vividhângena 
bhakti-yogena caiva hi 

dharmenobhaya-cihnena 
yah pravriti-nivrttimán: 


atma-tattvávabodhena 
vairâgyena drdhena ca 

iyate bhagaván ebhih 
saguno nirgunah sva-drk 


kriyayá—mediante atividades fruitivas; kratubhih—mediante rea- 
lizagóes sacrificatórias; danaih—através de caridade; tapah—austeri- 
dades; svadhyáya—estudo da literatura védica; marganaih—e através 
da investigação filosófica; dtma-indriya-jayena—controlando a men- 
te e os sentidos; api—-também; sannyãsena—pela renúncia; ca—e; 
karmanâm-—de atividades fruitivas; yogena—pela prática de yoga; 
vividha-arigena—de diferentes divisões; bhakti-yogena—pelo serviço 
devocional; ca—e; eva—certamente; hi—de fato; dharmena—pelos 
deveres prescritos; ubhaya-cihnena—tendo ambos os sintomas; yah— 
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que; pravrtti—apego; nivrtti-máan—contendo desapego; dtma-1attva— 
a ciência da auto-realização; avabodhena —entendendo; vairâgyena— 
pelo desapego; drdhena—forte; ca—e; iyate—é percebida; bhaga- 
vãân—a Suprema Personalidade de Deus; ebhih—por esses; sa- 
gunah—no mundo material; nirgunah—além dos modos materiais; 
sva-drk—quem vê sua posição constitucional. 


TRADUÇÃO 

Executando atividades fruitivas e sacrifícios, distribuindo cari- 
dade, fazendo austeridades, estudando diversas literaturas, empreen- 
dendo investigação filosófica, controlando a mente, subjugando os 
sentidos, aceitando a ordem de vida renunciada e cumprindo os 
deveres prescritos de sua ordem social; praticando as diferentes divi- 
sões do sistema de yoga, realizando serviço devocional e manifes- 
tando o processo de serviço devocional que contém tanto os sintomas 
de apego quanto os de desapego; entendendo a ciência da auto- 
realização e desenvolvendo forte sentido de desapego, quem é hábil 
em entender os diferentes processos de auto-realização compreende a 
Suprema Personalidade de Deus como Ele Se apresenta no mundo 
material, bem como na transcendência. 


SIGNIFICADO 

Como se afirmou no verso anterior, é preciso seguir os princípios 
das escrituras. Há diferentes deveres prescritos para pessoas nas dife- 
rentes ordens sociais e espirituais. Afirma-se aqui que execução de 
atividades fruitivas e sacrifícios e distribuição de caridade são ativi- 
dades destinadas a pessoas que estão na ordem familiar da socie- 
dade. Quatro são as ordens do sistema social: brahmacarya, grhas- 
tha, vânaprastha e sannyãsa. Para os grhasthas, ou chefes de família, 
recomendam-se especialmente prática de sacrifício, distribuição de 
caridade e ação segundo os deveres prescritos. De modo semelhante, 
austeridade, estudo da literatura védica e investigação filosófica 
destinam-se aos vânaprasthas, ou pessoas retiradas. O-estudo da 
literatura. védica sob a guia de um mestre espiritual fidedigno 
destina-se ao brahmacári, ou estudante, Atmendriya-jaya, controle 
da mente e domínio sobre os sentidos, destinam-se a pessoas na 
ordem de vida renunciada. Todas essas diferentes atividades são 
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prescritas para diferentes pessoas para que elas se elevem à plata- 
forma de auto-realização e dali à consciência de Krsna, serviço 
devocional. 

As palavras bhakti-yogena caiva hi querem dizer que qualquer 
coisa que deva ser executada, como se descreve no verso 34, ou yoga, 
ou sacrifício, ou atividade fruitiva, ou estudo da literatura védica, ou 
investigação filosófica, ou aceitação da ordem de vida renunciada, 
deve ser executada em bhakti-yoga. Segundo a gramática sânscrita, 
as palavras caiva hi indicam que é preciso executar todas essas ativi- 
dades misturadas com serviço devocional, senão, tais atividades não 
produzirão nenhum fruto. Qualquer atividade prescrita deve ser exe- 
cutada para o benefício da Suprema Personalidade de Deus. 
Confirma-se no Bhagavad-gitã (9.27) —yat karogi yad asnási: “Tudo 
o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o que sacrificares, toda a 
austeridade que praticares e toda a caridade que deres— deverás 
oferecer o resultado de tudo isso ao Senhor Supremo.” Acrescenta-se 
a palavra eva para indicar que é preciso executar atividades dessa 
maneira: A menos que adicionemos serviço devocional a todas as 
atividades, não poderemos alcançar'o resultado desejado. Quando, 
porém, a bhakrisyoga sobressair em todas as atividades, então a meta 
última será certa. 

Devemos nos aproximar da Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, como se afirma no Bhagavad-gitã: “Após muitos e muitos 
nascimentos, alguém se aproxima da Pessoa Suprema, Krsna, e se 
rende a Ele, sabendo que Ele é tudo.” Ainda no Bhagavad-gitã o 
Senhor diz — bhoktârarh yajfia-tapasâm: “Para qualquer pessoa que 
pratique rigorosas austeridades ou para qualquer pessoa que execute 
diferentes espécies de sacrifícios, o beneficiário é a Suprema Persona- 
lidade de Deus.” Ele é proprietário de todos os planetas; e Ele é o 
amigo de toda alma vivente. 

As palavras dharmenobhaya-cihnena querem dizer que o processo 
de bhakti-yoga contém dois sintomas, a saber, apego ao Senhor 
Supremo e desapego de todas as afinidades materiais. Há dois sinto- 
mas de avanço no-processo de serviço devocional, assim como ocor- 
rem dois-processos enquanto se come. Um homem faminto sente 
força e satisfação ao comer, e, ao mesmo tempo, ele gradualmente se 
desapega de'comer mais. Analogamente, com a execução de serviço 
devocional, desenvolve-se verdadeiro conhecimento, e nos desape- 
gamos de todas as atividades materiais. Em nenhuma outra atividade 
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senão o serviço devocional ocorrem'o desapego da matéria e o apego 
ao Supremo. Há nove processos diferentes para se aumentar este 
apego ao Senhor Supremo: ouvir, cantar, recordar, adorar, servir ao 
Senhor, fazer amizade, orar, oferecer tudo e servir aos pés de lótus do 
Senhor. Os processos para se aumentar o desapego das afinidades 
materiais explicam-se no verso 36. 

Podemos obter elevação aos sistemas planetários superiores, como 
o reino celestial, executando nossos deveres prescritos e fazendo 
sacrifícios. Quando alguém transcende esses desejos por aceitar a 
ordem de vida renunciada, pode entender o aspecto Brahman do 
Supremo, e; quando é capaz de ver sua verdadeira posição constitu- 
cional, vê todos os demais processos: e situa-se na fase de serviço 
devocional puro. Nessa altura, ele pode entender a Suprema Persona- 
lidade de Deus, Bhagavân. 

O entendimento da Pessoa Suprema chama-se atma-tartva-avabo- 
dhena, que significa “entendimento de nossa verdadeira posição cons- 
titucional.” Se alguém realmente entende sua posição constitucional 
como: servo eterno do Senhor Supremo, ele se desapega do serviço ao 
mundo: material. Todos se dedicam-a alguma espécie: de serviço. 
Quem não conhece sua posição constitucional ocupa-se a serviço de 
seu corpo grosseiro pessoal-ou de sua família, sociedade ou nação. 
Porém, tão logo seja capaz de ver sua posição constitucional (a 
palavra sva-drk significa “aquele que é capaz de ver”), desapegar-se-á 
desse serviço material e se dedicará ao serviço devocional. 

Enquanto estivermos nos modos da natureza material e estiver- 
mos executando os deveres prescritos nas escrituras, poderemos 
nos elevar aos sistemas planetários superiores, onde as deidades 
predominantes são representações materiais da Suprema Personali- 
dade de Deus, como o deus do Sol, o deus da Lua, o deus do ar, 
Brahmã e o Senhor Siva. Todos os diferentes semideuses são repre- 
sentações materiais do Senhor Supremo. Mediante atividades mate- 
riais, podemos aproximar-nos somente desses semideuses, como se 
afirma no Bhagavad-gitã (9.25). Yanti deva-vratá deván: aqueles que 
se apegam aos semideuses e que executam seus deveres prescritos 
podem aproximar-se das moradas dos semideuses. Dessa maneira, 
pode-se ir ao planeta dos Pitãs, ou antepassados. De forma seme- 
lhante, quem entende plenamente a verdadeira posição de sua vida 
adota o serviço devocional e compreende a Suprema Personalidade 
de Deus. 
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VERSO 37 
Sa a 
SA sf ay 113911 


právocam bhakti-yogasya 
svariiparh te catur-vidham 
kalasya cavyakta-gater 
yo 'ntardhávati jantugu 


právocam—expliquei; bhakti-yogasya—de serviço devocional; sva- 
rūpam—a identidade; te—a ti; catuh-vidham—em quatro divisões; 
kálasya—do tempo; ca—também; avyakta-gateh—cujo movimento é 
imperceptível; yah—que; antardhavati—persegue; jantugu—as enti- 
dades vivas. 


TRADUÇÃO 
Minha querida mãe, acabo de te explicar o processo de serviço 
devocional e sua identidade em quatro diferentes divisões sociais. 
Também te expliquei como o tempo eterno persegue as entidades 
vivas, embora seja imperceptível para elas. 


SIGNIFICADO 

O processo de bhakti-yoga, serviço devocional, é o principal-rio 
que flui em direção ao oceano da Verdade Absoluta, e todos os 
demais processos mencionados são como afluentes. O Senhor Kapila 
está resumindo a importância do processo de serviço devocional. 
Como:se descreveu antes, bhakti-yoga divide-se em quatro partes, 
três-nos modos materiais da natureza e uma na transcendência, que 
não é maculada pelos modos da natureza material. Serviço devo- 
cional misturado com os modos da natureza material é um meio para 
a existência material, ao passo que serviço devocional sem desejos de 
resultado fruitivo e sem tentativas de investigação filosófica empírica 
é puro serviço devocional transcendental. 


VERSO 38 


a dana | 
ARTO A A ATA: ic 
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jivasya sarhsțtir bahvir. 
avidyā-karma-nirmitāh 

yãsv ariga pravisann aimã 
na veda gatim dtmanah 


jivasya—da entidade viva; sarhsrtīh—cursos de existência mate- 
rial; bahvih—muitos; avidya—em'ignoráncia; karma—pelo traba- 
lho; nirmitah—produzido;  yásu—em que; arga—Minha querida 
máe; pravisan—entrando; dtmá—a entidade viva; na—náo; veda— 
entende; garim—o movimento; ãtmanah-—dela mesma. 


TRADUÇÃO 
Há variedades de existência material para a entidade viva con- 
forme o trabalho que ela execute em ignorância ou esquecimento de 
sua verdadeira identidade. Minha querida mãe, quem entra neste 
esquecimento é incapaz de entender onde acabarão seus movimentos. 


SIGNIFICADO 

Uma vez que alguém entre na sequência da existência material, é 
muito difícil escapar dela. Portanto, a Suprema Personalidade de 
Deus vem pessoalmente ou envia Seu representante fidedigno, dei- 
xando atrás de Si escrituras como o Bhagavad-gitã e o Srimad- 
Bhagavatam, para que as entidades vivas que pairam na escuridáo da 
nescidade tirem proveito das instruções, das pessoas santas e dos 
mestres espirituais e, deste modo, se libertem. A menos que a entidade 
viva receba a misericórdia das pessoas santas, do mestre espiritual ou 
de Krsna, não lhe é possível escapar da escuridão da existência 
material — por seu próprio esforço, isso é impossível. 


VERSO 39 


Sara ia | 
4 a fra da AAA TSI 


naitat khalayopadisen 
navinitáya karhicit 

na stabdháya na bhinnáya 
naiva dharma-dhvajáya ca 
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na—não; etat-—esta instrução; khalãya—aos invejosos; upadiset-— 
deve-se ensinar; na—náo; aviniraya—ao agnóstico; karhicit—ja- 
mais; na—não; stabdhãya—aos orgulhosos; na—não; bhinnãya— 
aos mal comportados; na—não; eva—certamente; dharma-dhvajâya— 
aos hipócritas; ca—também. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Kapila continuou: Esta instrução não se destina aos 
invejosos, aos agnósticos ou às pessoas de hábitos sujos. Tampouco é 
para os hipócritas ou para pessoas que se orgulham de suas posses 





VERSO 40 


ao GIRAR Tra! 
AMARA A A rafa Ivo 


na lolupayopadisen 

na grhãrâdha-cerase 
nábhaktáya ca me játu 

na mad-bhakta-dvisâm api 


na-—náo; lolupáya—aos cobiçosos; upadiset-—deve-se ensinar; 
na—náo; grha-arúdha-cetase—aquele que é demasiadamente ape- 
gado á vida familiar; na—náo; abhaktaya—ao náo-devoto; ca—e; 
me—de Mim; jaru—jamais; na—náo; mat—Meus; bhakta—devo- 
tos; dvisam—áqueles que tem inveja de; api—também. 


TRADUÇÃO 
Não deve ser ensinada a pessoas que são muito cobiçosas e dema- 
siadamente apegadas à vida familiar, nem a pessoas que não são 
devotos e têm inveja dos devotos e da Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 
Pessoas que vivem planejando maldades contra outras entidades 
vivas não são elegíveis para entender a consciência de Krsna e não 
podem entrar no reino do transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. Além disso, há pretensos discípulos que se tornam submis- 
sos a um mestre espiritual de maneira bastante artificial, com um 
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motivo secreto. Eles também não podem entender o quë éa cons- 
ciência de Krsna ou-o serviço devocional. Pessoas que, devido a 
serem iniciadas por outra seita de fé religiosa, não consideram o 
serviço devocional como a plataforma comum para se aproximar da 
Suprema Personalidade de Deus, também não podem entender a 
consciência de Krsga. Temos experiência com certos estudantes que 
se juntam a nós, mas, por serem influenciados por alguma espécie de 
fé em particular, deixam nosso oásis e perdem-se no deserto. Na 
verdade, a consciência de Krsna não é uma fé religiosa sectária — é 
um processo instrutivo para entendermos o Senhor Supremo e nossa 
relação com Ele. Qualquer pessoa pode juntar-se a este movimento 
sem preconceito, mas, infelizmente, há pessoas que pensam de modo 
diferente. Portanto, é melhor não ensinar à ciência da consciência de 
Krsna a tais pessoas. 

De um modo geral, as pessoas materialistas andam atrás de nome, 
fama e ganhos materiais; assim, quem adotar a consciência de Krsna 
por esses motivos nunca será capaz de entender esta filosofia. Pes- 
soas assim adotam princípios religiosos como um distintivo social. 
Elas se filiam a alguma instituição cultural em troca de nome apenas, 
especialmente nesta era. Tais pessoas também não podem entender a 
filosofia da consciência de Krsna. Mesmo que alguém não cobice 
posses materiais mas seja demasiadamente apegado à vida familiar, 
ele também não poderá entender a consciência de Krsna: Superficial- 
mente, essas pessoas náo sáo muito cobigosas por posses materiais, 
porém, são demasiadamente apegadas a esposa, filhos e progresso 
familiar. Uma pessoa que não é contaminada pelos defeitos supra- 
mencionados, mas que em última análise não tem interesse pelo 
serviço à Suprema Personalidade de Deus, ou uma pessoa que não é 
devota, também não pode entender a filosofia da consciência de 
Krsna. 

VERSO 41 


qa a AAA | 
$ a aa Fee 


$raddadhânãya bhaktâya 
vinitáyanasúyave 

bhiitesu krta-maitrâya 
susrúsabhirataya ca 
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sraddadhanaya—fiel; bhaktaya—ao devoto; vinitaya—respeitoso; 
anasiiyave—não invejoso; bhútegsu—com todas as entidades vivas; 
krta-maitraya—amistosos; tusrúsa—servico fiel; abhiraraya—ansio- 
so por prestar; ca—e. 


TRADUÇÃO 
Deve-se dar instrução ao devoto fiel que é respeitoso com o mestre 
espiritual, não invejoso, amistoso com todas as espécies de entidades 
vivas e ansioso por prestar serviço com fé e sinceridade. 


VERSO 42 


afetar rear iara d 
fiara gà qai aai fate 


bahir-jāta-virāgāya 
$anta-cittaya diyatám 

nirmatsarâya Sucaye 
vasyâham preyasâm priyah 


bahih-—por aquilo que está fora; jára-viragaya—aquele que desen- 
volveu desapego; Sânra-cittâya--cuja mente é pacífica; divatâm —que 
seja instruído; mirmarsaraya—náo invejoso; Sucaye—perfeitamente 
limpo; yasya—de quem; aham—Eu; preyasám—de tudo que é muito 
querido; priyah—o mais querido. 


TRADUÇÃO 
Essa instrução deve ser transmitida pelo mestre espiritual a pes- 
soas que consideram a Suprema Personalidade de Deus mais querida 
do que qualquer outra coisa, que não invejam ninguém, que são 
perfeitamente limpas e que desenvolveram desapego daquilo que está 
fora dos limites da consciência de Krgna. 





SIGNIFICADO 
A princípio, ninguém pode elevar-se à fase máxima de serviço 
devocional. Aqui bhakra significa alguém que não hesita em aceitar 
o processo reformatório para tornar-se um bhakta. Para que nos 
tornemos devotos do Senhor, temos de aceitar um mestre espiritual e 
indagar-lhe sobre como progredir em serviço devocional. Servir um 
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devoto, cantar o santo nome segundo determinado método de conta- 
gem, adorar a Deidade, ouvir o Srimad-Bhãgavatam ouo Bhagavad» 
gitá de uma pessoa realizada é viver em lugar sagrado onde o serviço 
devocional não seja perturbado são as primeiras das sessenta-e- 
quatro atividades para se progredir em serviço devocional. Aquele 
que aceita essas cinco atividades principais é chamado de devoto: 

É preciso que estejamos dispostos a oferecer o necessário respeito 
e honra ao mestre espiritual. Não devemos ser desnecessariamente 
invejosos de nossos irmãos espirituais. Pelo contrário, se um irmão 
espiritual é mais iluminado e mais avançado em consciência de 
Krsna, devemos aceitá-lo'como quase igual ao mestre espiritual, e 
devemos nos sentir felizes de ver esses irmãos espirituais avançando 
em consciência de Krgna. O devoto deve ser sempre muito amável 
com o público em geral ao-ensinar-lhes'a consciência de Krsna, 
porque esta é a única solução para se escapar das garras de maya. 
Isto é trabalho realmente humanitário, pois é a maneira de mostrar 
misericórdia para comoutras pessoas que precisam muito dela. A 
expressão śuśrūşābhiratāya refere-se a uma pessoa que se ocupa 
fielmente em. servir ao mestre espiritual. Deve-se oferecer serviço 
pessoal e toda a espécie de confortos ao mestre espiritual. O devoto 
que o faz também é candidato autêntico para receber esta instrução. 
A expressão bahir-játa-virâgãya denota uma pessoa que desenvolveu 
desapego das propensões materiais internas e externas. Ela não 
somente está desapegada de atividades que não se relacionam com a 
consciência de Krsna, mas também deve estar internamente aversa ao 
modo devida material. Uma pessoa assim é certamente livre de 
inveja e deve pensar no bem-estar de todas as entidades vivas, não só 
dos seres humanos, mas também de entidades vivas além dos seres 
humanos. A palavra Sucaye refere-se àquele que é limpo tanto 
externa quanto internamente. Para tornar-se realmente limpo por 
dentro e por fora, deve-se cantar o santo nome do Senhor, Hare 
Krsna, ou Visnu, constantemente. 

A palavra diyatâm quer dizer que o conhecimento da consciência 
de Krsna deve ser oferecido pelo mestre espiritual. O mestre espiri- 
tual não deve aceitar um discípulo que não seja qualificado; ele não 
deve ser profissional e não deve aceitar discípulos em troca de ganhos 
monetários. O mestre espiritual fidedigno deve ver as qualidades 
fidedignas de uma pessoa que vai iniciar. Uma pessoa indigna não 
deve ser iniciada. O mestre espiritual deve treinar seu discípulo de tal 
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maneira que no futuro somente a Suprema Personalidade de Deus 
seja a meta mais querida de sua vida. 

Nestes dois versos as qualidades do devoto são plenamente explica- 
das. Alguém que tenha realmente desenvolvido todas as qualidades 
relacionadas nesses versos já se elevou ao posto de devoto. Quem não 
desenvolveu todas essas qualidades ainda tem que preencher essas 
condições para tornar-se um devoto perfeito. 


VERSO 43 


TR TUGA AN qua | 
A maA afaa: a A an 


ya idarh $rmuyâd amba 
$raddhayã purugah sakrt 

yo vabhidhatte mac-cittah 
sa hy eti padavih ca me 


yah—aquele que; idam_—isto; $rnuyãt-— ouça; amba—ó mãe; $rad- 
dhayã--com fé; purusah—uma pessoa; sakrt-—alguma vez; yah— 
aquele que; vá—ou; abhidhatte—repita; mat-cittah—sua mente fixa 
em Mim; sah—ele; hi-—certamente; eti—alcança; padavim--mo- 
rada; ca—e; me—Minha. 


TRADUÇÃO 
Quem quer que alguma vez medite em Mim com fé e afeição, que 
ouça e cante sobre Mim, certamente voltará ao lar, voltará ao 
Supremo. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 
ceiro Canto, Trigésimo-segundo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Emaranhamento em atividades fruitivas.” 


CAPÍTULO TRINTA-E-TRÊS 


Atividades de Kapila 


VERSO 1 
ia sta 
Sl 
q a da Rs E: 
Raiena o AA 
ve Ea 


maitreya uváca 
evarh nisamya kapilasya vaco janitri 
sá kardamasya dayitá kila devahúrih 
visrasta-moha-pajalá tam abhipranamya 
tustava tativa-visayankita-siddhi-bhúmim 


maitreyah uvaca— Maitreya disse; evam—assim; nisamya—tendo 
ouvido; kapilasya—do Senhor Kapila; vacah—as palavras; janitri— 
a máe; sa—ela; kardamasya—de Kardama Muni; dayitá—a querida 
esposa; kila—a saber; devahitih— Devahiti; visrasta—livre de; moha- 
patalã-—a cobertura da ilusão; tam--a Ele; abhipranamya—tendo 
prestado reverências; tustâva-—recitou orações; tattva—princípios 
básicos; visaya—quanto a; añkita—o autor; siddhi—da liberação; 
bhúmim—a base. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Assim, Devahiti, a mãe do Senhor Kapila e 
esposa de Kardama Muni, livrou-se de toda a ignorância a respeito 
do serviço devocional e do conhecimento transcendental. Ela prestou 
suas reverências ao Senhor, o autor dos princípios básicos do sistema 
Sankhya de filosofia, que é a base da liberação, e O satisfez com os 
seguintes versos de oração. 
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À SIGNIFICADO 

O sistema de filosofia enunciado pelo Senhor Kapila perante Sua 
mãe é a base para situar a todos na plataforma espiritual. A impor- 
tância específica deste sistema de filosofia é estabelecida nesta passa- 
gem como siddhi-bhúmim —ele é a base da salvação. Pessoas que 
estão sofrendo neste mundo material por estarem condicionadas pela 
energia material podem facilmente libertar-se das garras da matéria, 
entendendo a filosofia Sāħkhya enunciada pelo Senhor Kapila. Por 
meio deste sistema de filosofia, podemos libertar-nos imediatamente, 
mesmo que estejamos situados neste mundo material. Esta fase 
chama-se jivan-mukti, significando que estamos liberados embora 
permaneçamos com nosso corpo material. Isso aconteceu com 
Devahiti, a mãe do Senhor Kapila, e por isso ela satisfez o Senhor 
oferecendo-Lhe suas orações. Qualquer pessoa que entenda o princí- 
pio básico da filosofia Sankhya eleva-se em serviço devocional e 


torna-se plenamente consciente de Krsna, ou liberada, mesmo dentro 
deste mundo material. 


VERSO 2 
SA] 
IRSA Jai 
Praia age l 
pak A 
al IR 


devahútir uváca 
athãpy ajo 'ntah-salile Sayânam 
bhiitendriparthãtma-mayarh vapus te 
guna-pravâham sad-asesa-bijam 
dadhyau svayam yaj-jatharâbja-jâtah 


devahiitih uvâca— Devahiti disse; atha api—além disso; ajah—o 
Senhor Brahmã; antah-salile-—na água; $ayânam-—deitado; bhūta— 
os elementos materiais; indriya—os sentidos; artha—os objetos dos 
sentidos; dtma—a mente; mayam-—permeado por; vapuh—corpo; 
1e—Teu; guna-praváham—a fonte do fluxo dos três modos da nature- 
za material; sat—manifesta; afesa—de tudo; bijam-—a- semente; 
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dadhyau—meditou em; svayam—ele próprio; yat—de quem; jathara — 
do abdómen; abja—da flor de lótus; jarah—nascido. 


TRADUÇÃO 
Devahiti disse: Diz-se que Brahmã é não-nascido porque ele nasce 
da flor de lótus que cresce de Teu abdômen enquanto repousas no 
oceano, no fundo do universo. Mas mesmo Brahmã simplesmente 
meditou em Ti, cujo corpo é a fonte de ilimitados universos. 


SIGNIFICADO 

Brahmã também é chamado Aja, “aquele que não nasce.” Sempre 
que pensamos no nascimento de alguém, há necessariamente um pai 
e uma mãe materiais, pois assim é que se nasce. Brahmã, porém, 
sendo a primeira criatura viva dentro deste universo, nasceu direta- 
mente do corpo da Suprema Personalidade de Deus que é conhecida 
como Garbhodakasayi Visnu, a forma Visnu deitada no oceano, no 
fundo do universo: Devahiti quis salientar perante o Senhor que, 
quando Brahma quer vé-1O, ele: precisa meditar nEle. “Tu és 'a 
semente de toda a criação,” disse ela. “Embora Brahmã tenha nas- 
cido diretamente de Ti, ainda assim ele precisa praticar muitos anos 
de meditação, e mesmo assim ele não pode ver-Te diretamente, face a 
face. Teu corpo está deitado sobre a vasta água no fundo do universo, 
e deste modo és conhecido como Garbhodaka$ayi Visnu.” 

Além disso, explica-se neste verso a natureza do gigantesco corpo 
do Senhor, que é'um corpo transcendental e não afetado pela maté- 
ria. Uma vez que a manifestação material surgiu de Seu corpo, Seu 
corpo existia, portanto, antes da criação material. A conclusão é que 
o corpo transcendental de Vignu não é feito de elementos materiais. 
O corpo de Visnu é'a fonte de todas as demais entidades vivas, bem 
como da natureza material, que também é considerada energia desta 
Suprema Personalidade de Deus. Devahúti disse: “Tu és a base da 
manifestação material e de toda a energia criada; portanto, o fato de 
me liberares das garras de máya, explicando-me o sistema de filosofia 
Sánkhya, não é tão surpreendente. Porém, o fato de nasceres demeu 
abdômen é certamente admirável, porque, embora sejas a fonte de 
toda a criação, nasceste tão bondosamente como meu filho. Isto é 
muito maravilhoso: Teu corpo éa fonte de todo o universo, € ainda 
assim colocas Teu corpo dentro do abdômen de uma mulher como 
eu. Para mim, isto é muito espantoso.” 
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VERSO 3 


a q xa A fm 
o | 

DES 
mAAR: ll. 


sa eva viśvasya bhavān vidhatte 
guna-pravâhena vibhakta-viryah 

sargãdy aniho 'vitathâbhisandhir 
dtmesvaro 'tarkya-sahasra-Saktih 


sah—essa mesma pessoa; eva—certamente; visvasya—do univer- 
so; bhaváin—Tu; vidhatte—executas; guna-pravahena—pela -inte- 
ração dos modos; vibhakta—divididas; vinyah-—Tuas energias; sarga- 
adi—a:criagáo e assim por diante; anihah-—o que não faz; avitatha— 
náo fútil; abhisandhih—Tua determinagáo; drma-isvarah—o Senhor 
de todas as entidades vivas; atarkya—inconcebível; sahasra—milha- 
res; $aktih—possuindo energias. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, embora pessoalmente nada tenhas a fazer, 
distribuis Tuas energias nas interações dos modos materiais da 
natureza, e por este motivo ocorrem a criação, manutenção e disso- 
lução da manifestação cósmica. Meu querido Senhor, és auto- 
determinado e és a Suprema Personalidade de Deus para todas as 
entidades vivas. Para elas, criaste esta manifestação material, e, 
embora sejas um só, Tuas diversas energias podem agir multifaria- 
mente. Isto é inconcebível para nós. 


SIGNIFICADO 

A afirmação feita neste verso por Devahúti, de que a Verdade 
Absoluta tem muitas energias diversas embora pessoalmente nada 
tenha a fazer, é confirmada nos Upanigads. Não há ninguém superior 
a Ele ouem nível de igualdade com Ele, e tudo é completamente feito 
por Sua energia, como que por natureza. Nesta passagem dá-se a 
entender, portanto, que, embora os modos da natureza material 
sejam confiados a diferentes manifestações como Brahmã, Visnu-e 
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Siva, cada um dos quais é investido especificamente com diferentes 
espécies de poder, o Senhor Supremo está completamente à parte 
dessas atividades. Devahiti diz: “Embora pessoalmente não estejas 
fazendo nada, Tua determinação é absoluta. É impossivel satisfa- 
zeres Tua vontade com a ajuda de alguém mais-além de Ti- Tu-és, 
enfim, a Alma Suprema e o supremo controlador. Portanto, não há 
quem possa conter Tua vontade.” O Senhor Supremo é que pode 
impedir os planos dos outros. Como bem se diz, “O homem propõe e 
Deus dispõe.” Porém, quando a Suprema Personalidade de Deus 
propõe, este desejo não está sob o controle de ninguém mais. Ele é 
absoluto. Em última análise, nós dependemos dEle para satisfazer 
nossos desejos, mas não podemos dizer que os desejos de Deus tam- 
bém são dependentes. Este é Seu-poder inconcebível. Aquilo que 
pode ser inconcebível para entidades vivas comuns é facilmente feito 
por Ele. E, apesar de ser ilimitado, Ele Se dá a conhecer através de 
escrituras autorizadas como os textos védicos. Como. se afirma, 
$abda-milatvãt: Ele pode ser conhecido através de $abda-brahma, ou 
seja, a literatura védica. 

Por que é feita a criação? Uma vez que o Senhor é a Suprema 
Personalidade de Deus para todas as entidades vivas, Ele criou esta 
manifestação material para aquelas entidades vivas que desejam des- 
frutar ou assenhorear-se da natureza material, Como a Divindade 
Suprema, Ele providencia a satisfação dos vários desejos delas. Nos 
Vedas também se confirma que eko bahúnarh yo vidadhati kamán: o 
supremo uno supre as necessidades das muitas entidades vivas: Não 
há-limite para as necessidades das diferentes espécies de entidades 
vivas, e é o supremo uno, a Suprema Personalidade de Deus, que 
sozinho as mantém e as supre através de Sua energia inconcebível. 


VERSO 4 
3343 1 aa qu 
al 
fd GUA E A 
Rara 113 11 


sa tvarh bhrto me jatharena nátha 
katharh nu yasyodara etad ásit 
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vifvarh yugánte vaja-patra ekah 
Sete sma maya-Sisur anghri-pánah 


sah—essa mesma pessoa; 1vam—Tu; bhrtah—nasceste; me jatha- 
rena-—por meu abdômen; nãtha—ó meu Senhor; katham-—como; 
nu—entáo; yasya—de quem; udare--no ventre; etar—este; dsit-— 
repousou; visvam-—-universo; yuga-ante—no fim do milênio; vaja- 
patre—sobre a folha de uma figueira-de-bengala; ekah=sozinho; 
Sete sma-— Tu Te deitaste; mãyã-—possuindo poderes inconcebíveis; 
Sisuh—um bebe; anghri—Teu dedáo; panah—chupando. 


TRADUÇÃO 
Como a Suprema Personalidade de Deus, Tu nasceste de meu 
abdômen. Ó meu Senhor, como isto é possível para a pessoa 
suprema, que tem em Seu ventre toda a manifestação cósmica? A 
resposta é que isso é possível, pois, ao final do milênio, Tu Te deitas 
sobre uma folha de figueira-de-bengala, e, tal qual um bebêzinho, 
chupas o dedão de Teus pés de lótus. 


SIGNIFICADO 

No momento da dissolução, o Senhor às vezes aparece como um 
bebêzinho deitado sobre uma folha de figueira-de-bengala, flutuando 
na água da devastação. Portanto Devahiti sugere: “Não é tão sur- 
preendente que Te deites no abdômen de uma mulher comum como 
eu. Tu podes deitar-Te sobre a folha de uma figueira-de-bengala e 
flutuar na água da devastação como um bebêzinho. Não é tão ma- 
ravilhoso, portanto, que possas Te deitar no abdômen de meu corpo. 
Tu nos ensinas que aqueles que são muito afeitos a crianças neste 
mundo material e que portanto se casam para gozar da vida familiar 
e ter filhos também podem ter a Suprema Personalidade de Deus 
como seu filho, e a coisa mais maravilhosa é que o próprio Senhor 
chupa o dedão de Seu pé.” 

Uma vez que todos os grandes sábios e devotos aplicam toda a 
energia e todas as atividades a serviço dos pés de lótus do Senhor, 
deve haver algum prazer transcendental nos dedos de Seus pés de 
lótus. O Senhor chupa o dedão de Seu pé para saborear o néctar ao 
qual os devotos sempre aspiram. Às vezes, a própria Suprema Per- 
sonalidade de Deus Se pergunta quanto prazer transcendental existe 
dentro dEle, e, a fim de saborear Sua própria potência, Ele às vezes 
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assume a-posição de experimentar-Se-a Si mesmo. O Senhor Caita- 
nyaé o próprio Krsna, mas Ele aparece como devoto para saborear à 
doçura da rasa transcendental em Si mesmo, a qual é saboreada por 
Srimati Rádháráni, a maior entre todos os devotos. 


VERSO 5 


A RAR A eai 
fanta Amiga | 

ARA ERT- 
ARA N u 


tvarh deha-tantrah prasamáya pápmandh 
nidesa-bhajá ca vibho vibhiaye 
yathâvarãrãs tava súkarâdayas 
rathâyam apy âtma-pathopalabdhaye 


tvam—Tu; deha—este corpo; tantrah—assumiste; prasamáya— 
para a diminuição; pãpmanâm-—das atividades pecaminosas,; nidesa- 
bhajâm-—de instruções sobre a-devoção; ca—e: vibho—ó meu Se- 
nhor; vibhútaye—para a expansão; yalhã—como; avatárah—en- 
carnações; tava-—Tuas; sikara-âdayah—o javali e outras formas; 
tathá—assim; avam-—esta encarnação de Kapila; api—certamente; 
âtma-patha-—o caminho da auto-realização; upalabdhaye—a fim de 
revelar. 

TRADUÇÃO 

Meu querido Senhor, Tu assumiste este corpo a fim de diminuir as 
atividades pecaminosas dos caídos e enriquecer seu conhecimento de 
devoção e liberação. Uma vez que essas pessoas caídas são depen- 
dentes de Tua orientação, por Tua própria vontade assumes encar- 
nações como um javali e como outras formas. De forma semelhante, 
apareceste a fim de distribuir conhecimento transcendental a Teus 
dependentes. 


SIGNIFICADO 
Nos versos anteriores, foram descritas as qualificações transcen- 
dentais gerais da Suprema Personalidade de Deus. Agora descreve- 
se, também, o significado específico-do aparecimento do Senhor. 
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Através de Suas diferentes energias, Ele concede diferentes espécies 
de corpos às entidades vivas, que são condicionadas por sua propen- 
são de assenhorear-se da natureza material. Porém, com'o decorrer 
do tempo, essas entidades vivas degradam-se tanto que precisam de 
iluminação. O Bhagavad-gitã afirma que, sempre que há discrepân- 
cias no desempenho do verdadeiro propósito desta existência mate- 
rial, o Senhor aparece como uma encarnação. A forma do Senhor 
como Kapila orienta as almas caídas e as enriquece com conheci- 
mento e devoção para que elas possam voltar ao Supremo. Há mui- 
tas encarnações da Suprema Personalidade de Deus, como as do 
javali, do peixe, da tartaruga e da metade-homem-metade-leão. O 
Senhor Kapiladeva também é uma das encarnações da Divindade. 
Aceita-se nesta passagem que o Senhor Kapiladeva apareceu na 
superfície da Terra para dar conhecimento transcendental às deso- 
rientadas almas condicionadas. 


VERSO 6 


arraia rat 
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yan-nâmadheya-$ravanânukirtanãd 
yat-prahvanád yat-smaranád api kvacit 
$vado pi sadyah savanáya kalpate 
kutah punas te bhagavan nu darsanát 


yat—de quem (a Suprema Personalidade de Deus); námadheya— 
o nome; $ravana—=ouvindo; anukirtanát—cantando; yat—a quem; 
prahvanát—prestando reveréncias; yat—de quem; smaranái—lem- 
brando-se; api—mesmo; kvacit—alguma vez; $va-adah—um come- 
dor de cães; api—mesmo; 'sadyah-— imediatamente; savanãya-—para 
executar sacrifícios védicos; kalpare—torna-se elegível; kutah—o 
que: falar de; punah— novamente; te-—Tu;-bhagavan—ó Suprema 
Personalidade de Deus; nu-—então; darsanãt — vendo face a face. 
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TRADUÇÃO 
Para não falar do avanço espiritual de pessoas que vêem a Pessoa 
Suprema face a face, mesmo uma pessoa nascida em família de 
comedores de cães torna-se imediatamente elegível para executar 
sacrifícios védicos se alguma vez pronuncia o santo nome da Su- 
prema Personalidade de Deus ou canta sobre Ele, ouve sobre Seus 
passatempos, presta-Lhe reverências ou mesmo recorda-se dEle. 


SIGNIFICADO 

Este verso enfatiza-muito a potência espiritual que-há em cantar, 
ouvir ou lembrar-se; do santo: nome; do Senhor Supremo. Ripa 
Gosvâmi discorre sobre a seqiência de atividades pecaminosas da 
alma condicionada, e estabelece, no Bhakti-rasámrta=sindhu, que 
aqueles que se ocupam em serviço devocional libertam-se das reações 
de todas as atividades pecaminosas.Confirma-se isto também no 
Bhagavad-gitã. O Senhor diz que Se encarrega de alguém que se 
renda a Ele, fazendo-o imune a todas as reações a atividades pecami- 
nosas. Se, cantando. o santo-nome da Suprema: Personalidade de 
Deus, alguém se purifica tão rapidamente de todas as: reações a 
atividades pecaminosas, o que dizer, então, das pessoas que O vêem 
face a face? 

Outra consideração aqui é-que as pessoas que se purificam pelo 
processo de cantar e ouvir tornam-se imediatamente elegíveis para 
executar sacrifícios védicos. De um modo geral, apenas alguém que 
nasça em família de brahmanas, que se reformou pelos dez tipos de 
processos purificatórios e que é erudito na literatura védica, tem 
permissão de executar os sacrifícios: védicos; Mas aqui se usa-a 
palavra sadyah, “imediatamente”, € Sridhara.Svámi também ressal- 
ta que podemos tornar-nos imediatamente elegíveis para executar 
sacrifícios védicos, Uma pessoa nascida-em família de baixa casta 
que está acostumada a comer cães é colocada nesta posição devido 
a suas atividades pecaminosas passadas, porém, por cantar e ouyir 
uma só vez:com pureza, ou de maneira inofensiva, ela se alivia 
imediatamente da reação pecaminosa. Ela não somente se alivia da 
reação pecaminosa, mas também alcança imediatamente o resultado 
destodos os processos purificatórios. O nascimento em família de 
brahmanas deve-se certamente a atividades piedosas em-nossa vida 
passada. Contudo, de qualquer modo, uma:criança que nasce em 
família de brahmanas depende, para sua posterior correção, da 
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iniciação que consiste em “aceitar um cordão sagrado e de muitos 
outros processos reformatórios. Mas, uma pessoa que canta osanto 
nome do Senhor, mesmo que tenha nascido em família de candálas, 
comedores de cães, não precisa de corregáo. Simplesmente cantando 
Hare Krsna ela se purifica imediatamente e se iguala ao mais erudito 
dos brahmanas. 

Sridhara Svami enfatiza especialmente a este respeito — anena 
pújyatvam laksyate. Alguns bráhmanas de casta ressaltam que, can- 
tando Hare Krsna, a purificação começa: Naturalmente, isso depen- 
de'do processo individual de cantar, mas essa ênfase de Sridhara 
Svami é inteiramente aplicável se alguém canta o santo nome do 
Senhor sem ofensa; pois imediatamente: torna-se superior a um 
bráhmana. Como diz Sridhara Svâmi, pãjyatvam: ele torna-se ime- 
diatamente tão respeitável como o mais erudito dos brãhmanas e 
pode ter permissão de executar sacrifícios védicos. Se, pelo simples 
fato de cantar o'santo nome do Senhor, 'santificamo-nos instanta- 
neamente, o que se pode dizer, então, das pessoas que vêem o Senhor 
Supremo face “a face-e que entendem a descida do Senhor, como 
Devahiti entende Kapiladeva? 

Normalmente, a iniciação depende do mestre espiritual fidedigno, 
que orientará o discípulo, Se ele vê que o discípulo tornou=se.com- 
petente e purificado pelo processo de cantar, ele oferece o cordáo 
sagrado ao discípulo para que este seja reconhecido como cem-por- 
cento igual a um brãhmana. Confirma-se isto também no Hari- 
bhakri-vilâsa de Sri Sanâtana-Gosvâmi: “Assim como um metal 
baixo-como o bronze pode transformar-se em ouro através de pro- 
cessos químicos, qualquer pessoa pode analogamente converter-se 
em brahmana através de diksa-vidhána, o processo de iniciação.” 

As vezes salienta=se que, por meio do processo de cantar, a pessoa 
começa a purificar-se e pode nascer em sua próxima vida em família 
brãhmana para depois ser 'reformada.-Porém, atualmente, mesmo 
aqueles que nascem nas melhores famílias brahmanas não são 
reformados, nem há certeza alguma de que eles realmente nasceram 
de pais brãhmanas. Antigamente, prevalecia o sistema reformatório 
de garbhadhána, mas, nos-tempos atuais, não há tal garbhâdhãna, 
ou cerimônia-de inseminação. Nas atuais circunstâncias, não se sabe 
realmente:se alguém nasceu de pai brãhmana. Se alguém adquiriu as 
qualificações de um brãhmana, isto depende apenas do julgamento 
do mestre espiritual fidedigno. Ele concede a posigáo de bráhmana 
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ao discípulo de acordo com seu próprio julgamento. Quando alguém 
é aceito como brahmana na cerimônia do cordão sagrado, sob o 
sistema pañcaratrika, então ele é dvija, duas-vezes-nascido. Isto é 
confirmado por Sanátana Gosvámi: dvijatvarh jâyare, Através do 
processo de iniciação aplicado pelo mestre espiritual, uma pessoa é 
aceita como brãhmana quando alcança a fase em que canta o santo 
nome do Senhor puramente. Ela então progride mais até tornar-se 
um Vaisnava qualificado, oque significa que já adquiriu a qualifi- 
cação bramínica. 
VERSO 7 


añ da ais aa 
ae aa are qua | 

ATA E ATUA 
mamada guia à à Is 


aho bata $va-paco 'to gariyán 
yaj-jihvágre vartate nâma tubhyam 

tepus tapas te juhuvuh sasnur árya 
brahmánúcur nâma grnanti ye te 


aho bata—oh! quão gloriosos; $va-pacah—um comedor de cães; 
atah—por este motivo; gariyân--adoráveis; yat—de quem; jihvā- 
agre—na ponta da lingùa; varfate—é; náma—o santo nome; tu- 
bhyam—a Ti; tepuh tapah-—praticado austeridades; te—elas; juht- 
vuh—executado sacrificios de fogo; sasnuh—se banhado nos rios 
sagrados; áryah—arianos; brahma aniicuh—estudado os Vedas; 
nâma-—o santo nome; grnanti=aceitam; ye-—aqueles que; 1e—Teu. 


TRADUÇÃO 

Oh! quão gloriosos são aqueles cujas línguas cantam Teu santo 
nome! Mesmo que tenham nascido em famílias de comedores de 
cães, tais pessoas são adoráveis. Pessoas que cantam o santo nome de 
Vossa Onipotência devem ter executado todas as espécies de austeri- 
dades e sacrifícios de fogo e obtido todas as boas maneiras dos 
arianos. Para estarem cantando 0 santo nome de Vossa Onipotência, 
elas devem ter se banhado em lugares sagrados de peregrinação, 
estudado os Vedas e preenchido todos os demais requisitos exigidos. 
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SIGNIFICADO 

Como se afirmou no verso anterior, todo aquele que tenha alguma 
vez cantado inofensivamente o santo nome de Deus torna-se imedia- 
tamente elegível para executar sacrifícios védicos. Ninguém deve 
ficar assustado com esta afirmação do Srimad-Bhãgavatam. Nin- 
guém deve desacreditar ou pensar: “Como pode alguém, cantando o 
santo nome do Senhor, tornar-se um homem santo a ponto de ser 
comparado ao mais elevado dos brãhmanas?” Para erradicar tais 
dúvidas das mentes dos descrentes, este verso afirma que a fase de 
cantar o santo nome do Senhor não é repentina, mas que os cantores 
já executaram todas as espécies de rituais e sacrifícios védicos. Isto 
não é muito surpreendente, pois ninguém nesta vida poderá cantar o 
santo nome do Senhor a menos que tenha passado por todas as fases 
inferiores, tais como a execução de sacrifícios ritualísticos, o estudo 
dos Vedas e a prática de boas maneiras como as dos arianos. Tudo 
isso deve ter sido feito antes, Assim como supõe-se que um estudante 
num curso de direito já se tenha graduado em educação geral, qual- 
quer pessoa que se dedique a cantar o santo nome do Senhor — Hare 
Krgna, Hare Krgna, Krsna Krsna, Hare Hare/Hare Ráma, Hare 
Ráma, Ráma Ráma, Hare Hare — já deve ter passado por todas as 
fases inferiores. Diz-se que aqueles que simplesmente cantam o santo 
nome com a ponta da língua são gloriosos. Nem sequer é preciso 
cantar o santo nome entendendo todo o processo, a saber, a fase 
ofensiva, a fase inofensiva e à fase pura; é suficiente que o santo 
nome seja vibrado com a ponta da língua. Diz-se nesta passagem que 
náma, no singular, um nome, Krsna ou Ráma, é suficiente. Não se 
afirma que devamos cantar todos os santos nomes do Senhor. Os 
santos nomes do Senhor são inumeráveis, e não é preciso cantarmos 
todos os nomes para provar que já nos submetemos a todos os pro- 
cessos de cerimônias ritualísticas védicas. Se alguém cantar somente 
uma vez, deve-se entender que ele já passou por todos os exames, isto 
para não falar daqueles que estão sempre cantando, vinte-e-quatro 
horas por dia. Diz-se aqui especificamente — tubhyam: “a Ti unica- 
mente.” Deve-se:cantar o. nome de Deus, e não, como dizem os 
filósofos Mayavadis, qualquer nome, tais como o nome de um semi- 
deus ou os nomes das energias de Deus. Apenas o santo nome do 
Senhor Supremo será eficiente. Qualquer pessoa que compare o 
santo nome do Senhor Supremo aos nomes dos semideuses é deno- 
minada pásandi, ou ofensora. 
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É preciso cantar o santo nome para agradar o Senhor Supremo, e 
náo em troca de alguma espécie de gozo dos sentidos ou com algum 
objetivo profissional. Se houver esta mentalidade pura, então, mesmo 
que uma pessoa tenha nascido em família inferior, como a de come- 
dores de cães, ela será tão gloriosa que não somente se purificará a si 
mesma, mas também será competente o bastante para salvar outras 
pessoas. Será competente para falar sobre a importância do nome 
transcendental, como o fez Thákura Haridása. Aparentemente ele 
nascera em família de maometanos, mas, como cantava o santo nome 
do Senhor Supremo inofensivamente, o Senhor Caitanya dotou-o de 
poder para tornar-se a autoridade, ou dcârya, na propagação do 
nome. Não importava que ele tivesse nascido em família que não 
seguia as regras e regulações védicas. Caitanya Mahâprabhu e Advai- 
ta Prabhu aceitaram-no como autoridade porque ele cantava o santo 
nome do Senhor inofensivamente, Autoridades como Advaita Prabhu 
eo Senhor Caitanya imediatamente aceitaram que ele já havia execu- 
tado todas as espécies de austeridades, estudado os Vedas e feito todos 
os sacrificios. Isto foi algo que eles entenderam automaticamente. 

Contudo, há umaclasse' hereditária de'brãhmanas chamados 
smáãrta-brãhmanas cuja opinião é que, mesmo que tais pessoas que 
cantam o santo nome do Senhor sejam aceitas como purificadas, 
ainda assim elas precisarão executar os ritos védicos ou aguardar seu 
próximo nascimento em família de brâhmanas para poderem exe- 
cutar os rituais védicos. Mas, na verdade, não é assim. Uma pessoa 
assim não precisa esperar até o próximo nascimento para se purificar. 
Ela se purifica de imediato. Subentende-se que ela já executou todas 
as espécies de ritos. São os ditos brãhmanas que realmente precisam 
submeter-se a diferentes espécies de austeridades antes de chegarem a 
este ponto de purificação. Há muitas outras funções védicas que não 
são descritas aqui. Todos esses rituais védicos, os cantores do santo 
nome já os executaram. 

A palavra juhuvuh quer dizer que os cantores do santo nome já 
executaram toda a espécie de sacrifícios. Sasnuh significa que eles já 
viajaram por todos os locais sagrados de peregrinação e participaram 
de atividades purificatórias nesses locais. Eles são chamados ãryãh 
porque já cumpriram com todos esses requisitos, e porisso devem ser 
classificados entre os arianos ou aqueles que têm se qualificado para 
tornar-se arianos. “Ariano” refere-se Aqueles que são civilizados, cujo 
comportamento é regulado: segundo os rituais védicos. Qualquer 
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devoto que esteja cantando o santo nome do Senhor é o melhor tipo 
de ariano. A menos que alguém estude os Vedas, não poderá tornar-se 
ariano, porém, entende-se automaticamente que os cantores do 
santo nome já estudaram toda a literatura védica. A palavra especí- 
fica usada aqui é anitcuh, significando que, por eles já terem encer- 
rado todos esses atos recomendados, tornaram-se qualificados para 
ser mestres espirituais. 

A própria palavra grnanti, usada neste verso, significa já estar 
estabelecido na fase perfectiva das funções ritualísticas. Se alguém 
está sentado no banco de uma corte suprema e está presidindo julga- 
mentos sobre diferentes casos, isto quer dizer que ele já passou 
por todos os exames legais e é melhor do que aqueles que estão 
fazendo curso de direito ou do que aqueles que esperam estudar 
direito no futuro. De maneira semelhante, pessoas que cantam o 
santo nome são transcendentais àqueles que efetivamente executam 
os rituais védicos ou àqueles que esperam se qualificar (ou, em outras 
palavras, aqueles que nasceram em famílias de brãhmanas mas ainda 
não se submeteram aos processos reformatórios e que, portanto, espe- 
ram estudar os rituais védicos e executar os sacrifícios no futuro). 

Há muitas afirmações védicas em diferentes passagens, dizendo 
que qualquer pessoa que cante o santo nome do Senhor livra-se 
imediatamente da vida condicionada e que qualquer pessoa que ouça 
o santo nome do Senhor, mesmo que tenha nascido em família de 
comedores de cáes, também se liberta das garras do enredamento 
material, 


VERSO 8 
do AME AM É gala 
SARA ARA | 
AA A 
q E RR dc 
tar tvâm aham brahma pararh pumârnsar 
pratyak-srotasy âtmani sarhvibhãvyam 


sva-tejasã dhvasta-guna-pravâharh 
vande vignur kapilam veda-garbham 
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tam—a Ele; tvam—Tu; aham—eu; brahma—Brahman; param — 
supremo; pumámsam—a Suprema Personalidade de Deus; pratyak- 
srotasi—introspectivos; drmani—na' mente; samvibhavyam—objeto 
de meditação, de percepção; sva-tejasã-—por Tua própria potência; 
dhvasta-—eliminada; guna-pravâham--a' influência dos modos da 
natureza material; vande—presto reverências; vismum—ao Senhor 
Vişņù; kapilam—chamado Kapila; veda-garbham-—o' receptáculo 
dos Vedas. 


TRADUÇÃO 

Acredito, meu Senhor, que és o próprio Senhor Visnu com o nome 
de Kapila, e és a Suprema Personalidade de Deus, o Brahman 
Supremo! Os santos e sábios, estando livres de todas as perturbações 
dos sentidos e da mente, meditam em Ti, pois, é apenas por Tua 
misericórdia que é possível libertar-se das garras dos três modos da 
natureza material. No momento da dissolução, todos os Vedas são 
mantidos em Ti unicamente. 


SIGNIFICADO 

Devahiti, a mãe de Kapila, em vez de prolongar suas orações, 
resumiu que o Senhor Kapila não era outro senão Vignu e que, uma 
vez que ela era uma mulher, não lhe era possível adorá-lO apropria- 
damente com meras orações. Era intenção dela que o Senhor ficasse 
satisfeito. A palavra pratyak é significativa. Em prática de yoga, as 
oito divisões são yama, niyama, âsana, prânâyâma, pratyâhãra, 
dhárana, dhyána e samadhi. Pratyahára quer dizer encerrar as ativi- 
dades dos sentidos. O nível de compreensão do Senhor Supremo 
evidenciado por Devahiti é possível quando somos capazes de afas- 
tar os sentidos das atividades materiais. Quando nos ocupamos em 
serviço devocional, não há oportunidade de nossos sentidos se ocupa- 
rem de outra maneira. Em semelhante consciência de Krsna plena, 
podemos entender o Senhor Supremo como Ele é. 


VERSO 9 

Hg SI. 
SRT ad AÑO: E GAR | 
aasde m maga: IIS 
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maitreya uváca 
idito bhagavan eva 
kapilakhyah parah pumán 
vácaviklavayety ha 
'mátarah mátr-vatsalah 


maitreyah uváca—Maitreya disse; iditah—louvada; bhagaván—a 
Suprema Personalidade de Deus; evam—assim; kapila-dkhyah— 
chamada Kapila; parah—suprema; pumán—pessoa; vácá—com pa- 
lavras; aviklavayã-— graves; iti—assim; dha-—respondeu; mãtaram — 
a Sua mãe; matr-varsalah-—muito afetuoso com Sua mãe. 


TRADUÇÃO 
Assim, a Suprema Personalidade de Deus Kapila, satisfeito com 


as palavras de Sua mãe, pela qual Ele tinha muita afeição, respondeu 
com gravidade, 


SIGNIFICADO 
Uma vez que o Senhor é todo-perfeito, Sua manifestação de 


afeição por Sua mãe também foi plena. Após ouvir as palavras de 
Sua mãe, Ele, com muito respeito, com a devida gravidade e com 
boas maneiras, respondeu, 


VERSO 10 


nto SAY 
ARO A GR À | 
a e RRE ol 
kapila uvāca 
márgenánena mátas te 
susevyenoditena me 
asthitena pará kasthám 
acirád avarotsyasi 


kapilah uváca—o Senhor Kapila disse; márgena—pelo caminho; 
anena—este; mátah—Minha querida máe; te—para ti; su-sevyena— 
muito fácil de executar; uditena=ensinado; me—por Mim; ásthitena— 
sendo executado; parâm —suprema; kãstham-— meta; acirãt—dentro 
em breve; avarotsyasi—alcangarás. 
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TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Minha querida mãe, o caminho da 
auto-realização que Eu acabo de ensinar-te é muito fácil. Poderás 
executar este sistema sem dificuldade, e, seguindo-o, dentro em breve 
libertar-te-ás, mesmo dentro de teu corpo atual. 


SIGNIFICADO 

O serviço devocional é tão perfeito que, simplesmente seguindo as 
regras e regulações e executando-as sob a orientação do mestre espi- 
ritual, libertamo-nos, como se diz aqui, das garras de mãyã, mesmo 
neste corpo. Em outros processos ióguicos, ou em especulação filosó- 
fica empírica, nunca temos certeza se estamos ou não na fase perfecti- 
va. Porém, no cumprimento de serviço devocional, se tivermos fé 
inabalável na instrução do mestre espiritual fidedigno e seguirmos as 
regras e regulações, certamente nos libertaremos, mesmo dentro 
deste corpo atual. No Bhakti-rasámrta-sindhu, Srila Rúpa Gosvâmi 
também confirma isto. Jhã yasya harer dãsye: sem considerar onde 
esteja situada, qualquer pessoa cujo único objetivo seja de servir ao 
Senhor Supremo sob a ofientação do mestre espiritual chama-se 
jivan=-mukta, ou seja, aquele que é liberado mesmo com seu corpo 
material: Às vezes surgem dúvidas nas merites de neófitos sobre se © 
mestre espiritual é“ou não é liberado, e-ás vezes os neófitos ficam 
duvidosos quanto aos afazeres corpóreos do mestre espiritual. Con- 
tudo, no nível da liberação não se vê os sintomas corpóreos do 
mestre espiritual. É preciso ver os sintomas espirituais do mestre 
espiritual. Jivan-mukta quer dizer que, mesmo que alguém esteja no 
corpo material (ainda há algumas necessidades, já que o corpo é 
material), por ele estar plenamente situado no serviço ao Senhor, 
deve-se entender que ele é liberado. 

A liberação implica em estarmos situados em nossa própria 
posição. Esta é a definição dada no Srimad-Bhagavatam: muktir... 
svariipena vyavasthitih. O svariipa, ou verdadeira identidade da enti- 
dade viva, é descrito pelo Senhor Caitanya. Jivera ‘svarūpa’ haya 
—krsnera “nitya-dãsa': a verdadeira identidade da entidade viva é 
que ela é eternamente serva do Senhor Supremo. Se alguém está 
cem-por-cento ocupado a serviço do Senhor, ele deve ser tido como 
liberado. Devemos procurar entender se somos ou não somos libe- 
rados por nossas atividades em serviço devocional, e não por outros 
sintomas. 
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VERSO 11 
ARA A TE RI | 
AR a rafa: 22 


$raddhatsvaitan matarh mahyarh 
justa yad brahma-vadibhih 

vena mãm abhayam yáyá 
mrtyum rechanty atad-vidah 


Sraddhassva-—podes estar certa; etat—disto; matam-— instrução; 
mahyam-—Minha; justam-—seguida; yat—que; brahma-vadibhih— 
por transcendentalistas; yena— pelo qual; mám—a Mim; abhayam — 
sem temor; yâyãh-—-alcançarás; mytyum-—morte; rechanti—alcan- 
cam; a-tar-vidah-— pessoas que não são versadas nisto. 


TRADUÇÃO 

Minha querida mãe, aqueles que são realmente transcendentalis- 
tas decerto seguem Minhas instruções, conforme dei-as a ti. Podes 
estar certa de que, se percorreres perfeitamente este caminho da 
auto-realização, com toda a certeza livrar-te-ás da amedrontadora 
contaminação material e por fim alcançar-Me-ás. Mãe, pessoas que 
não são versadas neste método de serviço devocional certamente não 
podem escapar do ciclo de nascimentos e mortes. 


SIGNIFICADO 
A existência material é cheia de ansiedades, e por isso é amedron- 
tadora. Aquele que escapa desta existência material automatica- 
mente livra-se de todas as ansiedades e de todo o temor. Quem segue 
o caminho do serviço devocional enunciado pelo Senhor Kapila 
liberta-se com muita facilidade. 


VERSO 12 

dia sam 
A Ta a ae R 
A afeisa aa A LR 
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maitreya uváca 
iti pradarsya bhagaván 
satirh tâm âtmano gatim 
sva-mátrá brahma-vadinyá 
kapilo 'numato yayau 


maitreyah uvaca— Maitreya disse; ¡ti—assim; pradarsya—após 
instruir; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; satim— 
venerável; tám—isto; dtmanah—da auto-realizagáo; gatim—cami- 
nho; sva-mátráa—de Sua mãe; brahma-vadinyã-—auto-realizado; 
kapilah—Senhor Kapila; -anumatah—obteve permissáo; yayau— 
partiu. 


TRADUÇÃO 
Sri Maitreya disse: Cumprida Sua missão, a Suprema Personali 
dade de Deus Kapila, após instruir Sua amada mãe, pediu-lhe per- 
missão e deixou Seu lar. 


SIGNIFICADO 

A missão do aparecimento da Suprema Personalidade de Deus sob 
a forma de Kapila era distribuir o conhecimento transcendental da 
filosofia Sânkhya, a qual é repleta de serviço devocional. Tendo 
transmitido esse conhecimento a Sua mãe —e, através de Sua mãe, 
ao mundo — Kapiladeva não precisava mais ficar em casa, de modo 
que pediu permissão a Sua mãe e partiu. Aparentemente, Ele deixou 
o larem busca de auto-realização, embora:Ele nada tivesse a com- 
preender espiritualmente, pois Ele próprio é a pessoa a ser espiri- 
tualmente compreendida. Portanto, este é um exemplo que a 
Suprema Personalidade de Deus estabelece ao agir como um ser 
humano comum, para que os outros aprendam com Ele. Natural- 
mente, Ele poderia ter ficado com Sua mãe, porém, indicou que não 
havia necessidade de permanecer com a família. É melhor perma- 
necer sozinho como brahmacári, sannyási.ou vánaprastha e cultivar 
a consciência de Krsna por toda a vida. Aqueles que são incapazes de 
permanecer sozinhos'recebem licença para levar vida familiar com 
esposa e filhos, não para gozar dos sentidos, mas para cultivar a 
consciência de Krsna. 
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VERSO 13 


añ ção ira | 
afirma aÃ arcar: eram 11931 


sá capi tanayoktena 
yogádesena yoga-yuk 

tasminn ásrama âpide 
sarasvatyáh samāhitā 


sá—ela; ca—e; api—também; tanaya—por seu filho; uktena— 
falada; yoga-âdesena—pela instrução sobre yoga; yoga-yuk—ocu- 
pada em bhakti-yoga; tasmin—naquele; asrame—eremitério; apide— 
a coroa de flores; sarasvatyah—do Sarasvati, samáhitá—fixa em 
samādhi. 


TRADUÇÃO 
Conforme fora instruída por seu filho, Devahúti também comegou 
a praticar bhakti-yoga naquele mesmo āśrama. Ela praticou samādhi 
na casa de Kardama Muni, que era tão belamente decorada com 
flores a ponto de ser considerada a coroa de flores do rio Sarasvati. 


SIGNIFICADO 

Devahūti não deixou o lar, porque jamais se recomenda que uma 
mulher deixe seular. Ela é dependente. O próprio exemplo de 
Devahiti'foi que, quando ela era solteira, estava sob os cuidados de 
seupai, Svayambhuva Manu, e, depois, Svayambhuva Manu deu-a 
em caridade a Kardama Muni. Ela esteve sob os cuidados do esposo 
emsua juventude e então nasceu seu filho, Kapila Muni. Logo que 
seu filho cresceu, seu esposo deixou o lar, e, de forma semelhante, o 
filho, após cumprir Seu'dever para com Sua mãe, também partiu. 
Ela também poderia ter deixado o lar, mas não o fez. Pelo contrário, 
permaneceu em casa e começou a praticar bhakti-yoga da maneira 
como aprendera de seu grande filho, Kapila Muni, e, devido'à sua 
prática de bhakti-yoga, todo o lar tornou-se como uma’ coroa de 
flores sobre o rio Sarasvati. 


Atividades de Kapila 


VERSO 14 


ARANA SA TIA. | 
meai ita f RAR 


abhiksnavagaha-kapisan 
jațilān kurilalakán 

dtmánam cogra-tapasd 
bibhrati cirinarh kráam 


abhiksna—repetidamente; avagáha—banhando-se; kapisan—gri- 
salho; jatilin—embaraçado; kugila--cacheado; alakân—cabelo; 
ãtmânam—seu corpo; ca—e; ugra-tapasã-—pelas severas austeri- 
dades; bibhrati—tornou-se; cirinam-— vestida de andrajos; kríam— 
magro. 


TRADUÇÃO 
Ela começou a banhar-se três vezes por dia, e assim seu cacheado 
cabelo negro gradualmente tornou-se grisalho, Devido à austeridade, 
aos poucos seu corpo foi emagrecendo, e ela usava roupas velhas. 


SIGNIFICADO 

É costume do yogi, brahmacãri, vânaprastha e sannyãsi banhar-se 
pelo menos três vezes por dia de manhã cedo, ao meio-dia e à noite. 
Esses princípios são estritamente seguidos mesmo por alguns grhas- 
thas, especialmente brãhmanas, que são elevados em consciên- 
cia espiritual. Devahúti era filha de um rei e também quase esposa de 
um rei. Embora Kardama Mani/náo fosse rei, através de seu poder 
ióguico místico ele acomodou Devahiti com muito conforto num 
belo palácio com criadas e toda a opulência. Porém, já que ela havia 
aprendido a-austeridade mesmo na presença de seu esposo, para-ela 
não era difícil ser austera: De qualquer: modo, por submeter seu 
corpo a severas austeridades após a partida de seu esposo e de seu 
filho, ela emagreceu. Ser muito gordo náo é muito bom para a-vida 
espiritualmente-avançada. Pelo contrário, devemos procurar ema- 
grecer, porque, se engordamos, isto é um obstáculo ao progresso na 
compreensão espiritual. Devemos-tomar: cuidado para: não comer 
demais, não dormir demais ou-não permanecer em posição confor- 
tável. Aceitando voluntariamente algumas penitências e dificuldades, 
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devemos comer menos e dormir menos. Estes sáo os procedimentos 
para se praticar qualquer espécie de yoga, seja bhakti-yoga, jfiâna- 
yoga ou hatha-yoga. 


VERSO 15 


A: RA MAA | 
amean a A e 


prajapateh kardamasya 
tapo-yoga-vijrmbhitam 

sva-garhasthyam anaupamyam 
prãrthyam vaimânikair api 


praja-pateh—do progenitor da humanidade; kardamasya—Kar- 
dama Muni; tapah—pela austeridade; yoga—pela yoga; vijrmbhi- 
tam—desenvolveram-se; sva-garhasthyam—seu lar e parafernália 
doméstica; anaupamyam-—inigualáveis; prarthyam—invejável; vai- 
mánikaih-— pelos cidadãos do céu; api—mesmo. 


TRADUÇÃO 
O lar e a parafernália doméstica de Kardama, que era um dos 
Prajápatis, desenvolveram-se de tal maneira, em virtude de seus 
poderes místicos de austeridade e yoga, que às vezes sua opulência era 
invejada por aqueles que viajam pelo espaço exterior em aeroplanos. 


SIGNIFICADO 

A afirmação deste verso, de que os afazeres domésticos de Kar- 
dama Muni eram invejados inclusive por pessoas que viajam pelo 
espaço exterior, refere-se aos cidadãos do céu. Suas aeronaves não 
são como aquelas que inventamos na era moderna, que voam 
somente de um país à outro; seus aviões eram capazes de ir de um 
planeta a outro. Há muitas de tais afirmações-no Srimad- 
Bhāgavatam a partir das quais podemos compreender que havia 
facilidades para se viajar de um planeta a outro, especialmente no 
sistema planetário superior, e quem poderá dizer que eles não viajam 
mais? A velocidade de nossos aviões e veículos espaciais é muito 
limitada, mas, como já estudamos, Kardama Muni viajava pelo 
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espaço exterior em um aeroplano que era como uma cidade, eele fez 
uma jornada para ver todos os diferentes planetas celestiais. Aquele 
não era um aeroplano comum, tampouco tratava-se de viagem espa- 
cial comum. Como Kardama Muni era um yogi místico tão pode- 
roso, sua opulência era invejada pelos cidadãos do céu. 


VERSO 16 


AAA E qa AA | 
ma A Gama a 11241 


payah-phena-nibhãh sayyã 
dâniã rukma-paricchadãh 

asanáni ca haimáni 
susparsástaranáni ca 


payah—do leite; phena—a espuma; nibhãh-—parecendo; Sayyah= 
camas; dantah—feitos de marfim; rukma—douradas; paricchadah-— 
com coberturas; dsanáni—cadeiras e bancos; ca—e; haimáni-4eitos 
de ouro; su-spar$a--macias ao toque; ástaranáni—almofadas; ca—e. 


TRADUÇÃO 
A opulência do lar de Kardama Muni vai descrita a seguir. Os 
lençóis e colchões eram todos tão brancos como a espuma do leite, as 
cadeiras e bancos eram feitos de marfim e cobertos de rendas com 
filigranas douradas, e os divãs eram feitos de ouro e tinham almofa- 
das muito macias. 
VERSO 17 


Ri: AAA Al 
an ama aaa: 112 


svaccha-sphatika-kudyesu 
mahá-márakatesu ca 

ratna-pradipã abhânti 
lalaná ratna-sarhyutah 


svaccha—puro; sphafika—mármore; kudyesu—nas paredes; 
maha-marakatesu—decoradas com valiosas esmeraldas; ca—e; 
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ratna-pradipãh-=lâmpadas de jóias; 4bhanti—brilho; lalanah—mu- 
lheres;'ratna—com jóias; sarhyurãh-— ornamentadas. 


TRADUÇÃO 
As paredes da casa eram feitas de mármore de primeira qualidade, 
decoradas com jóias preciosas. Não havia necessidade de luz, pois o 
palácio era iluminado pelos raios dessas jóias. Toda a comunidade 
feminina do palácio vivia amplamente ornamentada com jóias. 


SIGNIFICADO 

Esta afirmação dá a entender que as opulências da vida familiar 
transpareciam em jóias preciosas, marfim, mármore de primeira 
qualidade e mobília feita de ouro e jóias. Também se menciona que 
os tecidos eram decorados com filigranas douradas. Na verdade, 
tudo tinha algum valor. Não era como a mobília de hoje em dia, que 
é feita de plástico barato ou metal baixo. O costume na civilização 
védica era que tudo o que era usado nos afazeres domésticos tinha 
que ser valioso. Em caso de necessidade, esses artigos:de valor 
podiam ser imediatamente trocados. Assim, a mobília e parafernália 
quebradas e indesejáveis nunca eram imprestáveis. Este costume 
ainda é seguido pelos indianos nos seus afazeres domésticos. Eles 
guardam utensílios de metal, ornamentos dourados, baixelas de 
prata e valiosas roupas de seda com brocados de ouro e, em caso de 
necessidade, podem imediatamente convertê-los em dinheiro. Há 
trocas entre os que emprestam dinheiro e os chefes de família. 


VERSO 18 


gar ata cio quam! 
qaei RAR NN 


grhodyânarn kusumitai 
ramyarh bahv-amara-drumaih 
kiújad-viharnga-mithunarh 
gãyan-matta-madhuvratam 


grha-udyânam-—o jardim da residência; kusumitaih-—com flores e 
frutas; ramyam-—belas; bahu-amara-drumaih-—com muitas árvores 
celestiais; kújat-—canoros; viharga—de pássaros; mithunam-—com 
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pares; gayar—zumbido; matta—embriagadas; madhu-vratam—com 
abelhas. 


TRADUÇÃO 
O complexo da residência principal era cercado por belos jardins, 
com doces flores aromáticas e muitas árvores, que produziam frutas 
frescas e eram altas e belas. O atrativo desses jardins era que pássa- 
ros canoros costumavam pousar nas árvores, e suas vozes melodio- 
sas, bem como:o zumbido das abelhas, faziam toda a atmosfera a 
mais agradável possível. 


VERSO 19 


q nene figura w: I 
aa RR sn 


yatra pravistam átmánah 
vibudhânucarã jaguh 

vãpyam utpala-gandhinyam 
kardamenopalalitam 


yatra—onde; pravistam—entrava; dtmánam—a ela; vibudha- 
anucarâh—os companheiros dos cidadãos do céu; jaguh—cantavam; 
vapyám—no lago; urpala—de- lótus; gandhinyâm--com o aroma; 
kardamena-— por Kardama; upalâlitam—tratada com muito carinho. 





TRADUÇÃO 
Quando Devahiti entrava naquele aprazível jardim para tomar 
seu banho no lago repleto de flores de lótus, os companheiros dos 
cidadãos do céu, os Gandharvas, cantavam sobre a gloriosa vida 
familiar de Kardama. Seu grande esposo, Kardama, dava-lhe toda a 
proteção a todo o momento. 


SIGNIFICADO 
O relacionamento ideal entre esposo e esposa é muito bem descrito 
neste verso. Kardama Muni dava a Devahiti toda a espécie de 
confortos, cumprindo seu dever de esposo, mas ele não estava abso- 
lutamente apegado a sua esposa. Logo que Kapiladeva, seu filho, 
cresceu, Kardama deixou de vez toda a ligação com a família. Do 
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mesmo modo, Devahiiti era filha de um grande rei, Sviyambhuva 
Manu, e era qualificada e bela, mas dependia inteiramente da pro- 
teção de seu esposo. Segundo Manu, as mulheres, o sexo frágil, não 
devem ter independência em nenhuma fase da vida. Na infância, a 
mulher deve viver sob a proteção dos pais, na juventude, sob a pro- 
teção do esposo, e, na velhice, sob a proteção dos filhos crescidos. 
Devahiti demonstrou todas essas afirmações do Manu-sarnhitã em 
sua vida: como criança, ela dependia de seu pai; mais tarde, era 
dependente de seu esposo, apesar de toda a opulência dela; e por fim 
passou a depender de seu filho, Kapiladeva. 


VERSO 20 


fem figa emerson, | 
ff ei ARE Rel 


hitvã tad ipsitatamam 
apy àkhandala-yogitâm 

kifície cakâra vadanarm 
putra-vislesanáturá 


hitvã-—tendo abandonado; tat-—aquela residência; ipsita-tamam — 
muito: desejável; api— inclusive; Akhandala-yositam—pelas esposas 
do Senhor Indra; kifícit cakãra vadanam-—ela tinha expressão de 
tristeza no rosto; putra-vislesana-—pela separação de seu filho; 
ãturã-—pesarosa. 


TRADUÇÃO 
Embora sua posição fosse singular sob todos os pontos de vista, a 
santa Devahati, apesar de todas as suas posses, que 'eram invejadas 
inclusive pelas senhoras dos planetas celestiais, abandonou todos 
esses confortos. Ela só lamentava que seu grande filho a havia 
deixado. 


SIGNIFICADO 
Devahúti náo: sentiu tristeza em absoluto ao- ter que-abandonar 
seus confortos materiais, mas sentia-se muito triste devido à sepa- 
ração de seu filho. Pode ser que se questione aqui que, se Devahúti 
não sentiu tristeza em absoluto ao ter de abandonar os confortos 
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materiais da vida, por que, então, estava triste por perder seu filho? 
Por que estava ela tão apegada a seu filho? A resposta encontra-se 
no verso seguinte. Ele não era um filho comum. O filho dela era a 
Suprema Personalidade de Deus. Portanto, só se pode abandonar o 
apego material quando se tem apego à Pessoa Suprema. Explica-se 
isto no Bhagavad-gitã: pararn drstvã nivartate. Somente quando 
temos realmente algum gosto pela existência espiritual é que pode- 
mos relutar em seguir o modo de vida materialista. 


VERSO 21 
To safa raia | 
arte ar it tentem IRA 


vanarh pravrajite patyãv 
apatya-virahâturã 

jñāta-tattvāpy abhūn naşțe 
vatse gaur iva vatsalā 


vanam—para a floresta; pravrajite patyau—quando o esposo dela 
deixou o lar; apatya-viraha—devido à saudade de seu filho; aturã-— 
muito pesarosa; jffâta-tattvã--conhecendo a verdade; api—embora; 
abhiit—ela ficou; nagte vatse—quando perde seu bezerro; gauh— 
uma vaca; iva—como; vatsald—afetuosa. 


TRADUÇÃO 
O esposo de Devahúti já havia deixado o lar e aceitado a ordem 
de vida renunciada, e entáo seu único filho, Kapila, deixou o lar. 
Embora conhecesse todas as verdades sobre vida e morte, e embora 
seu coração estivesse limpo de toda a sujeira, ela estava muito pesa- 
rosa com a perda de'seu filho, assim como uma vaca é afetada 
quando perde seu bezerro. 


SIGNIFICADO 
Uma mulher cujo esposo está ausente ou adotou a ordem de vida 
renunciada não deve ficar muito triste, porque ela ainda tema pre- 
sença do representante do esposo, seu filho. Nas escrituras védicas se 
diz — atmaiva putro jâyate: o corpo do esposo é representado pelo 
filho. Falando estritamente, uma mulher nunca fica viúva se tem um 





832 Srimad-Bhigavatam [Canto 3, Cap. 33 


filho: crescido. Devahitti não estava muito preocupada enquanto 
Kapila Muni estava ali, mas, com Sua partida, ela ficou muito aflita. 
Ela entristeceu-se, não por causa de sua relação mundana com Kar- 
dama Muni, mas sim por causa de seu amor sincero pela Personali- 
dade de Deus. 

O exemplo dado aqui é que Devahiti tornou-se como uma vaca 
que perde seu bezerro. Uma vaca que perde seu bezerro chora dia e 
noite. Analogamente, Devahiti estava pesarosa, e sempre chorava e 
pedia a seus amigos e parentes: “Por favor, trazei meu filho de volta 
para que eu possa viver. Caso contrário, morrerei.” Esta intensa 
afeição pela Suprema Personalidade de Deus, embora manifesta 
como afeição pelo filho, é espiritualmente benéfica O apego a um 
filho material força-nos a permanecer na existência material, porém, 
o mesmo apego, quando transferido ao Senhor Supremo, outorga- 
nos elevação ao mundo espiritual na companhia do Senhor. 

Toda mulher pode qualificar-se-tanto quanto Devahiti e então 
também poderá ter a Divindade Suprema como seu filho. Se a 
Suprema Personalidade de Deus pode aparecer como o filho de 
Devahiti, Ele também pode aparecer como o filho de qualquer outra 
mulher, contanto que essa mulher seja qualificada. Quem obtém o 
Senhor Supremo como filho pode ter o benefício. de criar um bom 
filho neste mundo e, ao mesmo tempo, ser promovido ao mundo 
espiritual para tornar-se companheiro pessoal da Personalidade de 
Deus. 

VERSO 22 


ada cet Rae mia eia 
af sa fia arar RIRI 


tam eva dhyâyati devam 
apatyarh kapilah harim 

babhūvācirato vatsa 
nihsprhā tādrśe grhe 


tam—nEle; eva—certamente; dhyāyati—meditando; devam—di- 
vino; apatyam— filho; kapilam—Senhor Kapila; harim—a Suprema 
Personalidade de Deus; babhūva—tornou-se; aciratah-—brevemente; 
vatsa—ó querido Vidura; nihsprhā—desapegada; tādrśe grhe—de tal 
lar. 
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TRADUÇÃO 
Ó Vidura, assim, sempre meditando em seu filho, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus Kapiladeva, ela logo desapegou-se de seu lar be- 
lamente decorado. 


SIGNIFICADO 

Eis aqui um exemplo: prático de-como podemos. elevar-nos em 
avanço espiritual através da consciência de: Krsna. Kapiladeva é 
Krsna, que apareceu como o filho de Devahilti. Após Kapiladeva 
deixar o lar, Devahiti absorveu-se em pensar nEle, e assim ela estava 
sempre consciente de Krsna. Sua situação constante em consciéncia 
de Krsna capacitou-a a desapegar-se do conforto do lar. 

A menos que sejamos capazes de transferir nosso apego à Su- 
prema Personalidade de Deus, não há possibilidade de livrarmo-nos 
do apego material. O Srimad- Bhãgavatam, portanto, confirma não 
ser possível que alguém se libere através do cultivo de especulação 
filosófica empírica. Simplesmente saber que não somos matéria, mas 
sim almas espirituais, ou Brahman, não purifica nossa inteligência. 
Mesmo que o impersonalista alcance a plataforma máxima de com- 
preensão espiritual, ele cai novamente no apego material por não 
estar situado no transcendental serviço amoroso ao Senhor Supremo. 

Os devotos adotam o processo devocional, ouvindo sobre os passa- 
tempos do Senhor Supremo e glorificando Suas atividades, e desse 
modo sempre se lembram de Sua bela forma eterna, Prestando-Lhe 
serviço, tornando-se Seu amigo-ou Seu servo e oferecendo-Lhe tudo 
que possui, a pessoa capacita-se a entrar no reino de Deus. Como se 
diz no Bhagavad-gitã, tato mârh tativalo jhâtva: após executar ser- 
viço devocional puro, pode-se entender de fato a Suprema Persona- 
lidade de Deus, tornando-se, assim, elegível para entrar em contato 
com Ele em um dos planetas espirituais. 


VERSO 23 
A AÇO TA AAA À 
q ma et RR 


dhyayati bhagavad-rúpar 
yad áha dhyána-gocaram 
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sutah prasanna-vadanam 
samasta-vyasta-cintayá 





dhyayati—meditando; bhagavat-ripam—na forma: da Suprema 
Personalidade de Deus; yat—que; âha—Ele instruiu; dhyâna- 
gocaram—o objeto de meditação; sutah—seu filho; prasanna- 
vadanam--com rosto sorridente; samasta—no todo; vyasta—nas 
partes; cintayá—com sua mente. 






TRADUÇÃO 

Depois disso, tendo ouvido com grande ansiedade e com todos os 
pormenores da parte de seu filho, Kapiladeva, a eternamente sorri- 
dente Personalidade de Deus, Devahiti pôs-se a meditar constante- 
mente na forma Viggu do Senhor Supremo. 






VERSOS 24-25 


afasta duro eita | 
JARA AA RR RAN 
aaa. Raga, l 
ARA MAREA Ran 


bhakti-pravaha-yogena 
vairâgyena baliyasã 

vuktânus;hâna-játena 
jfiânena brahma-hetunã 


visuddhena tadátmánam 
dtmaná visvato-mukham 

svânubhiityã tirobhita- 
maãyã-guna-visesanam 


bhakti-pravãha-yogena— pela ocupação continua em serviço devo- 
cional; vairagyena—pela renúncia; baliyasa—muito forte; yukta- 
anusthána—pelo devido cumprimento de deveres; jatena—produ- 
zida; jñānena—pelo conhecimento; brahma-hetunā—devido à com- 
preensáo da Verdade Absoluta; visuddhena—pela purificagáo; tadá— 
então; ãtmânam —Suprema Personalidade de Deus; dtmanã-—com a 
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mente; visvatah-mukham —cujo rosto está voltado para toda a parte; 
sva-anubhiityã-—pela auto-realização; rirah-bhiita-—desapareceram; 
mãyã-guna--dos modos da natureza material; visesanam—distin- 
ções. 
TRADUÇÃO 

Devahiti o fez, ocupando-se seriamente em serviço devocional. 
Como era forte em sua renúncia, ela aceitava apenas o necessário 
para o corpo. Ela situou-se em conhecimento devido à compreensão 
da Verdade Absoluta, seu coração purificou-se, ela absorveu-se ple- 
namente em meditação na Suprema Personalidade de Deus, e todos 
os temores devidos aos modos da natureza material desapareceram. 







VERSO 26 


aaa fera l 
PA: NRAN 


brahmany avasthita-matir 
bhagavaty atma-sar$raye 

nivrtta-jivapattitvãt 

ksina-klesapta-nirvrtih 


brahmani—em Brahman; avasthita—situada; matih—sua mente; 
bhagavati--na Suprema Personalidade de Deus; arma-sarhsraye— 
residindo em todas as entidades vivas; nivrtra—livre; jiva—da alma 
jiva; apattitvat—da condigáo desventurada; ksina—desapareceram; 
kleśa—dores materiais; dpta—alcangou; nirvrtih—bem-aventurança 
transcendental. 





TRADUÇÃO 

Sua mente absorveu-se inteiramente no Senhor Supremo, e ela 
automaticamente compreendeu o conhecimento do Brahman impes- 
soal. Como uma alma realizada em Brahman, ela livrou-se das 
designações do conceito materialista de vida. Assim, todas as dores 
materiais desapareceram, e ela alcançou bem-aventurança transcen- 
dental. 

SIGNIFICADO 

O verso anterior declara que Devahiti já era versada na Verdade 

Absoluta. Pode ser que se pergunte por que ela estava meditando. A 
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explicação é que, quando alguém discute teoricamente a Verdade 
Absoluta, ele situa-se no conceito impessoal da Verdade Absoluta. 
De forma semelhante, quando alguém discute seriamente o tema da 
forma, qualidades, passatempos e séquito da Suprema Personalidade 
de Deus, ele situa-se em meditação nEle. Para quem tem conheci- 
mento pleno do Senhor Supremo, o conhecimento: do Brahman é 
dado automaticamente a compreender, O conhecedor compreende a 
Verdade, Absoluta segundo três diferentes pontos de vista, a saber, 
como Brahman impessoal, como Superalma localizada e, finalmente, 
como a Suprema Personalidade de Deus. Portanto, se alguém situa- 
se em conhecimento da Suprema Personalidade de Deus, isto implica 
em ele já estar situado no conceito da Superalma e do Brahman 
impessoal. 

No Bhagavad-gitã se diz — brahma-bhiitah prasannâtmã. Isto 
significa que, a menos que nos livremos do'enredamento material e 
nos situemos em Brahman, não há possibilidade de chegarmos a 
compreender o serviço devocional ou de ocuparmo-nos em consciên- 
cia de Krsna. Aquele que se ocupa em serviço devocional a Krsna é 
considerado como alguém que já compreendeu o conceito Brahman 
de vida, porque o conhecimento transcendental da Suprema Perso- 
nalidade de Deus inclui conhecimento do Brahman. Confirma-se isto 
no Bhagavad-gitá. Brahmano hi pratisthâham: o conceito da Perso- 
nalidade de Deus não depende do Brahman. O: Visnu Purâna tam- 
bém confirma que quem se refugia no todo-auspicioso Senhor 
Supremo já está situado na compreensão de Brahman, Em outras 
palavras, quem é Vaisnava já é brâhmana. 

Outro ponto significativo deste verso é que é preciso observar as 
regras e regulações prescritas. Como se confirma no Bhagavad-gitã, 
yuktâhãra-vihãrasya. Quando alguém se ocupa em serviço devo- 
cional em consciência de Krgna; ele ainda precisa comer, dormir, 
defender-se e acasalar-se porque essas são necessidades do corpo. 
Porém, ele pratica essas atividades de maneira regulada. Ele tem de 
comer krsna-prasâda. Ele tem de dormir de-acordo com princípios 
regulados. O princípio é reduzir a duração do sono e reduzir a ali- 
mentação, tomando somente o que seja necessário para manter o 
corpo em condições. Em suma, a meta é o avanço espiritual, enão o 
gozo dos sentidos. Do mesmo modo, deve-se reduzir a vida sexual, 
que se destina apenas a gerar filhos conscientes de Krsna. Caso 
contrário, não há necessidade de vida sexual. Nada é preibido, mas 
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tudo é feito yukta, reguladamente, tendo sempre em mente o propó- 
sito superior. Seguindo todas essas regras e regulações de vida, 
purificamo-nos, e todos os equívocos devidos à ignorância são elimi- 
nados. Menciona-se aqui especificamente que as causas do enreda- 
mento material extinguem-se completamente. 

A afirmação sânscrita anartha-nivrtti indica que estevcorpo é 
indesejável. Somos almas espirituais, e nunca tivemos necessidade 
deste corpo material. Mas, porque quisemos desfrutar: do corpo 
material, obtivemos este-corpo, através da energia material, soba 
orientação da Suprema Personalidade de Deus. Tão logo nos res- 
tabeleçamos em nossa “posição original: de servidão ao: Senhor 
Supremo, começamos a nos esquecer das necessidades do corpo, e, 
por fim, esquecemo-nos do corpo. 

Às vezes, ao sonhar, obtemos um tipo de corpo em particular com 
o qual agimos no sonho. Pode ser que eu sonhe que estou voando no 
céu ou que fui à floresta ou a algum lugar desconhecido. No entanto, 
logo que desperto, esqueço-me de todos esses corpos. Analogamente, 
quem é consciente-de: Krgna, plenamente: devotado, esquece-se de 
todas-as suas mudanças de corpo. Vivemos mudando de corpo, 
começando com o nascimento do ventre de nossa mãe. Mas, quando 
despertamos paraa consciéncia de Krsna, esquecemo-nos de todos 
esses corpos. As necessidades corpóreas tornam-se secundárias, pois 
a-necessidade primária é a ocupação da alma em verdadeira vida 
espiritual, As atividades de serviço devocional em plena consciência 
de Krsna sáo a causa de nos situarmos em transcendência. As pala- 
vras bhagavary âtma-sarhsraye-denotam à Personalidade de Deus 
como a Alma Suprema, oua alma de todos. No Bhagavad-gitã, 
Krsna diz — bijarh mar sarva-bhiitânâm: “Eu sou a semente de 
todas as entidades.” Refugiando-nos no Ser Supremo mediante o 
processo de serviço devocional, situamo-nos plenamente no conceito 
da Personalidade de Deus. Como descreve Kapila, mad-guna-sruti- 
mátrena: quem é plenamente consciente de Krsna, situado na Per- 
sonalidade de Deus, fica imediatamente saturado de amor a Deus tão 
logo ouça sobre as qualidades transcendentais do Senhor, 

Devahiti recebeu instruções completas de seu filho, Kapiladeva, 
sobre como concentrar sua mente na forma de Vignu com os mini- 
mos pormenores. Seguindo a instrução de seu filho quanto ao ser- 
viço devocional, ela contemplava aforma-do Senhor dentro de 
si mesma com grande amor: devocional. Esta é a perfeição da 
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compreensáo do Brahman, ou do sistema de yoga mística, ou do 
serviço devocional. Em última análise, quando alguém se absorve 
plenamente em pensar no Senhor Supremo e medita nEle constan- 
temente, esta é a perfeição máxima. O Bhagavad-gitã confirma que 
quem está sempre absorto dessa maneira deve ser considerado o yogi 
mais elevado. 

O verdadeiro objetivo de todos os processos de compreensão 
transcendental —jfiâna-yoga, dhyâna-yoga ou bhakti-yoga — é che- 
gar ao ponto do serviço devocional, Quem se esforça simplesmente 
para adquirir conhecimento da Verdade Absoluta ou da Superalma 
mas não tem serviço devocional esforça-se sem obter o verdadeiro 
resultado. Compara-se isto a debulhar as palhas de trigo depois que 
os grãos já foram removidos. A menos que se compreenda a Su- 
prema Personalidade de Deus como a meta derradeira, é inútil 
especular ou executar a prática de yoga mística. No sistema de 
astâriga-yoga, a sétima fase de perfeição chama-se dhyâna. Esta 
dhyâna é a terceira fase do serviço devocional. Há nove fases de 
serviço devocional. A primeira é ouvir, logo segue-se o cantar e então 
o contemplar. Executando serviço devocional, portanto, tornamo- 
nos automaticamente hábeis jfiânis e hábeis yogis. Em outras pala- 
vras, jfiâna e yoga são diferentes fases preliminares de serviço 
devocional. 

Devahiti era perita em aceitar a verdadeira substância: ela con- 
templava a forma de Vignu detalhadamente, conforme lhe aconse- 
Ihara seu sorridente filho, Kapiladeva. Ao mesmo tempo, ela pensava 
em Kapiladeva, que é a Suprema Personalidade de Deus, e por isso 
ela aperfeiçoou inteiramente suas austeridades, penitências e com- 
preensão transcendental. 


VERSO 27 


Freeman 1 
aam a aA ANAT: RSI 
nityarúdha-samadhitvat 
parâvrita-guna-bhramã 
na sasmára tadátmánam 
svapne drstam ivotthitah 
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nitya—eterno; drúdha—situada em; samâdhitvãt—do transe; 
parâvrtta—livre de; guna-—dos modos da natureza material; bhramã— 
ilusão; na sasmãra—ela não se lembrava; tadã-—então; dtmânam — 
seu corpo material; svapne—num sonho; drstam-—vistos; iva—assim 
como; utthitah—alguém que despertou. 


TRADUÇÃO 
Situada em transe eterno e livre da ilusão causada pelos modos da 
natureza material, ela se esqueceu de seu corpo material, assim como 
alguém se esquece dos diferentes corpos que obtém ao sonhar. 


SIGNIFICADO 

Um grande Vaisnava disse que aquele que não se lembra de seu 
corpo não está atado à existência material. Enquanto formos cons- 
cientes de nossa existência corporal, deve-se compreender que esta- 
mos vivendo condicionadamente, sob os três modos da natureza 
material. Quando alguém se esquece de sua existência corpórea, sua 
vida material condicionada se acaba. Este esquecimento é realmente 
possível quando ocupamos nossos sentidos no transcendental serviço 
amoroso ao Senhor. No estado condicionado, ocupamos nossos sen- 
tidos como: membros de uma família ou como-membros de uma 
sociedade ou país. Porém, quando nos esquecemos de nossa partici- 
pação em circunstâncias materiais e compreendemos que somos'ser- 
vos eternos do Senhor Supremo, aí é que ocorre o verdadeiro esque- 
cimento da existência material. 

Este esquecimento ocorre realmente quando prestamos serviço ao 
Senhor. O devoto deixa de trabalhar com o corpo em'troca de gozo 
dos sentidos com familia, sociedade, país, humanidade e assim por 
diante. Ele simplesmente trabalha para a Suprema Personalidade de 
Deus, Krsna. Isto é consciência de Kr$na perfeita. 

O devoto sempre mergulha em felicidade transcendental, e por isso 
não experimenta aflições materiais. Esta felicidade transcendental 
chama-se bem-aventurança eterna. Segundo a opinião de devotos, à 
lembrança constante do Senhor Supremo chama-se samādhi; ou 
transe. Se alguém está constantemente em transe, não há: possibili- 
dade de ser atacado ou mesmo tocado pelos modos da natureza 
material. Logo que alguém se livra da contaminação dos três modos 
materiais, já não precisa transmigrar de uma forma a outra neste 
mundo material. 
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VERSO 28 


RE GUITARRA | 
es em a qa ral 


tad-dehah paratah poso 
py akrsas cadhy-asambhavát 
babhau malair avacchannah 
sadhúma iva pavakah 


tat-dehah—seu corpo; paratah—pelas outras (as donzelas criadas 
por Kardama); pogah—mantido; api—embora; akréah—náo magro; 
ca—=e; ddhi—ansiedade; asambhavát—de náo ocorrer; babhau— 
brilhava; málaih—=pela poeira; avacchannah—coberto; sa-dhiimah— 
cercada de fumaga; ¡va—como; pavakah—uma fogueira. 


TRADUÇÃO 
Seu corpo estava sendo cuidado pelas donzelas espirituais criadas 
por seu esposo, Kardama, e uma vez que nessa altura ela não sentia 
mais ansiedades mentais, seu corpo não emagreceu. Ela parecia uma 
fogueira cercada de fumaça. 


SIGNIFICADO 

Como ela estava sempre em transe, em bem-aventurança trans- 
cendental, o pensamento da Personalidade de Deus estava sempre 
cuidadosamente fixo em sua mente. Ela não emagreceu, pois estava 
sendo cuidada pelas'servas celestiais criadas por seu esposo. A ciên- 
cia médica Ayur=-védica afirma que quem está livre de ansiedades 
geralmente engorda. Devahúti, estando situada em consciéncia de 
Krsna, náo tinha ansiedades mentais, e por isso seu corpo não emà- 
greceu. É costumeiro na ordem de vida renunciada que não se deve 
aceitar nenhum: serviço de servo ou criada, mas Deyahúti estava 
sendo servida pelas criadas celestiais. Isto pode parecer contrário ao 
conceito espiritual de vida, mas, assim como a fogueira ainda é bela 
nesmo quando cercada pela fumaça, ela estava completamente pura, 
mbora parecesse estar vivendo de maneira luxuosa. 


Atividades de Kapila 


VERSO 29 
am adidas ga TATA | 
dq a aa: RS 
svângarh tapo-vogamayam 
mukta-kesarn gatambaram 


daiva-guptarh na bubudhe 
vásudeva-pravista-dhih 


sva-añgam—seu corpo; tapah—austeridade; yoga—prática de 
yoga; mayam—plenamente ocupada em; mukta—solto; kesam—seu 
cabelo; gata —desarrumadas; ambaram— suas. roupas; daiva—pelo 
Senhor; guptam—protegida; na—náo; bubudhe—ela: náo. notava; 
vasudeva—na Suprema Personalidade de Deus; pravisfa—absortos; 
dhih—seus pensamentos. 


TRADUÇÃO 
Como estava sempre absorta em pensar na Suprema Personali- 
dade de Deus, ela não notava que às vezes seu cabelo soltava-se ou 
que suas roupas se desarrumavam. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a expressão daiva-guptam, “protegida pela Suprema 
Personalidade de Deus,” é muito significativa. Uma vez que alguém 
se renda ao serviço ao Senhor Supremo, o Senhor; Se encarrega da 
manutenção do corpo do devoto, e não há necessidade de ansiedade 
por sua proteção. Diz-se no Segundo Capítulo, Segundo Canto, do 
Srimad-Bhagavatam que a alma plenamente rendida não sente 
ansiedade acerca da manutenção de seu corpo. O Senhor Supremo 
cuida da manutenção de inúmeras. espécies de corpos; portanto, 
quem-se ocupar plenamente a serviço dEle não deixará de ser prote- 
gido pelo -Senhor Supremo. Devahiti naturalmente não prestava 
atenção à proteção de seu corpo, que estava sendo cuidado pela 
Pessoa Suprema. 

VERSO 30 


vm a ARA: MH) 
AA AFRO AAA E AIR 
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evarh sã kapiloktena 
mãrgenãciratah param 

ãtmãnarn brahma-nirvânam 
bhagavantam avâpa ha 


evam-— assim; sã-—ela (Devahiti); kapila-—por Kapila; uktena— 
ensinados; mãrgena—pelo caminho; aciratah—logo; param—su- 
prema; dtmânam— Superalma; brahma-— Brahman; nirvânam-—ces- 
sação da existência materialista; bhagavantam—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; avapa—ela atingiu; ha—certamente. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, por seguir os princípios ensinados por Kapi- 
la, Devahúti logo libertou-se do cativeiro material, e atingiu a 
Suprema Personalidade de Deus, como Superalma, sem dificuldade. 


SIGNIFICADO 

Três palavras são usadas neste contexto para descrever a conquista 
de Devahiti: armãnam, brahma-nirvânam e bhagavantam. Elas se 
referem ao processo gradual de descoberta da Verdade Absoluta, 
mencionada nesta passagem como bhagavantam. A Suprema Per- 
sonalidade de Deus reside em variados planetas Vaikuntha. Nirvâna 
quer dizer extinguir as dores da existência material. Quando alguém 
consegue entrar no reino espiritual ou obter compreensão espiritual, 
livra-se automaticamente das dores materiais. Chama-se à isto 
brahma-nirvâna. Segundo a escritura védica, nirvâna significa ces- 
sação do modo de vida materialista. Atmanam significa compreen- 
são da Superalma dentro do coração. Por fim, a perfeição máxima é 
a compreensão da Suprema Personalidade de Deus. Entenda-se que 
Devahiiti entrou no planeta chamado Kapila Vaikuntha. Há inumerá- 
veis planetas Vaikuntha predominados pelas expansões de Vignu. 
Todos os planetas Vaikuntha são conhecidos por um nome específico 
de Vignu. Como aprendemos no Brahma-samhita, advaitam acyu- 
tam anâdim ananta-riipam. Ananta significa “inumerável.” O Senhor 
tem inúmeras expansões de Sua forma transcendental, e, conforme 
as diferentes posições das representações simbólicas em Suas quatro 
mãos, Ele é conhecido como Nãrãyana, Pradyumna, Aniruddha, 
Vaãsudeva, etc. Há também um planeta Vaikuntha conhecido como 
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Kapila Vaikuntha, ao qual Devahiti foi promovida para encontrar- 
se com Kapila e ali residir eternamente, desfrutando da companhia 
de seu filho transcendental. 


VERSO 31 
aiga AO | 
a far aa a AR en 


tad virásit punyatamamh 
ksetram trailokya-visrutam 

nâmnã siddha-padam yatra 
sá samsiddhim upeyusi 


tat—este; vira—6 bravo Vidura; asit—era; punya-tamam—sacra- 
tíssimo; ksetram—local; trai-lokya—nos trés mundos; visrutam— 
conhecido; námná—pelo nome; siddha-padam—Siddhapada; ya- 
tra—onde; sa—ela (Devahtti); samsiddhim—perfeigáo; upeyusi—al- 
cançou. 


TRADUÇÃO 
O palácio onde Devahiti alcançou sua perfeição, meu querido 
Vidura, é tido como um local sacratíssimo. Ele é conhecido em todos 
os três mundos como Siddhapada. 


VERSO 32 
EN e 
aerea amiga | 
are sa ate ARA RRA RI 
tasyãs tad yoga-vidhuta- 
mártyarh martyam abhút sarit 


srotasãm pravarã saumya 
siddhidã siddha-sevitã 


tasyâh—de Devahiiti; tat-—este; yoga— pela prática de yoga; vidhu- 
1a—abandonados; mártyam—elementos materiais, martyam—seu 
corpo mortal; abhiit—tornou-se; sarit-—um rio; srotasâm-—de todos 
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os rios; pravará—o principal; saumya—ó amável Vidura; siddhi- 
da—conferindo a perfeigáo; siddha—pelas pessoas que desejam a 
perfeição; sevitã—buscado para. 


TRADUÇÃO 
Querido Vidura, os elementos materiais do corpo dela transfor- 
maram-se pouco a pouco em água e agora são um rio corrente, que é 
o mais sagrado de todos os rios. Qualquer pessoa que se banhe nesse 
rio também alcança a perfeição, e por isso todas as pessoas que 
desejam a perfeição vão banhar-se lá. 


VERSO 33 


sish ei aa aa | 
ar aa ra fal a 11231 


kapilo pi mahã-yogi 
bhagavân pitur asramãt 

máãtaram samanujfiãpya 
prãg-udicirh disarh yayau 


kapilah-—o Senhor Kapila; api— certamente; mahã-yogi—o gran- 
de sábio; bhagaván—a Suprema Personalidade de Deus; pituh-—de 
Seu pai; asramãt-—do eremitério; mátaram—de Sua mãe; samanu- 
jfiâpya—tendo pedido permissão; prãk-udicim—nordeste; disam— 
direção; yayau —Ele foi. 


TRADUÇÃO 
Meu querido Vidura, o grande sábio Kapila, a Personalidade de 
Deus, deixou o eremitério de Seu pai com a permissão de Sua mãe e 
seguiu rumo ao nordeste. 


VERSO 34 


frear area: 
REAR: m A MER 


siddha-cárana-gandharvair 
munibhis câpsaro-ganaih 
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stiyamánah samudrena 
dattárhana-niketanah 


siddha—pelos Siddhas; cárana—pelos Cáranas; gandharvaih— 
pelos Gandharvas; munibhih—pelos munis; ca—e; apsarah-ganaih— 
pelas Apsarãs (donzelas dos planetas celestiais); stiyamânah—sendo 
exaltado; samudrena—pelo “oceano; datta—dadas; arhana—obla- 
ções; niketanah-—lugar de residência. 


TRADUÇÃO 
Enquanto Ele andava na direção nordeste, todos os cidadãos celes- 
tiais conhecidos como Cãranas e Gandharvas, bem como os munis e 
as donzelas dos planetas celestiais, oravam e ofereciam-Lhe todos os 
respeitos. O oceano ofereceu-Lhe oblações e um lugar de residência. 


SIGNIFICADO 

Subentende-se que Kapila Muni primeiramente seguiu rumo aos 
Himalaias e acompanhou o curso do rio Ganges, e novamente voltou 
ao delta do Ganges na praia atualmente conhecida como a Baía da 
Bengala. O oceano deu-Lhe residência no local ainda conhecido 
como Gaúgã-ságara, onde o rio Ganges se encontra com o mar. Esse 
local chama-se Gangã-sãgara-tirtha, e ainda hoje em dia-as pessoas 
reúnem-se ali para oferecer respeitos a Kapiladeva, o autor original 
do sistema de filosofia Sankhya: Infelizmente, este sistema Sânkhya 
tem sido desvirtuado por um impostor que também se chama Kapila, 
mas este outro sistema de filosofia não corresponde em nada ao que 
é descrito na Sankhya de Kapila no Srimad- Bhagavatam. 


VERSO 35 
ar a a rif: | 
AR a fa: 113911 


áste yoga samásthaya 
sankhyacaryair abhistutah 

trayânâm api lokānām 
upaśāntyai samāhitāh 
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áste—Ele permanece; yogam—yoga; samásthaya—tendo prati- 
cado; sankhya—da filosofia Sânkhya; acâryaih-—pelos grandes mes- 
tres; abhistutah—adorado; trayânâm-—três; api—certamente; lokã- 
nãm-—dos mundos; upasantyai—para a libertagáo; samahitah—fixo 
em transe. 


TRADUÇÃO 
Mesmo agora Kapila Muni permanece ali, em transe, para a liber- 
tação das almas condicionadas nos três mundos, e todos os icá- 
ryas, ou grandes mestres, do sistema de filosofia Sânkhya O estão 
adorando. 


VERSO 36 
cama am As aaa 
sa da Gage qa: RAN 


etan nigaditam rãta 
yatprsto 'ham tavánagha 

kapilasya ca sarnvâdo 
devahiityãs ca pâvanah 


etat—isto; nigaditam—falado; táta—ó querido Vidura; yat—que; 
prstah—foi perguntado; aham—eu; tava—por ti; anagha—6 impe- 
cável Vidura; kapilasya—de Kapila; ca—e; sarnvádah—conversagáo; 
devahiityâh—de Devahiti; ca—e; pavanah—puro. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, já que me perguntaste, eu te respondi. Ó impe- 
cável, as descrições de Kapiladeva, de Sua mãe e de suas atividades 
constituem o mais puro de todos os discursos puros. 


VERSO 37 
a mf isfri 


so gado aguiar 
JA TARA Ro! 
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ya idam anusrnoti yo 'bhidhatte 
kapila-muner matam átma-yoga-guhyam 

bhagavati krta-dhih suparna-ketãv 
upalabhate bhagavat-padaravindam 


yah—quem quer que; idam-—esta; anusrnoti—ouça; yah—quem 
quer que; abhidharte—exponha; kapila-muneh—do sábio Kapila; 
matam-— instruções; ãtma-yoga—baseadas na meditação no Senhor; 
guhyam-—confidencial; bhagavati—sobre a Suprema Personalidade 
de Deus; krta-dhih—tendo fixado sua mente; suparna-ketau—que 
tem um estandarte de Garuda; upalabhate—alcança; bhagavat—do 
Senhor Supremo; pada-aravindam—os pés de lótus, 


TRADUÇÃO 
A descrição das atividades de Kapiladeva e Sua mãe é muito confi- 
dencial, e todo aquele que ouvir ou ler esta narração tornar-se-á 
devoto da Suprema Personalidade de Deus, que é transportada por 
Garuda, e depois entrará na morada do Senhor Supremo para 


ocupar-se no transcendental serviço amoroso ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

A narração de Kapiladeva e Sua mãe, Devahiti, é tão perfeita e 
transcendental que, mesmo que alguém só ouça ou leia esta des- 
crição, alcança a meta perfectiva máxima da vida, pois ocupa-se no 
serviço amoroso aos pés de lótus da Suprema Personalidade de 
Deus. Não há dúvida de que Devahiiti, que obteve o Senhor 
Supremo como seu filho e que seguiu tão bem as instruções de 
Kapiladeva, alcançou a perfeição máxima da vida humana. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do Ter- 


ceiro Canto, Trigésimo-terceiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, 
intitulado “Atividades de Kapila.” 


FIM DO TERCEIRO CANTO 





